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CAPÍTULO. UM 


A maldição contra a dinastia Yadu 


Este capítulo dá um indício da destruição da dinastia Yadu, que 
ocorreu devido ao aparecimento de uma maça de ferro. Ouvir esta 
narração é um grande ímpeto para se desapegar do mundo material. 

O Senhor $ri Krsna habilmente planejou a: grande Batalha de 
Kuruksetra entre os Kurus e os: Pândavas e, desse modo, diminuiu 
enormemente o fardo da Terra. Mas o Senhor Supremo, cuja in- 
fluência é inconcebível, ainda não estava satisfeito, em virtude da 
permanência na Terra da inderrotável família Yadu. O Senhor dese- 
java provocar a destruição da dinastia Yadu para poder encerrar 
de vez Seus passatempos neste planeta e voltar a Sua própria mora- 
da. Usando o pretexto de uma maldição lançada pela assembléia de 
bráhmanas, Ele retirou toda a Sua dinastia da superfície da Terra, 

Devido ao desejo de Sri Krsna, muitos eminentes sábios, encabe- 
çados por Nárada e Visvâmitra, reuniram-se no lugar sagrado cha- 
mado Pindaraka, perto da cidade de Dvaraka. Os rapazes da família 
Yadu, absortos num humor: brincalhão, também foram lá. Estes ra- 
pazes vestiram Sâmba com aparência de uma mulher grávida prestes 
a dar á luz e perguntaram aos sábios sobre.o fruto da pseudogravidez 
de Samba. Os sábios amaldiçoaram os rapazes insolentes, dizendo: 
“Ela dará à luz uma maça que destruirá vossa família”. Os Yadus, 
aterrorizados por esta maldição, levantaram imediatamente a veste 
que cobria o abdômen de Sâmba e encontraram uma maça. Diri- 
gindo-se às pressas à assembléia de Ugrasena, o rei dos Yadus, eles 
fizeram um relato de tudo o que ocorrera. Por temor à maldição 
dos brâhmanas, Yadurája Ugrasena ordenou que a maça fosse redu- 
zida a pó e lançada no oceano. Dentro do oceano, um peixe engoliu 
o último pedaço restante do ferro, e as ondas carregaram todos os 
diminutos fragmentos da maça para a margem, onde eles penetra- 
ram e, por fim, tornaram-se um pequeno -bambuzal: Pescadores 
apanharam o peixe, e um caçador chamado Jara usou o pedaço de 
ferro encontrado em sua barriga para moldar uma flecha. Embora 
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o Senhor Sri Krsna, a Superalma, soubesse o que estava acontecen- 
do, Ele náo quis fazer nada para neutralizar isso. Ao contrário, sob 
a forma do tempo Ele sancionou esses eventos. 


VERSO 1 


RIA SIA 
ge eta aa da 
isa ai AE IA RSH l? I 
sri-suka uvaca 
krtvã daitya-vadhar krsnah 
sa-râmo yadubhir vrtah 


bhuvo 'vatãrayad bhãram 
javistham janayan kalim 





Sri-Sukah uvaca—Sri Suka disse; krtva—Ñtendo executado; daitya— 
dos demônios; vadham--a matança; krsnah—o Senhor Krsna; sa- 
rámah—acompanhado por Balaráma; yadubhih—pelos Yadus; 
vrtah—cercado; bhuvah-—da Terra; avatarayat—causou a dimin: 
ção; bharam-—o fardo; javistham-—mui subitamente, levando à vio- 
léncia; janayan—provocando; kalim—um estado de discórdia. 








TRADUÇÃO 
Sr Sukadeva Gosvami di o Senhor Sri Krsna, acompanhado 
por Balarâma e cercado pela dinastia Yadu, executou a matança de 
muitos demônios. Além disso, para remover o fardo da Terra, o 


Senhor planejou a grande Batalha de Kuruksetra, que deflagrou a 
violência entre os Kurus e os Pandavas. 





SIGNIFICADO 

O Décimo Primeiro Canto do Srimad-Bhagavatam começa com 
uma referência aos passatempos executados pelo Senhor Sri Krsna 
no Décimo Canto. O início do Décimo Canto descreve que, ao ficar 
sobrecarregada por governantes demoníacos, a Terra ersonificada, 
Bhúmi, 'aproximou-se do Senhor Brahmã com lágrimas nos olhos, 
suplicando alívio, é Brahmã partiu de imediato com os semideuses 
ao encontro do Senhor Supremo sob Sua forma de Ksirodakasayi 
Visnu: Enquanto os semideuses esperavam respeitosamente à margem 


Verso 1] A maldição contra a dinastia Yadu 


do oceano de leite, o Senhor Supremo anunciou através de Brahmã 
que Ele logo encarnaria na Terra e que os semideuses também de- 
veriam descer para auxiliar em Seus passatempos. Logo, desde o 
próprio início do aparecimento do Senhor Krsna, sabia-se que' Ele 
descenderia à Terra para eliminar os demônios. 

Segundo o que Srila Prabhupada declara em seu comentário ao 
Bhagavad-gitã (16.6), aqueles que concordam em obedecer aos pre- 
ceitos das escrituras reveladas 'são conhecidos como semideuses, 
ao passo que os que desafiam as ordens das escrituras védicas são 
conhecidos como asuras, ou demônios. Os textos védicos são apre- 
sentados dentro do Universo como uma diretriz para as almas con- 
dicionadas, que estão presas sob os três modos da natureza material 
e que, portanto, estão girando num ciclo contínuo de nascimentos 
e mortes. Cumprindo à risca os preceitos védicos, podemos facilmen- 
te satisfazer nossas necessidades materiais e, ao mesmo tempo, fazer 
progresso tangível no caminho de volta ao lar, de volta ao Supremo. 
Desse modo, podemos alcançar uma vida eterna de bem-aventurança 
econhecimento na própria morada do Senhor apenas por obedecer- 
mos às instruções do Senhor como elas são apresentadas em textos 
védicos tais como o Bhagavad-gitã e o Srimad-Bhagavatam. Os de- 
mônios, todavia, minimizam ou até mesmo zombam da autoridade 
absoluta do Senhor Supremo e de Seus ensinamentos. Porque inve- 
jam a posição soberana da Suprema Personalidade de Deus, estes 
asuras minimizam a importância das escrituras védicas, que emanam 
diretamente da respiração do Senhor. Os demônios estabelecem uma 
sociedade governada por seus próprios caprichos inventados e inevi- 
tavelmente criam caos e miséria, em especial para as entidades vivas 
piedosas que têm o sincero desejo de seguir a vontade de Deus. 

O Senhor Sri Krsna declara no Bhagavad-gitá que quando há um 
predomínio de tais sociedades caóticas e irreligiosas na Terra, Ele 
descende em pessoa para retificar o desequilíbrio. Dessa maneira, 
desde o próprio início de Sua infância transcendental, Krsna sistema- 
ficamente matou os poderosos asuras, ou demônios, que eram um 
fardo intolerável para a Terra. O'Senhor Sri Krsna foi auxiliado 
por Seu irmão, Balarâma, que também é a Suprema Personalidade 
de Deus. Embora Deus seja um, Ele, com o intuito de desfrutar, 
pode expandir-Se em muitas formas ao mesmo tempo. Esta é Sua 
onipotência. E a primeira de tais expansões é Balarâma, ou Baladeva. 
Balarâma matou muitos demônios notáveis, incluindo Dhenukasura, 
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Dvivida eo invejoso Rukmi. Krsna: também estava acompanhado 
pelos membros da dinastia Yadu, dentre os quais muitos eram semi- 
deuses que desceram para auxiliar o Senhor. 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, todavia, revelou que, 
embora muitos semideuses tivessem nascido na dinastia Yadu para 
auxiliar o Senhor, alguns membros desta dinastia eram, na verdade, 
hostis a Krsna. Por terem uma consideração mundana acerca do 
Senhor, eles julgavam estar no mesmo nível que Krsna. Tendo nas- 
cido na família da própria Suprema Personalidade de Deus, eles 
tinham força inconcebivel e por isso compreenderam mal a posição 
suprema de Krsna. Por se esquecerem que Krsna é a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, eles constituiriam um grande fardo, e por con- 
seguinte era necessário que; Krsnaos retirasse da Terra, Existe um 
provérbio popular que diz que familiaridade gera desrespeito. Para 
destruir os membros insolentes de Sua própria dinastia, o Senhor 
provocou uma discórdia entre eles. Com este propósito, Ele fez com 
que Narada e outros sábios mostrassem ira contra os Kársnas, os 
membros de Sua família, Embora muitos Yadus que eram devota- 
dosa Krsna tivessem sido aparentemente mortos nesta guerra fra- 
tricida, o Senhor Krsna na verdade recolocou-os em suas posições 
originais como diretores universais, ou semideuses. No Bhagavad- 
gitã, o Senhor promete que sempre protegerá aqueles que são favo- 
ráveis a Seu serviço. 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, em seu comentário sobre 
este verso, dá um resumo completo do Décimo Primeiro Canto 
como se segue. O Primeiro Capítulo descreve o início da mausala- 
lilã; ou o prelúdio da destruição da dinastia Yadu. Do Primeiro ao 
Quinto Capítulos, descrevem-se as conversas entre os nove Yogen- 
dras eo rei Nimi. O Sexto Capítulo descreve as orações de Brahmã, 
Siva e outros residentes dos céus, Do Sétimo ao. Vigésimo Nono 
Capítulos, apresenta-se a conversa entre Krsna e Uddhava, que é 
conhecida como Uddhava-gitã. O Trigésimo Capítulo descreve a 
retirada da dinastia Yadu da Terra. O último capítulo descreve o 
desaparecimento do Senhor Krsna. 


VERSO 2 
ã far TE Ega q 
AAA | 


A maldição contra a dinastia Yadu 


sa Afim: mia 
aa a RAMA 


ye kopitah su-bahu pandu-sutah sapatnair 
durdyúta-helana-kaca-grahanadibhis tan 

krtvá nimittam itaretaratah sametân 
hatvá nrpán niraharat ksiti-bharam isah 


ye—eles que; kopitah—estavam irados; su-bahu-—excessivamente, 
repetidas vezes; pándu-sutah—os filhos de Pandu; -sapatnaih-—por 
seus inimigos; duh-dyata—pelo jogo fraudulento; helana-—insultos; 
kaca-grahana—agarrando o cabelo (de Draupadi); ádibhih—e outros 
ímpetos; tán—eles (os Pandavas); krtva—fazendo; nimittam-—a 
causa imediata; itara-itaratah—confrontando-se um com o outro em 
lados opostos; sametân—todos reunidos; hatvã--matando; nrpân— 
os reis; niraharat—levou de uma vez por todas; ksiti—da Terra; 
bháram—o fardo; isah—o Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 

Porque os filhos de Pându estavam furiosos com as inúmeras 
ofensas de seus inimigos, tais como o jogo fraudulento, os insultos 
verbais, o agarrar do cabelo de Draupadi e muitas outras transgres- 
sões cruéis, o Senhor Supremo ocupou esses Pândavas como a causa 
imediata para executar Seu desejo. Sob o pretexto da Batalha de 
Kuruksetra, o Senhor Krsna fez um arranjo para que todos os reis 
que estavam sobrecarregando a Terra se reunissem com seus exérci- 
tos em lados opostos do campo de batalha, e quando o Senhor os 
matou por intermédio da guerra, a Terra foi aliviada de seu fardo. 


SIGNIFICADO 

Os Pandavas foram repetidas vezes atormentados por seus ini- 
migos, tais como Duryodhana e Duhsásana. Como jovens prínci- 
pes inocentes, os Pandavas não tinham inimigos, mas Duryodhana 
estava sempre conspirando contra seus desamparados primos. Os 
Pandavas foram enviados a uma casa de goma-laca, que depois 
foi reduzida a cinzas. Administraram-lhes veneno, e Draupadi, a 
casta esposa deles, foi insultada em público ao puxarem seu cabelo 
etentarem despi-la. Durante todos esses perigos, o Senhor Śri Krsna 
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sempre protegeu os Pándavas, que eram rendidos por completo a 
Ele e que náo tinham outro refúgio além dEle. 

Neste verso, a palavra itaretaratah é significativa. Antes da Batalha 
de Kuruksetra, Krsna em pessoa matara muitos demônios, incluindo 
Pútanã, Kesi, Aghasura e Kamsa. Agora, matando as pessoas ímpias 
restantes, Krsna queria completar Sua missão de remover o fardo 
da Terra. Porém, como 'se declara aqui, krtvã nimittam: o próprio 
Senhor não matou ninguém, senão que dotou de poder Seus devotos, 
tais como Arjuna e os outros Pandavas, para eliminar os reis ímpios. 
Dessa maneira, agindo pessoalmente ou através de Sua expansão 
imediata Balarâma, bem como por intermédio de Seus devotos puros, 
tais como os Pándavas, Krsna exibiu plenamente os passatempos 
do yugávatâra, restabelecendo os princípios religiosos e livrando 
o mundo dos demônios. Embora o propósito geral da Batalha de 
Kuruksetra fosse matar os demônios, mediante o arranjo de Krsna 
alguns devotos grandiosos tais como Bhisma também se mostraram 
aparentemente hostis ao Senhor. Porém, como se descreve no Pri- 
meiro Canto do Srimad-Bhagavatam (1:9.39), hatã' gatah svarã- 
pam, muitos devotos grandiosos comportaram-se como inimigos 
do Senhor, e ao serem mortos por Krsna retornaram de imediato a 
Sua morada no céu espiritual em seus corpos espirituais originais. 
Porque Deus 'é absoluto, Ele, ao matar, simultaneamente elimina 
os demônios da Terra e encoraja Seus devotos puros. 


VERSO 3 
Tea ña 


E: ARA 
isa aser R i 
AA DAA AATETTA 1 3 1 


zI 


bhú-bhara-raja prtaná yadubhir nirasya 
guptaih sva-bahubhir acintayad aprameyah 

manye *vaner nanu gato "py agata hi bharar 
yad yadavami kulam aho avisahyam áste 


bha-bhara—existindo como o fardo da Terra; rája—dos reis; prta- 
nah—os exércitos; yadubhih—pelos Yadus; nirasya—eliminando; 
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guptaih—protegidos; sva-bahubhih—por Seus próprios braços; acin- 
tayat—Ele considerou; aprameyah—o incomensurável Senhor; ma- 
nye—penso; avaneh—da Terra; nanu—pode-se dizer; gatah—se foi; 
api-—mas; agatam-—não se foi; hi—de fato; bharam—o fardo; yat— 
porque; yádavam—de Yadus; kulam—a dinastia; aho—ah!; avi- 
sahyam—intolerável; aste—permanece. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus usou a dinastia Yadu, que era 
protegida por Seus próprios braços, para eliminar os reis que, com 
seus exércitos, tinham sido o fardo desta Terra. Então, 0 incomensu- 
rável Senhor pensou consigo mesmo: “Embora alguns possam dizer 
que o fardo da Terra agora esteja acabado, em Minha opinião ele 
ainda não está, pois resta à própria dinastia Yadava, cuja força é 
insuportável para a Terra 


SIGNIFICADO 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura menciona a este respeito 
que embora as pessoas comuns pudessem pensar que'o Senhor já 
removera o fardo da Terra, matando os demônios, restabelecendo 
o dharma e assim por diante, o próprio Senhor Sri Krsna podia de- 
tectar que ainda havia perigo devido ás atividades irreligiosas dos 
membros de Sua própria família que estavam agindo inapropria- 
damente. Declara-se no Srimad-Bhagavatam que um rei justo se 
recusará a punir seu próprio inimigo, caso este seja inocente; mas 
punirá o próprio filho, caso este de fato mereça punição: Logo, em- 
bora do ponto de vista mundano os membros da própria dinastia 
do Senhor sejam sempre adoráveis, © Senhor Krsna detectou que 
por sua associação intima com Ele alguns membros da dinastia Yadu 
törnaram-se indiferentes a Sua vontade. Visto que semelhantes ele- 
mientos caprichosos da dinastia Yadu podiam agir livremente, por 
serem parentes da Suprema Personalidade de Deus, eles na certa 
causariam grande infortúnio para o mundo, e pessoas tolas aceita- 
riam tal comportamento caprichoso como a vontade de Krsna. Dessa 
maneira, o Senhor, cujos desejos são inconcebíveis, passou à consi- 
derar a necessidade de aniquilar os indiferentes e insolentes membros 
familiares da dinastia Yadu. 

Do ponto de vista de pessoas comuns, todos os demônios tinham 
sido mortos nos passatempos do Senhor Supremo em Dváraka e 
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Mathurá, bem como na Batalha de Kuruksetra, e a Terra então estava 
livre de seu fardo. Entretanto, para livrar a Terra do remanescente 
fardo constituído por Seus próprios membros familiares orgulhosos, 
o Senhor Sri Krsna transferiu-os para longe da Terra por intermédio 
de uma discórdia fratricida entre eles. Dessa maneira, Ele Se prepa- 
rou para Seu próprio desaparecimento da Terra. 

Sridhara Svâmi ressaltou o fato de que a palavra bahubhih, “por 
Seus próprios braços”, é usada no plural (em vez do dual) para in- 
dicar que:o Senhor efetuou a destruição da dinastia Yadu sob Sua 
forma de quatro braços. A forma original de Krsna como Govinda 
tem dois braços, mas foi através da porção plenária do Naráyana 
de quatro braços que o Senhor matou todos os demônios da Terra 
e enfim removeu os membros opressores de Sua própria família. 
Talvez alguém levante a seguinte questão: Se certos membros da fa- 
mília Yadu tinham-se tornado indiferentes à vontade do Senhor, 
por que eles não se opuseram a Ele em Seu plano para eliminá-los 
da Terra? Portanto, usa-se a palavra aprameyah, que indica que é 
impossível para qualquer um, até mesmo para os próprios membros 
familiares do Senhor, compreender Sua vontade completamente. 

Srila Jiva Gosvámi apresentou outra razão para a destruição da 
dinastia Yadu. Ele enfatiza que as atividades da Suprema Persona- 
lidade de Deus nunca devem ser aceitas como atividades materiais 
comuns. Tampouco são os associados do Senhor pessoas comuns. 
Embora o Senhor Krsna pareça encarnar dentro deste mundo por 
algum tempo e então Se vá embora, deve-se compreender que o 
Senhor Supremo está situado eternamente com Seu séquito em Suas 
várias moradas no'céu espiritual, tais como $ri Gokula, Mathura e 
Dyaraká, Os membros da dinastia Yadu são companheiros eternos 
do Senhor e portanto não podem tolerar o fato de estarem separa- 
dos do Senhor. Visto que Krsna Se preparava para abandonar Seus 
passatempos terrestres, se Ele deixasse a dinastia Yadu na Terra, 
eles decerto ficariam tão perturbados com Sua ausência que, em seu 
agitadíssimo estado de espírito, esmagariam e destruiriam a Terra. 
Portanto, Krsna fez os devidos arranjos para o desaparecimento da 
dinastia Yadu antes de Seu próprio desaparecimento. 

Srila Jiva Gosvâmi conclui que, em última análise, os membros 
da dinastia Yadu nunca devem ser considerados irreligiosos. Acâryas 
vaisnavas mencionam que a história do desaparecimento da dinastia 
Yadu visa em especial a ajudar as almas condicionadas a alcançar a 
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liberação do cativeiro da vida materialista. Dentro dos três mundos, 
não havia ninguém tão poderoso e opulento quanto a dinastia Yadu. 
A Suprema Personalidade de Deus é o possuidor de opulências ili- 
mitadas — beleza, força, conhecimento, fama e assim por diante — 
e os membros da dinastia Yadu, sendo companheiros pessoais do 
Senhor, também eram dotados de opulências inconcebíveis. Portan- 
to, ao vermos como uma guerra fratricida subitamente privou os 
membros da dinastia Yadu de todas as suas posses mundanas e até 
mesmo de suas vidas, podemos compreender que não existe posição 
permanente neste mundo material. Em outras palavras, embora os 
membros da dinastia Yadu sejam companheiros eternos do Senhor e 
tenham sido transferidos de imediato a outro planeta onde o Senhor 
estava aparecendo, o súbito desaparecimento deles por intermédio 
da guerra fratricida visa a convencer as almas condicionadas da na- 
tureza temporária deste mundo. Portanto, a aparente indiferença 
ou inimizade de certos membros da dinastia Yadu para com Krsna 
não deve ser aceita de fato como irreligião por parte deles. Toda a 
situação foi planejada pelo Senhor Krsna para ensinar uma lição 
às almas condicionadas. A este respeito, Srila Jiva Gosvami citou 
vários versos do Bhãgavatam para: provar que os membros da di- 
nastia Yadu alcançaram nascimento elevado na própria família do 
Senhor em virtude de inúmeras atividades piedosas e da completa 
absorção de pensamento no Senhor Krsna: De-fato, diz-se que ao 
dormir, sentar, caminhar e falar, eles eram incapazes de'lembrarem- 
se de si mesmos, porque pensavam apenas em Krsna. 

No Primeiro Canto do Srimad-Bhagavatam (1.15,33), Srila Prabhu- 
páda faz o seguinte comentário acerca do desaparecimento da dinas- 
tia Yadu: “O pôr do Sol não significa o fim do Sol. Significa apenas 
que o Sol está fora de nossa visão Da mesma forma, o fim da 
missão do Senhor em um determinado planeta ou universo signifi- 
ca apenas que Ele está fora de nossa visão. O fim da dinastia Yadu 
também não significa que ela foi aniquilada. Ela desaparece, junta- 
mente com o Senhor, para longe de nossa visão”, 


VERSO 4 


Aaea: sa rafa 
AA AA A 
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AA mua Aaa T- 
amaaa mea A T Ne 


naivanyatah paribhavo ’sya bhavet kathañcin 
mat-sarhśrayasya vibhavonnahanasya nityam 

antah kali yadu-kulasya vidhāya venu- 
stambasya vahnim iva sântim upaimi dhāma 


na—náo; eva—decerto; anyatah—de uma outra causa; paribha- 
vah—derrota; asya—desta (dinastia); bhavet—pode haver; kathañ- 
cit—por quaisquer meios; mat-samsrayasya—que se refugiou por 
completo em Mim; vibhava—=com seu poder; unnahanasya—irres- 
trita; nityam—sempre; antah—dentro; kalim—uma discórdia; yadu- 
kulasya—da dinastia Yadu; vidháya—inspirando; venu-stambasya— 
de uma pequena mata de bambus; vahnim—um incêndio; iva— 
como; sântim—paz; upaimi—alcangarei; dháma—Minha eterna 
morada pessoal. 





TRADUÇÃO 

O Senhor Krsna pensou: “Nenhuma força externa jamais pode 
ocasionar a derrota desta família, a dinastia Yadu, cujos membros 
são sempre rendidos por completo a Mim e são irrestritos em sua 
opulência. Porém, se inspiro uma discórdia dentro da dinastia, 
ela agirá como um incêndio criado pela fricção de bambus em um 
bosque, e então alcançarei Meu verdadeiro objetivo e retornarei a 
Minha morada eterna”. 


SIGNIFICADO 

Embora quisesse fazer os arranjos para o desaparecimento dos 
membros da dinastia Yadu, o Senhor Krsna não podia matá-los pes- 
soalmente, tal qual matara muitos demônios, porque a dinastia Yadu 
era Sua própria família. Pode-se perguntar por que o Senhor Krsna 
não fez arranjos para que eles fossem mortos por outros. Em res- 
posta, declara-se neste verso que naivanyatah paribhavo 'sya bhavet 
kathañcit: porque a dinastia Yadu era a própria família do Senhor, 
ninguém dentro do Universo era capaz de matá-los, nem mesmo os 
semideuses. De fato, Visvanatha Cakravarti Thakura ressalta O fato 
de que ninguém dentro do Universo era capaz de sequer insultar os 
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membros da dinastia Yadu, isso para náo falar de derrotá-los ou 
matá-los. Dá-se aqui a razão através das palavras mat-sarnsrayasya; 
Os membros da dinastia Yadu haviam se refugiado por completo em 
Krsna e portanto estavam sempre sob a proteção pessoal do Senhor. 
Afirma-se que mare krsna rakhe ke, rákhe krsna mare ke: se Krsna 
protege alguém, ninguém pode matá-lo, e se Krsna quer matar alguém, 
ninguém pode salvá-lo. Antes, Krsna solicitara a todos os Seus com- 
panheiros, bem como: aos semideuses, que aparecessem na Terra 
para ajudá-lO em Seus passatempos: Agora que Seus passatempo: 
estavam terminando neste planeta específico e seriam transferido: 
a um outro planeta noutro universo, Krsna queria remover da Terra 
todos os Seus companheiros, para que, em Sua ausência, eles não 
constituíssem um fardo. Visto que a poderosa dinastia Yadu, sendo 
a família e exército pessoais do Senhor, não podia ser derrotada 
por ninguém, Krsna planejou uma discórdia interna, assim como, 
numa floresta de bambus, o vento às vezes provoca a fricção dos 
bambus e cria um incêndio que consome a floresta inteira. 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati salienta o fato de que pessoas 
comuns, ao ouvirem sobre as aventuras da família Yadu, poderiam 
pensar que os heróis da dinastia Yadu são tão adoráveis quanto Krsna 
ou que eles são controladores independentes. Em outras palavras, 
pessoas contaminadas pela filosofia māyāvāda poderiam considerar 
que a dinastia Yadu está no mesmo nível que Krsna. Portanto, para 
estabelecer que mesmo a mais poderosa entidade viva jamais pode 
igualar-se ao Senhor Supremo ou superá-lO, Krsna fez os arranjos 
para a destruição da dinastia Yadu. 


evam vyavasito rãjan 
satya-sañkalpa isvarah 

sapa-vyajena vipranam 
sañijahre sva-kulam vibhuh 


evam-—dessa maneira; vyavasitah-—decidindo com certeza; rajan— 
ó rei; satya-sankalpah—cujo desejo sempre se concretiza; isvarah—o 
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Senhor Supremo; sapa-vyajena—sob-o pretexto de uma maldição; 
viprânâm—de brahmanas; sarijahre--retirou; sva-kulam-—Sua pró- 
pria família; vibhuh—o Onipotente. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, quando o onipotente Senhor Supremo, 
cujo desejo sempre se concretiza, tinha então Se decidido, Ele reti- 
rou Sua própria família sob o pretexto de uma maldição lançada 
por uma assembléia de brâhmanas. 


SIGNIFICADO 

Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thákura fez um comentário muito 
importante sobre este verso. Ele declara que como as intenções do 
Senhor-Supremo, Krsnacandra, são sempre perfeitas, decerto foi 
em consideração ao maior benefício para o mundo inteiro que Ele 
destruiu Sua- própria familia sob o pretexto de uma maldição lança- 
da pelos brâhmanas. A este respeito, Bhaktisiddhanta Sarasvati 
Thakura mostrou um paralelo nos passatempos de Sri Caitanya 
Maháprabhu, que é Krsna em pessoa aparecendo como Seu próprio 
devoto. 

O Senhor Caitanya apareceu com Sua primeira expansão plená- 
ria; conhecida como o Senhor Nityânanda Prabhu, e com o Senhor 
Advaita Prabhu. Os dcaryas vaisnavas aceitam que todas as três per- 
sonalidades — Caitanya Maháprabhu, Nityánanda Prabhu e Advaita 
Prabhu — estão na mesma categoria de visnu-tativa, ou seja, o 
status pleno da Suprema Personalidade de Deus. Essas três Persona- 
lidades de Deus perceberam que no futuro Seus ditos descendentes 
seminais obteriam reconhecimento indevido e por isso, estando orgu- 
lhosos, cometeriam graves ofensas contra aqueles que de fato fossem 
gurus vaisnavas ou representantes do Senhor: 

Como se declara no Bhagavad-gitá (mamaiyamsah), todo ser vivo 
é parte integrante do Senhor Supremo. Todo ser vivo é originalmente 
filho de Deus; contudo, para executar Seus passatempos, o Senhor 
escolhe certas entidades vivas altamente qualificadas, às quais Ele 
permite nascer como Seus próprios: parentes: Mas essas entidades 
vivas que aparecem como descendentes da família pessoal do Senhor 
podem sem dúvida tornar-se orgulhosas de semelhante posição e 
assim abusar da grande adulação que recebem da parte de pessoas 
comuns. Dessa maneira, tais pessoas podem artificialmente receber 
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atenção indevida e desviar as pessoas do verdadeiro princípio do 
avanço espiritual, que vem a ser a rendição ao devoto puro, o re- 
presentante do Senhor, Os últimos oito versos do Décimo Segundo 
Capítulo do Bhagavad-gitã apresentam uma descrição dos devotos 
puros aos quais o Senhor permite agir como acaryas, vu líderes espi- 
rituais da humanidade. Em outras palavras, o mero nascer na fami- 
lia pessoal de Krsna não constitui a qualificação para ser um mestre 
espiritual, já que de acordo com o Bhagavad-gitã, pitiham asya ja- 
gatah: toda entidade viva é um eterno membro da família do Senhor. 
Krsna diz no Bhagavad-gitã que samo "ham sarva-bnitesu na me 
dvesyo “stina privah; “Sou igual com todos. Ninguém é Meu inimigo, 
e ninguém é Meu amigo especial”, Se a Suprema Personalidade de 
Deus parece ter uma: familia especifica, tal como a dinastia. Yadu, 
essa presumível família é um arranjo especial dos passatempos do 
Senhor a fim de atrair as almas condicionadas. Ao descender, Krsna 
age como se fosse uma pessoa comum a fim de atrair as entidades 
vivas para Seus passatempos. Portanto, Krsna agiu como se a dinas- 
tia Yadu fosse Sua família pessoal, embora na verdade toda entidade 
viva seja um membro de Sua família, 

Pessoas comuns, todavia, não compreendendo os princípios supe- 
riores do conhecimento espiritual, esquecem facilmente as qualifica- 
ções verdadeiras de um mestre espiritual autêntico e, em vez disso, 
dão indevida importância a pessoas nascidas na presumível família 
do Senhor. Sri Caitanya Maháprabhu, portanto, evitou este empeci- 
lhono caminho da iluminação espiritual, não deixando filhos. Em- 
bora tenha se casado duas vezes, Caitanya Mahaprabhu, não teve 
filhos. Nityânanda Prabhu, que também é a Suprema Personalida- 
de de Deus, não aceitou nenhum dos filhos naturais de Seu próprio 
filho, Sri: Virabhadra. Da mesma forma, o Senhor Advaita Acarya 
privou de Sua associação. todos os Seus filhos, exceto Acyutânanda 
e dois outros. Acyutânanda, o principal filho fiel de Advaita Acarya, 
não teve progênie seminal, e os outros três dos seis filhos do Senhor. 
Advaita desviaram-se do caminho da devoção ao Senhor e são co- 
nhecidos como filhos rejeitados. Em outras palavras, o aparecimento 
de Caitanya Mahaprabhu ofereceu pouca facilidade para a continuação 
de uma suposta familia seminal: criadora -de confusão: O- respeito 
mostrado à concepção de linhagem seminal por uma questão. de de- 
ferência às idéias dos smárias é inadequado para ser aceito por quem 
de fato compreende a verdade suprema da autoridade védica:. 
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Outros dcãryas, ou mestres espirituais, também demonstraram este 
ponto em suas próprias famílias. Sua Divina Graça A.C. Bhakti- 
vedanta Swami Prabhupáda, nosso amado mestre espiritual, que é 
o grandioso autor deste Srimad-Bhagavatam, násceu numa familia 
de devotos puros e ele mesmo exibiu todos os sintomas de serviço 
devocional puro desde sua tenra infância. Srila Prabhupada por fim 
veio aos países ocidentais e exibiu potência espiritual sem preceden- 
tes ao estabelecer o movimento da consciência de Krsna em todo o 
mundo. Em poucos anos, ele traduziu mais de cinquenta volumes 
grandes acerca da filosofia védica. Mediante suas atividades práti- 
cas, entende-se com certeza quê ele é o mais idôneo representante 
do Senhor. Entretanto, seus próprios membros familiares, embora 
sejam devotos de Krsna, não alcançaram em absoluto o padrão ade- 
quado de serviço devocional e, portanto, não lhes é dada atenção 
por parte dos membros da ISKCON. A tendência natural dos mem- 
bros da Sociedade Internacional da Consciência de Krishna seria 
oferecer toda reverência e adoração aos membros da família imedia- 
ta de Srila Prabhupada. Porém, já'que'em virtude do arranjo de 
Krsna estes membros familiares não estão em absoluto na platafor- 
ma de serviço devocional puro, os membros da ISKCON quase não 
lhes dão nenhuma atenção, senão que adoram aqueles que de fato 
exibem as qualidades de vaisnavas muito avançados, sem se impor- 
tar com o dito nascimento deles. Em outras palavras, nascimento 
não pode constituir a qualificação para tornar alguém respeitável, 
mesmo quando ele nasce na própria família do Senhor ou na família 
do acárya, e que se dizer, então, de nascer numa ordinária família 
abastada ou culta. 

Na Índia, há uma classe de homens chamados nityânanda-varsa, 
que alegam ser descendentes diretos do Senhor Nityânanda e, por- 
tanto, dignos do mais elevado respeito em virtude de sua posição 
em serviço devocional. A este respeito, Srila Prabhupada escreveu 
no O Néctar da Devoção: “Na Idade Média, após o desaparecimento 
do Senhor Nityânanda, o grande companheiro do Senhor Caitanya, 
uma classe de sacerdotes alegava ser os descendentes de Nityânanda, 
chamando-se a casta gosvami. Além disso, alegavam que à prática 
e divulgação do serviço devocional pertenciam apenas a sua classe 
em particular, que era conhecida como nityânanda-varnsa. Dessa 
maneira, eles exerceram seu poder artificial por algum tempo, até 
que Srila Bhaktisiddhanta Sarasvatr Thákura, o poderoso ácárya da 
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sampradaya gaudiya vaisnava, esmagou por completo a idéia deles. 
Houve uma luta árdua por algun tempo, mas Srila Bhaktisiddhanta 
saiu-se bem-sucedido, e agora está estabelecido correta e praticamen- 
te que serviço devocional não 'se restringe a uma classe específica 
de homens. Além disso, qualquer um que esteja dedicado ao serviço 
devocional já é um brahmana: de alta categoria. Logo, a luta que 
Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thakura empreendeu, por este mo- 
vimento veio a:ser bem-sucedida. É com base em sua posição que 
qualquer um, de qualquer parte do Universo, pode se tornar um 
gaudiya vaisnava”. 

Em outras palavras, a essência do conhecimento espiritual é que 
todo ser vivo, sem levarem: conta seu atual status na vida, é ori: 
ginalmente um servo do Senhor Supremo, e a missão do Senhor é 
regenerar todas estas entidades vivas caídas. 'A despeito de sua situa- 
ção passada, qualquer ser vivo que esteja disposto a render-se de 
novo aos pés de-lótus do Senhor Supremo ou de Seu representante 
auténtico, pode purificar-se, caso cumpra à risca as regras e regula- 
ções da bhakti-yoga e, desse modo, aja como um brahmana de alta 
categoria. Entretanto, os descendentes seminais do Senhor julgam 
ter adquirido o caráter e posição de seu ancestral, Dessa maneira, 
o Senhor Supremo, que'é o benquerente do Universo inteiro e,em 
especial de Seus devotos, confunde o poder discriminatório de Seus 
próprios descendentes de forma tão contraditória que estes descen- 
dentes seminais tornam-se reconhecidos como desviados, e a ver- 
dadeira qualificação para ser um representante do Senhor, a saber, 
rendição imaculada à vontade de Krsna, permanece preeminente. 


VERSOS 6-7 


A ARANA JU | 
Aa: a A aat a: EN 
añ aña ra aaa 


AS ARANA Al A oS M 


sva-múrtya loka-lavanya- 
nirmuktya locanam nrnám 

girbhis tâh smaratâm citam 
padais.tán iksatam krivah 























16 Srimad-Bhagavatam [Canto 11, Cap. 1 


dcchidya Kirtim su-slokarm 
vitatya hy añjasā nu kau 

tamo 'naya tarisyantity 
agãt svarh padam isvarah 


sva-mirtya—por Sua própria forma; /oka—de todos os mundos 
materiais; lavanya—a beleza; nirmuktya—que leva para longe; loca- 
nam—<Ele atrai) os olhos; nrnâm-—de homens; girbhih—por Suas 
palavras; tãh smaratâm-— daqueles que se lembram delas; cittam-— 
a mente; padaih—por Seus pés; tân iksatâm—daqueles que os viam; 
kriyâh-—as atividades físicas (caminhar, etc.); acchidya-—tendo atraído; 
Kkirtim—Suas glórias; su-slokâm-—louvadas com os melhores versos; 
vitatya—tendo espalhado; hi—decerto; añjasa—facilmente; nu—na 
verdade; Kau—sobre a Terra; tamah—ignoráncia; anayd—com essas 
(glórias); tarisyanti—as pessoas atravessaráo; ¡ti—pensando assim; 
agat—Ele obteve; svam padam—Sua própria posigño desejada; i$va- 
rah—o Senhor. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, Krsna, é o reservatório de toda 
a beleza. Todas as coisas belas emanam dEle, e Sua forma pessoal 
é tão atrativa que afasta os olhos para longe de todos os outros ob- 
jetos, que então parecem desprovidos de beleza em comparação com 
Ele. Enquanto estava na Terra, o Senhor Krsna atraía os olhos de 
todas as pessoas. Ao falar, Suas palavras atraíam a mente de todos 
que se lembravam delas. Vendo no chão as impressões dos pés do 
Senhor 'Krsna, as pessoas se sentiam atraídas por Ele e, como Suas 
seguidoras, queriam oferecer suas atividades corpóreas ao Senhor. 
Dessa maneira, Krsna espalhou mui facilmente Suas glórias, que são 
cantadas no mundo inteiro pelos mais sublimes e essenciais versos 
védicos. O Senhor Krsna considerou que apenas por ouvir e cantar 
essas glórias, as almas condicionadas que nascessem no futuro atra- 
vessariam a escuridão da ignorância. Satisfazendo-Se com este arran- 

jo, Ele partiu para Seu destino desejado. 


SIGNIFICADO 
Segundo Sridhara Svami, estes dois versos indicam que o Senhor 
Krsna, tendo alcançado todos os propósitos para os quais Ele des- 
cendera, voltou para Seu reino espiritual. É natural que as pessoas 
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no-mundo material anseiem por ver um objeto belo. Na vida mate- 
rialista, todavia, nossa consciência está contaminada pela influência 
dos três modos da natireza, e portanto ansiamos por objetos de be- 
leza e prazer materiais. 'O processo materialista de gozo dos sentidos 
é imperfeito, porque as leis da natureza material não permitirão que 
sejamos felizes ou satisfeitos na vida materialista. Por constituição, 
o ser vivo é servo eterno de Deus e destina-se a apreciar a beleza e 
prazer infinitos do Senhor Supremo, O Senhor Krsna é a Verdade 
Absoluta e o reservatório de toda a beleza e prazer. For servirmos 
a Krsna, podemos também compartilhar de Seu oceano de beleza 
e prazer, e assim nosso desejo de ver coisas belas e de desfrutar a 
vida será plenamente satisfeito. Dá-se o exemplo de que a mão não 
pode desfrutar o alimento independentemente, mas pode assimilá-lo 
de forma indireta dando-o ao estômago. Do mesmo modo, servindo 
ao Senhor Krsna, a entidade viva, que é parte integrante do Senhor, 
obterá felicidade ilimitada. 

O inconcebível Senhor Supremo; Śr? Krsna, exibindo Sua própria 
forma verdadeira, libertou as entidades vivas da falsa busca de outras 
formas de beleza além da'Sua, que é a própria fonte de todas as 
coisas belas. Apenas por verem Seus pés de lótus, seres vivos afortu- 
nados podiam distinguir entre os esforços impios dos karmis, que 
buscam desfrute grosseiro para o próprio gozo dos sentidos, e a prá- 
tica de dedicar as atividades ao serviço do Senhor. Embora os filóso- 
fos vivam especulando sobre a natureza de Deus, o Senhor Krsna, 
exibindo Sua verdadeira forma e atividades transcendentais, liber- 
tou diretamente as almas jivas de todas as especulações equivocadas 
acerca de Sua pessoa. Superficialmente, a forma, palavras e ativida- 
des pessoais de Krsna assemelham-se àquelas das almas condiciona- 
das comuns. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura explica que 
esta aparente semelhança entre as atividades do Senhor e asdasen- 
tidades vivas é uma concessão misericordiosa do Senhor para que 
as almas condicionadas sintam-se atraídas a Ele e tornem-se dignas 
deretornar a Seu reino, onde obterão uma vida eterna de bem-aven- 
turança e conhecimento. Mostrando Sua própria forma e reino espi- 
rituais de maneira tangível para as entidades vivas, o Senhor Krsna 
afastou delas a errônea propensão ao desfrute'e removeu-lhes a inve- 
terada indiferença por Sua personalidade. Declara-se no Bhagavad: 
gira que quem consegue compreender aposição de Sri Krsna como 
a Suprema Personalidade de Deus, jamais'volta a-cair narede da 
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ilusão material. Pode evitar semelhante queda quem ouve constan- 
temente sobre a incomparável forma e beleza transcendentais do 
Senhor por parte das escrituras védicas autorizadas. 

Como se explica no Bhagavad-gitã (2:42-43): 


yam imám puspita vacam 
pravadanty avipascitah 

veda-váda-ratah pártha 
nanyad astiti vadinah 


Kkamatmanah svarga-para 
Janma-karma-phala-pradam 

Kkriya-visesa-bahulár 
bhogaisvarya-gatim prati 


“Os homens de pouco conhecimento estão muito apegados às pala- 
vras floridas dos Vedas, que recomendam várias atividades fruitivas 
àqueles que desejam elevar-se aos planetas celestiais, com o conse- 
quente bom nascimento, poder e assim por diante. Por estarem ávi- 
dos de gozo dos sentidos e vida opulenta, eles dizem que isto é tudo 
o que existe,” 

Por outro lado, certas partes da literatura védica têm por objetivo 
conceder gozo dos sentidos à alma condicionada e, ao mesmo tempo, 
condicioná-la pouco a pouco a obedecer aos preceitos védicos. As 
seções dos Vedas que recomendam atividades fruitivas visando ao 
gozo regulado dos sentidos são elas mesmas perigosas, porque o ser 
vivo que se ocupa em tais atividades facilmente se enreda no desfru- 
te material oferecido e negligencia o propósito último dos Vedas. 
O propósito último da literatura védica é trazer o ser vivo de volta 
a sua consciência original, na qual ele age como servo eterno da 
Suprema Personalidade de Deus. Por prestar servico ao Senhor, a 
entidade viva pode desfrutar bem-aventurança espiritual ilimitada 
na associação do Senhor em Seu próprio reino. Logo, quem tem o 
sério desejo de avançar em consciência de Krgna deve ouvir especifi- 
camente a literatura védica que trata do serviço devocional puro 
ao Senhor. Além disso, deve ouvir daqueles que são muito avança- 
dos-em consciência de Krsna e evitar interpretações que estimulem 
os desejos de desfrute materialista, 
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Quando enfim a diminuta entidade viva consegue ver a diferença 
entre os afazeres temporários deste mundo e as atividades transcen- 
dentais do Senhor Trivikrama, Krsna, ela se entrega ao Senhor e re- 
move de seu coração a escura camada de matéria, não mais desejando 
gozo dos sentidos, o qual é desfrutado sob os títulos de-pecado e 
piedade. Em outras palavras, embora as pessoas neste mundo sejam 
consideradas pecadoras ou piedosas, na plataforma material tanto 
o pecado quanto a piedade são executados visando ao próprio des- 
frute. Se alguém consegue compreender que sua verdadeira felicidade 
consiste em dar prazer a Krsna, o Senhor Krsna leva semelhante ser 
vivo afortunado de volta para Sua própria morada, que se chama 
Goloka Vrndavana. Segundo Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, o 
Senhor primeiro dá à alma sincera a oportunidade de ouvir sobre 
Seus passatempos. Quando o devoto desenvolve sua atração espon- 
tânea por ouvir essas narrações, o Senhor lhe dá a oportunidade de 
participar em Seus passatempos espirituais enquanto eles se mani- 
festam neste mundo. Participando dos passatempos do Senhor em 
algum universo, o ser vivo desapega-se por completo do mundo ma- 
terial, e por fim o Senhor o leva para Sua morada pessoal no céu 
espiritual. 

Pessoas tolas não conseguem compreender este benefício substan- 
cial oferecido pelo Senhor, mas o Senhor Krsna age para o benefício 
de semelhantes tolos, salvando-os de sua absorção neste temporário 
mundo de desfrute falso. O Senhor faz isso exibindo em pessoa Sua 
extraordinária beleza transcendental, palavras transcendentais e ativi- 
dades transcendentais. Srila Jiva Gosvami salienta: o fato de que as 
palavras tamo 'nayã tarisyanti indicam que embora o Senhor Krsna 
tenha aparecido há cinco mil anos, alguém que ouve e canta sobre as 
atividades, forma e palavras do Senhor obtém exatamente:o mesmo 
benefício que aqueles que experimentaram em pessoa estas coisas 
como contemporáneos do Senhor Krsna. Em outras palavras, ele 
também atravessará a escuridão da existência material e atingirá a 
morada do Senhor. Dessa maneira, Srila Jiva Gosvâmi conclui que 
se tal destino elevado é disponível para todos os seres vivos; ele de- 
certo foi concedido aos Yadavas, que eram companheiros pessoais 
do Senhor. 

Neste verso, declara-se que por meio de Sua beleza Krsna roubava 
a visão das pessoas que O viam. O falar de Krsna era tão atrativo 
que aqueles que O ouviam tornavam-se incapazes: de falar. Visto 
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que em geral aqueles que náo podem falar também sáo surdos, as 
palavras do Senhor também roubavam os ouvidos daqueles que O 
ouviam, já que eles não mais se interessavam em ouvir outros sons 
senão o falar de Krsna. Exibindo no chão a beleza das impressões 
de Seus pés, Krsna roubava daqueles que as viam o poder de exe- 
cutar atividades materialistas. Assim, mediante Seu aparecimento 
neste mundo, Krsna arrebatou os sentidos da humanidade. Em outras 
palavras, Ele tornou as pessoas cegas, mudas, surdas, loucas ou 
então inválidas. Por isso, Visvanatha Cakravarti Thakura pergunta: 
“Visto que Ele arrebatava tudo o que as pessoas possuíam, quem 
apropriadamente O chamaria de misericordioso? Ao contrário, Ele 
é um legítimo ladrão”. Dessa maneira, ele indiretamente oferece o 
mais elevado louvor à beleza do Senhor. Visvanátha Cakravarti Thá- 
kura-também' ressalta o fato de que embora Krsna, ao destruir os 
demônios, na verdade estivesse lhes concedendo a liberação, àqueles 
que'se sentiam atraídos por Ele, Krsna dava-amor puro por Deus e 
afogava-os no oceano de Sua própria beleza. Logo, Krsna não é 
como uma pessoa que dá caridade sem discriminação. E Krsna é 
tão misericordioso que Ele não apenas deuaos habitantes da Terra a 
bênção mais elevada, mas também dotou de poder eminentes pessoas 
santas, tais como Vyásadeva, para descrever Seus passatempos com 
belos versos poéticos: Desse modo, pessoas nascidas na Terra no 
futuro poderiam atravessar facilmente o oceano de nascimentos e 
mortes por intermédio dessas glórias, que são comparadas a um 
forte barco. De fato, aqueles dentre nós que estamos agora desfru- 
tando as glórias de Krsna através do meio transparente dos Signifi- 
cados Bhaktivedanta ao Srimad-Bhágavatam, pela misericórdia de 
Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, somos 
os afortunados beneficiários da misericórdia de Krsna, que foi mise- 
ricordioso mesmo com pessoas ainda por nascer. 

Referindo-se ao dicionário Amara-kosa, Srila Visvanatha Cakra- 
varti também declarou que padarn vyavasita-trâna-sthâna-laksmy- 
anghri-vastusu: as definições possíveis para o termo  padam são 
“aquilo que foi decidido”, ““lugar de libertação”, “fortuna”, “pé” 
ou “objeto”. Portanto, ele traduz a palavra padam também com 
o sentido de vyavasita, “aquilo que foi decidido”. Em outras pala- 
vras, a declaração agat svarm padam isvarah indica não apenas que 
Krsna foi para Sua morada, mas também que Krsna realizou Seu 
desejo predeterminado. ‘Se dizemos que Krsna retornou para Sua 
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morada eterna, damos a entender que Krsna estivera ausente dela 
e agora estava retornando. Portanto, Visvanatha Cakravarti Tha- 
Kura salienta que, num sentido normal, é incorreto dizer que Krsna 
“voltou para Sua morada”. De acordo com o Brahma-sarnhita, a 
Suprema Personalidade de Deus, Krsna, sempre está presente em 
Sua morada eterna no céu espiritual. Contudo, mediante Sua mise- 
ricórdia imotivada, Ele também Se manifesta de tempos'em tempos 
dentro do mundo material. Em outras palavras, Deus é onipenetran- 
te. Mesmo quando presente perante nós, Ele está simultaneamente 
em Sua morada. A alma comum, ou iva, não é onipenetrante como 
a Superalma, e, portanto, devido a sua presença no mundo material, 
ela está ausente do mundo espiritual. Na verdade, estamos sofrendo 
devido ao nosso afastamento do mundo espiritual, ou Vaikuntha. A 
Suprema Personalidade de Deus, todavia, é onipenetrante, e portan- 
to Visvanatha Cakravarti Thakura deu às palavras agãt svarh padam 
o sentido de que Krsna atingiu exatamente o que Ele desejava. O 
Senhor é onipenetrante e auto-suficiente no que diz respeito à per- 
feita realização de Seus desejos. Seu aparecimento e desaparecimen- 
to neste mundo nunca devem ser comparados às atividades materiais 
comuns. 

Visvanatha Cakravarti citou uma declaração de Uddhava no início 
do Terceiro Canto do Srimad-Bhâgavatam (3.2.7), onde Uddhava 
compara o desaparecimento do Senhor Krsna com o pôr do Sol. 
Em seu significado a este verso, Srila Prabhupáda escreveu: “A com- 
paração de Krsna com o Sol é muito apropriada. Logo que o Sol 
se põe, a escuridão aparece automaticamente. Mas a escuridão ex- 
perimentada pelo homem comum não afeta o próprio Sol, nem no 
momento do nascer do Sol, nem no pôr do Sol. O aparecimento 
e desaparecimento do Senhor Krsna são exatamente como o apa- 
recimento e desaparecimento do Sol. Elé aparece e desaparece em 
inumeráveis universos, é, enquanto está presente em um universo 
específico, há toda luz transcendental naquele universo, mas o uni- 
verso do qual Ele partiu é posto em escuridão. Seus passatempos, 
entretanto, são eternos. O Senhor está sempre presente em algum 
universo, assim como o Sol está presente, ou nó hemisfério oriental, 
ou no hemisfério ocidental. O Sol está sempre presente, ou na Índia, 
ou nos Estados Unidos, mas quando o Sol está presente na Índia, 
a terra americana fica na escuridão, e quando o Sol está presente 
nos Estados Unidos, o hemisfério indiano fica nã escuridão”. 
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Srila Jiva Gosvâmi citou um. verso do final do Décimo. Primeiro 
Canto, o qual elucida ainda mais o fato de que a morada do Senhor 
é tão eterna quanto o próprio Senhor: “O oceano de imediato sub- 
mergiu Dváraka, ó Maharaja, arrebatando a morada pessoal do 
Senhor, a qual.o Senhor abandonara. O Senhor. Supremo, Madhu- 
súdana, está sempre presente em Dvarakã, que apenas por ser lem- 
brada arrebata todas as coisas desfavoráveis. Ela é o mais auspicioso 
dos lugares auspiciosos””. (Bhãg. 11.31.23-24) Assim como.o Sol pa- 
rece ser engolido pela noite, Krsna ou Sua morada ou Sua dinastia 
parecem desaparecer, mas na verdade o Senhor e toda a Sua para- 
fernália, incluindo Sua morada e dinastia, são eternos, da mesma 
maneira que o Sol está sempre no céu. Srila Prabhupada diz a este 
respeito; “Assim como o Sol aparece pela manhã e aos poucos se 
eleva ao meridiano e então de novo se põe num hemisfério enquanto 
simultaneamente nasce no outro, da mesma forma o desaparecimento 
do Senhor Krsna em um universo e o início de Seus diferentes passa- 
tempos. em outro universo ocorrem simultaneamente, Logo que 
um, passatempo termina aqui, ele se manifesta em outro universo, 
E assim Sua nitya-lilã, ou passatempos eternos, estão ocorrendo sem 
cessar”, 


VERSO 8 


frina 
iaa A MAA | 
Anm: aga afrit paa i I 
Sri-rájováca 
brahmanyanám vadanyânam 
nityam vrddhopasevinám 
vipra-$apah katham abhúd 
vrsninam krsna-cetasám 


sri-raja. uyaca—o rei disse; brahmanyanám—deles que.eram res- 
peitosos com os brahmanas; vadanyanam—<aridosos; nityam-—-sempre; 
vrddha-upasevinâm-— dedicados a servir os mais velhos; vipra-Sapah— 
a maldição dos brãhmanas; katham-— como; abhiit-—aconteceu; vrsni- 
nâm-—dos, Vrsnis;, krsna-cetasâm-—cujas mentes estavam absortas 
por completo em pensar no Senhor Krsna. 





A maldição contra a dinastia Yadu 


TRADUÇÃO 
O rei Pariksit indagou; Como puderam os brâhmanas amaldiçoar 
os Vrsnis, que eram sempre respeitosos com os brâhmanas, caridosos 
e inclinados a servir personalidades superiores e enaltecidas e cujas 
mentes estavam sempre absortas por completo em pensar no Senhor 


Krsna? 


SIGNIFICADO 

Os brahmanas costumam ficar irados apenas com aqueles que 
desrespeitam a classe bramínica, que não são caridosos e que se re- 
cusam a servir personalidades superiores e respeitáveis. Os Vrsnis, 
todavia, não eram assim, e por isso'o rei Pariksit os descreve aqui 
como brahmanyânâm, ou seja, sinceros seguidores da cultura bra- 
mínica. Além disso, mesmo que os brãhmanas tivessem ficado irados, 
por que eles amaldiçoariam os membros da própria família de Krsna? 
Já que eram muito eruditos, os brâhmanas deveriam saber que é 
ofensivo opor-se aos companheiros pessoais do Senhor Supremo. 
Nesta passagem, descreve-se especificamente que a dinastia Yadu é 
vrsninâm e krsna-cetasâm. Em outras palavras, eles eram os próprios 
homens de Krsna e estavam sempre absortos em pensar em Krsna. 
Portanto, mesmo que, de uma forma ou outra, os brahmanas os 
tivessem amaldiçoado, como poderia aquela maldição ter tido algum 
efeito? Estas são as perguntas de Pariksit Maharaja. 

Embora neste verso os Vrsnis sejam descritos como krsna-cetasâm, 
sempre absortos em pensar em Krsna, indica-se claramente que Krsna 
desejava que:os bráhmanas ficassem irados e amaldiçoassem a dinas- 
tia Yadu. O Senhor Supremo desejava retirar da Terra Sua dinastia 
pessoal, e por esse motivo os jovens da própria família de Krsna 
exibiram tal incomum comportamento ofensivo. 

Através deste incidente, deve-se compreender que quando um 
homem manifesta inveja dos devotos de Visnu e os expõe ao ridículo, 
seu brahmanyatã, ou seja, suas elevadas qualificações espirituais, 
bem como sua reveréncia'por Sri Krsna, são todos destruídos. Me- 
nosprezo e zombaria dirigidos contra pessoas respeitáveis ou contra 
bráhmanas genuínos destroem todas as boas qualidades. Se há rup- 
tura na etiqueta com os devotos, o Senhor Supremo não ficará favo- 
ravelmente disposto nem mesmo para com Seus próprios parentes e 
amigos e, por isso, fará arranjos para destruir aqueles que se opõem 
a Seus devotos. Se pessoas tolas disfarçadas de membros da família 
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pessoal de Krsna expressam inimizade para com os vaisnavas, tais 
ofensores náo podem' ser chamados apropriadamente de progénie 
da dinastia do: Senhor Krsna. Essa éa suprema equanimidade da 
Personalidade de Deus. 


VERSO 9 
afirmarem fa | 
E E IS 


yan=nimittah sa vai Sapo 
yádrso dvija-sattama 

katham-ekātmanārı bheda 
etat sarvar vadasva me 


yat-nimittah—surgindo por que motivo; sah—essa; vai—na ver» 
dade; sapah—maldigio; . yadrsah—que espécie; dvija-sat-tama—ó 
mais puro dentre os bráhmanas duas vezes nascidos; katham—como; 
eka-dtmanám-—daqueles: que compartilhavam-da mesma alma (Sri 
Krsna); bhedah-—o:desacordo; etal—isso; sarvam—tudo; vadasva— 
por favor, dize; meme. 


TRADUÇÃO 
O rei Pariksit continuou a perguntar: Qual foi o motivo dessa 
maldição? Em que consistia ela, ó mais puro dentre os duas vezes 
nascidos? E como pôde semelhante desacordo surgir entre os Yadus, 
que compartilhavam todos da mesma meta de vida? Por favor, dize- 
me todas estas coisas, 


SIGNIFICADO 
Ekátmanám significa que, todos os Yadus compartilhavam da 
mesma opinião, a saber, de que Krsna, ʻa Suprema Personalidade 
de Deus, era a meta de suas vidas. Portanto, Pariksit Maharaja náo 
podia ver nenhuma razão óbvia para semelhante discórdia destrutiva 
entre os membros da dinastia Yadu e estava ansioso de saber a causa 
verdadeira. 


A maldição contra a dinastia Yadu 


VERSO 10 


AMARGA 
HA YA BARATA: | 
AA AA AAA TARA: 
dada q apaa: tl 


sri-bâdarâyanir uvãca 
bibhrad vapuh sakala-sundara-sannivesam 
karmãcaran bhuvi su-mangalam âpta-kâmah 
asthaya dhâma ramamâna udara-kirtih 
sarmhartum aicchata kularh sthita-krtya-sesah 


sri=badarayanih—Sukadeva Gosvami, o filho de Badaráyana; 
uvaca—disse; bibhrar—gerou; vapuh—=um corpo divino; sakala—de 
todas; sundara—coisas belas; sannivesam—amalgamacio; karma— 


atividades; acaran—executando; bhuvi--na Terra; su=mañgalam— 
muito auspiciosas; ãpra-kâmah-—estando satisfeito em todos os Seus 
desejos; asthâya—residindo; dhâma-—-em' Sua morada (Dvaraka); 
ramamânah-—desfrutando a vida; udára-kirtih—Ele; cujas glórias 
são muito magnânimas em si mesmas; sarihartum-—destruir; aiccha- 
ta—queria; kulam-—Sua dinastia; sthita-— permanecendo; krtya-—de 
Seu negócio; sesah—algum remanescente. 





TRADUÇÃO 

“Sukadeva Gosvâmi disse: O Senhor, que gerou Seu corpo da amal- 
gamação de tudo o que é belo, executou com muito zelo as atividades 
mais auspiciosas enquanto esteve na Terra, embora Ele, sem qualquer 
esforço, já estivesse de fato satisfeito, em todos os Seus desejos. 
Residindo em Sua morada e desfrutando a vida, o Senhor, cuja glo- 
rificação é em si mesma magnânima, queria então aniquilar Sua di- 
nastia, porque ainda restava uma pequena parte de Seu dever para 
ser concluído. 


SIGNIFICADO 
Este verso responde à pergunta de Pariksit Maharája sobre como 
os poderosos membros da dinastia Yadu puderam ser amaldiçoados 
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pelos brahmanas e assim destruirem-se numa guerra fratricida. Atra- 
vés das palavras samhartum aicchata kulam, afirma-se claramente 
que o próprio Senhor Krsna desejou retirar Sua dinastia e portanto 
ocupou os brahmanas como Seus agentes. Visvanatha Cakravarti 
Thákura menciona nesta passagem que Krsna demonstrara claramen- 
te a beleza e força insuperáveis de Sua forma, passatempos e praze- 
res pessoais a todos os residentes da Terra. Logo, Sua encarnação 
para matar os demônios, salvar os;devotos-e restabelecer os princi- 
pios religiosos obtivera pleno êxito. Ao perceber que Sua missão es- 
tava então terminada, tendo tudo sido feito perfeitamente, o Senhor 
Krsna desejou retornar para-Sua morada transcendental, junto com 
os Vrsnis. Desse modo, o próprio Senhor fez os arranjos para que 
a dinastia Yadu fosse amaldiçoada pelos bráhmanas. 

Segundo: Visvanatha Cakravarti Thákura, dpta-kamah significa 
que Krsna é sempre auto-satisfeito, contudo, a fim de executar Seus 
passatempos transcendentais, Ele planejou destruir-Sua própria di- 
nastia por três propósitos específicos, a saber: restabelecer nos pla- 
netas celestiais aqueles semideuses que nasceram entre.os Yadus para 
auxiliá-lo; restabelecer Suas expansões plenárias Visnu em Suas mo- 
radas, tais como Vaikuntha, Svetadvipa e Badarikasrama; e retirar-Se 
da visão do mundo material, junto com Seus companheiros eternos. 

A este respeito, Bhaktisiddhanta Sarasvati fez diversas observa- 
ções importantes acerca da destruição da dinastia Yadu. Ele decla- 
ra que muitas pessoas pseudo-religiosas caíram por cometer a segunda 
ofensa contra o cantar do santo nome, a saber, visnau sarvesvarese 
tad-itara-sama-dhih, considerar que outra entidade viva é igual ao 
Senhor Visnu, que é o Senhor dos senhores. Quem está capturado 
pela tendência impessoal da filosofia mayavada pensa erroneamen- 
te que a energia material externa do Senhor é igual a Sua potência 
espiritual interna. Dessa maneira, ele equipara as entidades vivas 
comuns á Suprema Personalidade de Deus, considerando que Krsna 
é um outro aspecto de maya. Este é um equívoco muito desafor- 
tunado, pois arruíina-a oportunidade de alguém compreender Deus 
como Ele de fato é. 

Pessoas inclinadas a aceitar este ilusório conceito de vida, sem 
dúvida, considerariam os membros da dinastia Yadu iguais em todos 
os aspectos a Krsna e adorariam os futuros descendentes da família 
de Krsna como sendo iguais ao próprio Krsna. Logo, a permanência 
da dinastia Yadu na Terra decerto constituiria um grande empecilho 
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no caminho da compreensão espiritual e um enorme fardo para a 
Terra. Para neutralizar o perigo de as pessoas cometerem a ofensa 
de equiparar Visnu à família de Visnu, o Senhor decidiu aniquilar 
a família Yadu. 

O Senhor Supremo, Sri Krsna, é sempre afetuoso com Seus devo- 
tos; mas quando os descendentes familiares do Senhor Krsna tornam- 
se hostis ou indiferentes a Ele, não amando Seus devotos puros, nem 
fazendo amizade com Seus servos, tais pretensos membros familiares 
doSenhor tornam-se empecilhos na realização de Sua vontade, Existe 
um perigo tangível de que seres vivos ignorantes adorem tais pessoas 
hostis, venerando-as na categoria de companheiros íntimos de Krsna. 
Por exemplo, considerar que Karisa, por ser o tio materno de Krsna, 
é um servo fiel de Krsna, seria uma conclusão completamente ertô- 
nea. Aceitando-se semelhante conceito equivocado, homens perversos 
que se opõem ao Senhor talvez fossem aceitos como Seus compa- 
nheiros íntimos, e pessoas hostis a Krsna talvez fossem consideradas 
como Seus dependentes rendidos que apareceram em Sua própria 
família. O propósito da destruição da dinastia Yadu era erradicar 
a lógica falsa dos mayavâdis que desejam ver tudo como uno em 
todos os aspectos e que, portanto, chegam a conclusão inadequada 
de que os inimigos dos devotos-de Krsna podem ser Seus membros 
familiares íntimos. 


VERSOS 11-12 

a graf qa 

RARA A | 

aaa fra qa 
fera A a FRE N 

RE aaa | 

A SAA AMA 11231 
karmâni punya-nivahâni su-mangalâni 
gãyaj-jagat-kali-malapaharâni krivã 


kalatmana nivasata yadu-deva-gehe 
pindarakam samagaman munayo nisrstah 
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visvâmitro “sitah kanvo 
durvása bhrgur angirah 

kasyapo vámadevo “trir 
vasistho náradádayah 


karmáni—rituais fruitivos; punya—piedade; nivaháni—que conce- 
dem; su=mangalani—muito auspiciosos; gáyat—cantando (sobre os 
quais); jagat—para o mundo inteiro; kali--da atual era degradada; 
mala—as impurezas; apaharâni—que afastam; krtvã-=-tendo executa- 
do;-kála-dtmanã--por Ele que é a própria personificação do tempo; 
nivasatã-—residindo; yadu-deva-—do senhor dos Yadus (o rei Vasudeva); 
gehe-—no lar; pindârakam-—ao local de peregrinação chamado Pindá- 
raka; samagaman—foram; munayah—os sábios; nisrstáh—sendo-lhes 
permitido sair; visvâmitrah -asitah kanvah—os sábios Visvamitra, 
Asita e Kanvay durvasah bhrguh angirah-— Durvasa, Bhrgu e Aúgira; 
kasvapah vâmadevah atrih-=Kasyapa, Vamadeva e Atriz vasisthah 
nárada-ádayah—Nasistha, Nárada e outros. 

TRADUÇÃO 

Os sábios Visvamitra, Asita, Kanva, Durvasa, Bhrgu, Aúgirã, 
Kasyapa, Vamadeva, Atri e Vasistha, juntos com Nãrada e outros, 
certa vez executaram rituais fruitivos que, apenas por serem narra- 
dos, concedem resultados piedosos abundantes, afastam todos os 
pecados de Kali-yuga e trazem grande felicidade para o mundo in- 
teiro. Os sábios executaram com muito zelo esses rituais na casa 
do líder dos Yadus, Vasudeva, o pai do Senhor Krsna. Depois que 
o Senhor Krsna, que estava na casa de Vasudeva como o tempo per- 
sonificado, despediu-se dos sábios ao fimal das cerimônias, eles se 
dirigiram ao lugar sagrado chamado Pindáraka. 


SIGNIFICADO 
Neste verso; Sukadeva'Gosvâmi 'começa'a narrar a história da 
maldição braminica que, pelo desejo do Senhor, foi lançada contra 
a dinastia Yadu. Segundo Sridhara' Svâmi, certos rituais religiosos, 
tais como o asvamedha-yajria, geram reações piedosas. Por outro 
lado, atividades tais-como cuidar -dos:filhos dão: prazer imediato 
apenas no presente, ao passo-que rituais realizados como expiação 
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afastam as reações pecaminosas. Porém, as atividades religiosas 
mencionadas no verso 11, que são indicadas pelas palavras karmaâni 
punyva-nivahâni su-mangalâni gãyaj-jagat-kali-malapaharâni, eram 
piedosas em todos os aspectos. Elas produziam resultados piedosos 
abundantes e grande júbilo e eram tão potentes que apenas por glo- 
rificar estes rituais a pessoa se alivia de todas as reações pecaminosas 
de Kali-yuga. 

Os sábios chamados à casa de Vasudeva para realizar essas auspi- 
ciosas atividades religiosas foram satisfeitos com presentes condignos 
e então enviados por Krsna a Pindáraka, um lugar sagrado situado 
acerca de três quilômetros do Mar da Arábia na costa de Gujarat. 
Seu nome atual ainda é Pindaraka. 

É significativo nesta passagem que o Senhor Krsna seja mencionado 
como kalatmana, a forma do tempo, ou a Superalma. No Décimo 
Primeiro Capítulo do Bhagavad-gitã, a Suprema Personalidade de 
Deus revela-Se a Arjuna como o tempo personificado, aparecendo 
no-campo de Batalha de Kuruksetra para destruir todos os reis e 
exércitos que constituem um fardo para a Terra: Da mesma manei- 
ra, kālātmanā nivasatā yadu-deva-gehe: Krsna estava na casa dë Seu 
pai Vasudeva como o tempo personificado, indicando assim que a 
ocasião: da destruição de Sua própria dinastia se aproximava de 
acordo com Seu desejo. 


siga raid ferra 11921 
A fal An; Te AAA 
ar A A 11281 
fo aa aaa: 
aaa ARRE 11211 


kridantas tan upavrajya 
kumará yadu-nandanádh 

upasangrhya papracchur 
avinitã vinita-vat 
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te vesayitva stri-vesaih 
sambar jâmbavati-sutam 

esa prechati vo viprã 
antarvatny asiteksanã 


prastum vilajjati saksat 
prabrittâmogha-darsanãh 

prasosyanti putra-kâmã 
kim svit sañjanayisyati 


krīdantah—brincando; tān—deles (os sábios); upavrajya—aproxi- 
mando-se; kumärāh--os jovens; yadu-rnandanāäh—os filhos da dinas- 
tia Yadu; upasañgrhya—segurando os pés dos sábios; papracchuh— 
perguntaram; avinitâh—não humildes; vinita-vat agindo como se 
fossem humildes; te—eles; vesayitva—vestindo; stri-vesaih—com 
roupas e ornamentos de mulher; sâmbam jâmbavati-sutam—Sâmba, 
o filho de Jambavati; esã-—-esta mulher; prechati-—está perguntando; 
vah—vos; viprãh—ó brãhmanas eruditos; antarvatni--grávida; asita- 
iksanã-—de olhos negros; prastum—perguntar; vilajjati—embaracada; 
saksat—ela mesma diretamente; prabrúta—por favor, dizei; amogha- 
darsanãh—ó vós cuja visão nunca se confunde; prasosyanti—ela 
que está prestes a dar à luz; putra-kâmã-—e desejosa de ter um filho; 
kim svit—a que na verdade (filho ou filha?); sanjanayisyati—dará 
ela à luz. 

TRADUÇÃO 

Aquele lugar sagrado, os jovens da dinastia Yadu tinham trazido 
Sāmba, filho de Jambavati, vestido com trajes de mulher. Aproxi- 
mando-se jocosamente dos grandes sábios reunidos ali, os rapazes 
agarraram os pés dos sábios e impudentemente perguntaram-lhes 
com humildade dissimulada: “Ó brahmanas eruditos, esta mulher 
de olhos negros está grávida e tem algo para perguntar-vos. Ela está 
muito embaraçada para indagar ela mesma. Está prestes a dar à luz 
e tem muito desejo de ter um filho. Já que sois todos grandes sábios 
com visão infalível, por favor, dizei-nos se o filho dela será um me- 
nino ou uma menina”. 


SIGNIFICADO 
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati fez o seguinte comentário: “O com- 
portamento insolente dos jovens Yadus para com os sábios encabeçados 


Verso 15] A maldição contra a dinastia Yadu 31 


por Nárada, que eram todos brãhmanas e devotos do Senhor, foi 
uma exibição de desvio do caminho estabelecido pelo Senhor Krsna. 
Da mesma maneira, embora os prãkrta-sahajiyis considerem-se com- 
panheiros íntimos de Krsna, a determinação misericordiosa e suprema 
do Senhor é perfeitamente correta ao atuar no sentido de liquidar 
comesses devotos falsos. Semelhantes impostores na verdade jamais 
aceitam o verdadeiro serviço a Krsna. A dissimulagáo dos: yadu- 
kumāras é designada pelos termos ‘aparentemente humildes”, expres- 
sando que de fato-eles eram tudo menos humildes. Portanto, o fato 
dea família do Senhor ter exposto os vaisnavas ao ridículo resultou 
em grande ofensa contra os devotos do Senhor”. 

+» Incidente semelhante ocorreu durante os passatempos de $ri Caitanya 
Mahaprabhu quando Sua própria mãe ofendeu Sri Advaita Acárya. 
Sri Caitanya Mahãprabhu pessoalmente retificou essa ofensa contra 
um-grande vaisnava, e desse modo o Senhor mostrou Sua magnani- 
midade. O passatempo em que o Senhor Krsna destrói- a dinastia 
Yadù também é uma demonstração-de misericórdia para com Seus 
devotos. 

“Acreditando que os brâhmanas, vaisnavas e rsis tivessem pouco 
conhecimento a respeito de afazeres mundanos relacionados ao gozo 
dos sentidos, os yadu-kumáras vestiram Sámba, o filho de Jamba- 
vati, como uma mulher e tentaram'zombar da assembléia santa. O 
Senhor Krsna quis ensinar que a ofensa que Seu associado Samba 
cometera contra grandiosos devotos seria a causa da destruição da 
dinastia Yadu, tudo como parte de Sua lila. 

Nos dias atuais, semelhante maù comportamento também se ma- 
nifestou dentro da comunidade gaudiya vaisnava. Pessoas desautori- 
zadas iniciaram o processo enganador de conceder trajes femininos 
a seus seguidores. Este processo deve ser classificado como uma va- 
riedade de aparâdha, ou ofensa contra Krsna. Semelhante tentativa 
de depreciar e ridicularizar o-serviço devocional a Krsna decerto é 
decorrente da inveja aos verdadeiros vaisnavas, que estão ocupados 
fielmente no serviço devocional segundoas regras e regulações da 
literatura védica. Por isso, Rúpa Gosvâmi disse: 


Sruti-smrti-puranadi- 
pañcarátra-vidhii vina 

aikantiki harer bhaktir 
utpátayaiva kalpate 
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**Se alguém quer demonstrar sua grande devoção ao Senhor Supremo, 
mas se seu processo de serviço devocional viola as regras modelares 
das escrituras reveladas, tais como o $ruti, o smrti, os Purânas e o 
Náãrada-paricarâtra, então seu pretenso amor por Deus não passa 
de um distúrbio na sociedade, o qual desencaminha as pessoas da 
trilha auspiciosa do avanço espiritual.” (B.r.s. 1.2.101) O fatoide 
um homem ter aceitado trajes femininos na krsna-lilá serve para evi- 
denciar essa afirmação. Semelhante atitude é equivalente ao ato de 
enganar e ridicularizar os' devotos de Krsna. Sâmba é um associa- 
do pessoal do Senhor, mas agindo como um precursor da futura 
desgraça a ser criada em Kali-yuga por seguidores farsantes de $ri 
Caitanya Mahaprabhu, Sâmba exibiu este passatempo didático para 
ajudar as entidades vivas a serem abençoadas no caminho corretó 
do serviço devocional. 

Os rapazes disseram aos sábios: “Ó rsis, ó brahmanas, Ó Nara- 
da e outras grandiosas personalidades, podeis dizer-nos se do ventre 
desta mulher grávida nascerá um menino ou uma menina?” Dirigin- 
do-se a vaisnavas puros dessa maneira, eles anteciparam as sampra- 
dayas fraudulentas da era moderna em sua prática de sakhi-bheka, 
ou seja, vestir homens com trajes semelhantes aos das companheiras 
das gopis. Esta atividade desautorizada constitui menosprezo e zom- 
baria dos devotos puros do Senhor. 

Muitos yogis falsos, imaginando que estão distribuindo devoção 
de primeira classe na plataforma liberada, tentam conceder status de 
“devoto puro” a candidatos sem nenhum conhecimento acerca-dos 
sabores transcendentais da madhura-rati, ou o amor conjugal do 
Senhor no mundo espiritual. Embora saibam que o povo em geral 
é incompetente para imitar os companheiros liberados do Senhor, 
eles decoram artificialmente essas pessoas comuns com ornamentos 
de perfeição espiritual, tais como lágrimas, coração derretido e arre- 
piar dos pêlos do corpo. Dessa maneira, semelhantes yogis falsos 
apresentam um processo que desencaminha o mundo. Porque Sri 
Caitanya Mahâáprabhu sabia que em Kali-yuga era impossível evitar 
o grande infortúnio causado por tais yogis falsos, ou kuyogis, Ele 
infectou-os com desejos insanos de gozo dos sentidos para que as 
pessoas comuns pudessem identificar facilmente que esses yogis falsos 
estão desviados do caminho do serviço devocional puro. 

A zombaria dos brãhmanas e dos vaisnavas feita pelos jovens 
da dinastia Yadu, que vestiram Samba com trajes femininos, e a 
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consequente destruição da dinastia Yadu, demonstram conclusiva- 
mente a inutilidade das sahajiva-sampradavas. 

Srila Jiva Gosvámi confirmou que a falta de humildade mostrada 
pelos filhos da dinastia Yadu foi um arranjo do próprio Senhor. 
Em outras palavras, os membros da dinastia Yadu são, afinal, com: 
panheiros do Senhor Krsna, e para facilitar os passatempos instruti- 
vos do Senhor, eles agiram aparentemente de maneira contrária à ética. 


VERSO 16 
CA NM MRS: A, q! 
AAA MAA A AAA 112.611 
evam pralabdhã munayas 
tan úcuh kupita nrpa 


janayisyati vo manda 
musalam kula-nasanam 


«evam-—assim; pralabdhãh-— enganados; munavah-—os sábios; ân — 
àqueles rapazes; úcuh-—disseram; kupitâh-—irados; nrpa-—ó rei Pa- 
niksit; janayisyvati—ela dará à luz; vah-—para vós; mandah-—ó tolos; 
musalam—uma maca; kula-nâsanam-—que destruirá'a dinastia. 


TRADUÇÃO 
Ridicularizados assim pela fraude, os sábios ficaram irados, ó rei, 
e disseram aos rapazes: ““Tolos! Ela gerará uma maça de ferro que 
destruirá vossa dinastia inteira”. 


SIGNIFICADO 

Os quatro defeitos da alma condicionada, a saber; tendência a 
cometer erros (bhrama), ilusão (pramãda), sentidos imperfeitos (ka- 
ranâpâtava) e tendência a enganar (vipralipsã), não se encontram 
nos devotos puros do Senhor. O Senhor Krsna, todavia, fez arranjos 
para que os jovens de Sua própria família, -a dinastia: Yadu, exibis- 
sem as perigosas propensões inferiores da humanidade. Desse modo, 
Os jovens Yadavas imitaram as atividades dos seguidores de um culto 
pseudodevocional. 

Pouco antes de Seu desaparecimento, Krsna desejou que os sábios 
ficassem irados com os membros jovens da dinastia Yadu, a fim de 
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ensinar que os vaisnavas náo podem ser considerados tolos, ignoran- 
tes ou mundanos, e também para reduzir o orgulho falso de Seus 
próprios membros familiares. Às vezes, pessoas desencaminhadas 
assumem o papel de pseudodevotos e blasfemam não só o verdadeiro 
processo de serviço devocional puro, como também os devotos puros 
que estão rendidos a pregar a missão do Senhor. Semelhantes pseu- 
dodevotos tolos pensam que seu ódio ou inveja à verdadeira missão 
de pregação do Senhor constitui bhakti, mas na verdade ele constitui 
a causa de todos os problemas tanto para eles quanto para as pessoas 
desafortunadas que os seguem. Os pregadores do serviço devocio- 
nal puro expõem as tentativas perniciosas de pseudodevotos, e, da 
mesma forma, os sábios, encabeçados por Narada, que eram todos 
elevados devotos do Senhor, dirigiram-se aos rapazes da dinastia 
Yadu como tolos confundidos e disseram-lhes: “Neste falso ventre 
ou falsa vestimenta de sadhu, nascerá uma maca que será a fonte 
da destruição de vossa família”. 

Sobretudo na Índia; mas agora também nos países ocidentais, exis- 
te uma classe contaminada de desfrutadores dos sentidos que também 
se consideram gaudiyas vaisnavas e simulam exibir o mais elevado 
estado de prema-bhakti. Eles declaram estar no nível mais elevado 
de devoção e, portanto, preocupados apenas com os afazeres mais 
íntimos da madhurya-lila, tais quais aqueles exibidos em Vrndavana. 
Às vezes, eles chegam até a se vestir de gopis, dando um falso espe- 
táculo como se tivessem entrado nos passatempos de Krsna, sem, na 
verdade, seguir as regras básicas. Em nome de prema-bhakti, eles 
às vezes cometem ofensas graves contra os devotos puros de Krsna. 
Através deste incidente referente á maga de ferro nascida do aparente 
ventre de Sâmba, o próprio Senhor Krsna ensinou os perigosos re- 
sultados de semelhante pseudodevoção. 


VERSO 17 


al sa AA ARA | 
ama af q aera NLSN 


tac chrutva te “ti-santrastã 
vimucya sahasodaram 

sámbasya dadrsus tasmin 
musalarh khalv ayasmayam 
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tat—aquilo; $rutvã-—tendo ouvido; te—eles; ati-santrastâh—extre- 
mamente assustados; vimucya-—descobrindo; sahasa— depressa; uda- 
ram—o ventre; sambasya—de Samba; dadrsuh—viram; tasmin— 
nele; musalam-—uma maça; khalu--na verdade; ayah-mayam—feita 
de ferro. 

TRADUÇÃO 

Ao ouvirem a maldição dos sábios, os aterrorizados rapazes ime- 
diatamente levantaram a vestimenta que cobria o ventre de Sâmba 
e de fato observaram que lá havia uma maça de ferro. 


SIGNIFICADO 

Ao ouvirem as palavras'dos vaisnavas, encabeçados por Nárada, 
os jovens Yadus levantaram a vestimenta que cobria o abdômen de 
Samba e viram o fruto da ofensa que eles cometeram contra os vais- 
navas por meio de sua enganação: uma verdadeira maça estava lá 
para destruir a dinastia: deles. Este exemplo mostra que numa so- 
ciedade contaminada, a:maga da duplicidade jamais pode trazer a 
paz encontrada na sociedade de devotos. Ao contrário, semelhante 


duplicidade destrói todas as atividades não devocionais e doutrinas 
caprichosas dos pseudodevotos. Os jovens Yadus estavam preocupa- 
dos em não ameaçar a posição avançada deles e de fato pensavam 
que enquanto mantivessem oculta a sua velhacaria, os outros jamais 
poderiam detectar tal enganação sofisticada. Entretanto, eles não 
puderam proteger sua família da reação à grave ofensa que comete- 
ram contra os devotos do Senhor. 


VERSO 18 


fk gi aea: f akafa A: | 
M aeea ema TS a7: 12c 


kim krtah manda-bhāgyair nah 
kim vadisyanti no janáh 
iti vihvalitã gehãn 
adaya musalam yayuh 
kim—que; krtam—foi feito; manda-bhagyaih—que somos muito 


desafortunados; nah—por nós; kilm-—que; vadisyanti—dirão; nah— 
a nós; jandh—a família; iti-—falando assim; vihvalitah—confusos; 
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gehân—para suas casas; adaya—levando; musalam—a maca; yayuh— 
foram. 


TRADUÇÃO 
Os rapazes da dinastia Yadu disseram: “Oh! que fizemos? Somos 
táo desafortunados! Que nos diráo' mossos membros familiares?” 
Falando assim e estando muito perturbados, eles retornaram para 
suas casas, levando a maca consigo. 


VERSO 19 


aa A RRA 
a aa añ Ne 


tac copaniya sadasi 
parimlana-múukha-Srivah 

rajña ávedayám cakruh 
sarva-yadava-sannidhau 


tat—aquela maca; ca—e; upantya—trazendo; sadasi—na assem- 
bléia; parimlana—desvanecida por completo; mukha—deseus rostos; 
sriyah—a beleza; rajñe—ao rei; Gvedaydm cakruh—informaram; 
sarva-yadava—de todos os Yadus; sannidhau—na presença: 


TRADUÇÃO 
Com o brilho de seus rostos completamente desvanecido, os jovens 
Yadus trouxeram a maça à assembléia real e, na presença de todos 
os Yadavas, descreveram ao rei Ugrasena o que acontecera. 


SIGNIFICADO 
Visvanatha Cakravarti Thákura ressalta que a palavra rajñe refe- 
re-se ao rei Ugrasena e não a Sri Krsna: Por causa da vergonha e 


temor, os rapazes não se aproximaram da Suprema Personalidade 
de Deus, Krsna. 


VERSO 20 
Ad ad LA UA gu 
ARA ARA Maa 112011 


A maldicáo contra a dinastia Yadu 


Srutvâmogham vipra-Sapam 
drstvã ca musalam nrpa 

vismitã bhaya-santrastã 
babhúavur dvarakaukasah 


$rutvá—ouvindo sobre; amogham—infalivel; vipra-Sipam—a mal- 
digáo dos brahmanas; drstva—vendo; ca—e; musalam—.a maça; 
nrpa—ó rei; vismitah—espantados; bhaya—pelo temor; son: 2stah— 
atormentados; babhiwvuh—ficaram; dváraka-okasah—os habitantes 
de Dvaraka. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, ao ouvirem sobre a maldição infalível dos brâhma- 
nas e verem diante deles a maça, os habitantes de Dváraka ficaram 
espantados e atormentados pelo temor. 


VERSO 21 


LST q MIR 
ARAS REE ARA 11221 


tac ciirnayitvã musalam 
yadu-rajah sa áhukah 

samudra-salile prásyal 
loham casyavasesitam 


tat—aquela; cúrnayitva—tendo triturado; musalam—maga; yadu- 
rájah—o rei dos Yadus; sah—ele; ahukah—Ahuka (Ugrasena); sa- 
mudra—do oceano; salile—na água; praspat—atirou; loham—o 
ferro; ca—e; asya—da maca; avasesitam—os restos. 


TRADUÇÃO 
Após ter triturado a maça, Āhuka [Ugrasena], o rei dos Yadus, 
pessoalmente atirou os pedaços, junto com o monte de ferro restan- 
te, na água do oceano. 


SIGNIFICADO 
Orei Ugrasena pensou: '“'Samba-e os outros rapazes não devem 
sentir nenhuma vergonha ou temor””, e, dessa maneira, sem consultar 
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Sri Krsna, ele ordenou que a maça fosse triturada e atirada na água, 
junto com um pequeno pedago de ferro que restou, o qual ele con- 
siderou insignificante. 


VERSO 22 


PRISA AMA rr: 1 
Sami Tara Fa: 12211 


kascin matsyo *grasil loham 
cúrnáni taralais tatah 

uhyamânâni veldyâm 
lagnány asan kilairakah 


kascit—certo; matsyah-—peixes agrasit-—engoliu; loham—o ferro; 
cúrnáni—as partículas do pó; taralaih—pelas ondas; tatah—daquele 
lugar; uhyamánani—sendo carregadas; veldyam—na margem; lagná- 
ni—penetrando; ásan—tornaram-se; kila—na verdade; erakah—es- 
pécie peculiar de gramínea com folhas longas e afiadas. 


TRADUCÁO 
Certo peixe engoliu o pedaço de ferro, e os fragmentos do ferro, 
carregados pelas ondas de volta para a margem, implantaram-se lá 
e tornaram-se canas de bambu altas e afiadas. 


VERSO 23 
AAA RATA: ETA | 
ra e A ASA 1133 
matsyo grhito matsya-ghnair 
¡jalenanyaih saharnave 


tasyodara-gatam loham 
sa Salye lubdhako "karot 


matsyah—o peixe; grhitah—sendo pescado; matsya-ghnaih—por 
pescadores; jalena—com uma rede; anyaih saha—junto com outros 
peixes; arnave—no oceano; tasya—do peixe; udara-gatam-—contido 
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no estómago; loham—pedago de ferro; sah—ele (Jara); salye—em 
sua flecha; lubdhakah—um:cacador; akarot—colocon. 


i TRADUÇÃO 
» Esse peixe foi pescado no oceano com uma rede. O pedaço de 
ferro no estômago do peixe foi levado pelo caçador Jara, que o fixou 
como uma farpa na ponta de sua flecha. 


VERSO 24 


NIE das aaa 
mita Ai RETARA RLI 


bhagavāñ jñāta-sarvārtha 
isvaro “pi tad-anyathã 

karturh naicchad vipra-sâpam 
kala-rapy anvamodata 


»bhagavân—o Senhor Supremo; jrata-—conhecendo; sarva-arthah-—o 
higtificado de tudo; isvarah-——muito capaz; api—embora; tat-anyatha— 
ao contrário; kartum-—fazer; na aicchat—Ele náo desejou; vipra- 
sapam—a maldigáo dos brahmanas;-kala-rapi—exibindo Sua forma 
do tempo; anvamodata—sancionou de. bom grado. 


TRADUÇÃO 
Conhecendo bem o significado de todos esses eventos, o Senhor 
Supremo, embora capaz de anular a maldição dos brâhmanas, não 
desejou fazer isso. Ao contrário, sob Sua forma do tempo, Ele, de 
bom grado, sancionou tais eventos. 


SIGNIFICADO 

Pessoas comuns talvez fiquem surpresas ou confusas; ao saberem 
que o Senhor sancionou de bom grado -a maldição e destruição de 
Sua própria dinastia. A palavra anvamodata usada nesta passagem 
significa “obter prazer em algo”” ou “dar sanção ou aprovação”. 
Menciona-se também que kala-rúpi: Krsna, sob a forma do tempo, 
sancionou de bom grado a maldicáo dos bráhmanas. Srila 
Bhaktisiddhânta Sarasvati Prabhupada ressaltou o fato de que o 
Senhor Supremo, Krsnacandra, decidiu-manter-a maldição intacta 
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a fim de proteger os verdadeiros princípios da religião e também 
para destruir a ofensa inconveniente dosmembros enganadores da 
dinastia Kãrsna. Explica-se claramente no Bhagavad-gitã que todo 
o propósito do advento do Senhor ao mundo material consiste em 
restabelecer os princípios autênticos da religião, mediante os quais 
as almas condicionadas, que estão sofrendo tanto sob as leis da na- 
tureza material, possam recuperar sua posição existencial original 
como eternos e liberados servos da Suprema Personalidade de Deus, 
Krsna. A entidade viva vem a este mundo material com o desejo 
de assenhorear-se da natureza material, embora a entidade viva seja, 
de fato, não um senhor, mas um servo eterno. Devido a esta ten- 
dência pervertida de explorar o mundo inteiro em busca de gozo 
dos sentidos, a entidade viva também se torna predisposta a tentar 
perverter os princípios da vida espiritual de forma que os princípios 
religiosos eternos tornem-se adequados ao seu próprio gozo dos sen- 
tidos. A religião, todavia, destina-se a satisfazer o Senhor Supre- 
mo mediante a obediência a Suas leis. E, portanto, o próprio Senhor 
Krsna vem de tempo em tempo para reviver e animar o método cor- 
reto de servigo devocional a Seus pés de lótus. Afirma-se claramente 
no Décimo Primeiro Canto do Srimad-Bhagavatam que o Senhor 
Krsna completara a maior parte de Seus passatempos na Terra e 
agora fazia os arranjos finais para Sua partida. Portanto, Ele quis 
deixar para as entidades vivas desta era uma vívida lição: nenhuma 
pessoa dita religiosa, mesmo que seja tão elevada a ponto de nascer 
na família pessoal do Senhor, pode violar o respeito e reverência 
que se devem aos devotos puros do Senhor, tais como Naãrada Muni. 
O princípio de servir o devotopuro de-Krsna é tão essencial para 
o avanço espiritual que-o Senhor exibiu 'o passatempo inconcebível 
de provocar a destruição de Sua dinastia inteira apenas para conven- 
cer as almas condicionadas de Kali-yuga sobre este ponto. 

O Srimad-Bhagavatam alude ao enorme infortúnio que sobreviria 
após o desaparecimento da Suprema Personalidade de Deus. Seme- 
lhantes infortúnios também ocorreram após o desaparecimento do 
Senhor $ri Caitanya Mahãprabhu, que é aceito pelos gaudiyas vais- 
navas como o próprio Krsna. Mediante diversas instruções, o Bhaga- 
vatam encarrega-se de eliminar a pseudo-religião enganadora que 
surge na sociedade humana depois da partida do Senhor. 

O Senhor Caitanya, exibindo Seus passatempos magnânimos, afas- 
tou-do Sul da Índia todas as falsas doutrinas das apasampradayas, 
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ou ditas tradições discipulares de pseudodevotos, que tinham con- 
quistado grande influéncia, recorrendo ás teorias ateístas dos budis- 
tas e jainistas. Dessa maneira, Ele converteu toda a Índia ao serviço 
devocional ao Senhor Krsna, de tal forma que, devido à pregação 
extensiva do Senhor Caitanya Mahaprabhu e de Seus seguidores, 
não restou no mundo outro tópico de discussão senão o serviço de- 
vocional ao Senhor Supremo. Tridandipada Prabodhânanda Saras- 
vati elaborou maiores esclarecimentos acerca desse assunto em seu 
verso stri-putrâdi-kathãm jahur visayinah. 

Sri Narahari Sarakára Thakura, em seu livro Krsna-bhajanâmria, 
corrigiu as afirmações inadequadas dos gaurariga-nágari-vâdis, sakhi- 
bheka-vádis e de outras das onze correntes pseudodiscipulares que 
alegam seguir Sri Caitanya Mahaprabhu. Essas pessoas desautori- 
zadas apresentam enganação disfarçada de religião e apregoam sua 
duplicidade sob o nome de katha, ou seja, adoração pura do Senhor. 
Assim como Krsna provocou uma discórdia furiosa para destruir 
Sua própria família, Sri Caitanya Mahaprabhu fez arranjos para que 
o mundo fosse inundado por diversas filosofias mayávádas e karma- 
vâdas logo após Seu desaparecimento. Ele fez isso para destruir as 
pessoas que pertenciam às onze apasampradâyas, ou tradições disci- 
pulares desautorizadas, bem como a muitas outras apasampradáyas 
que apareceriam no futuro e ousariam chamar-se de devotos de Sri 
Caitanya Mahaprabhu ou simulariam ser descendentes de Sua linha- 
gem familiar. Ao mesmo tempo, Caitanya Maháprabhu fez arranjos 
para que Seus devotos fossem mantidos á parte da pseudodevoção 
desses enganadores. Os devotos do Senhor Gaurasundara, Caitanya 
Mahaprabhu, podem compreender os mistérios de Seus passatempos 
que se manifestam nos passatempos do Senhor Krsna. As ativida- 
des do corpo transcendental da Suprema Personalidade de Deus não 
podem ser compreendidos de nenhuma forma mundana. Esse é o 
significado essencial deste capítulo. 





Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humil- 
des servos de Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu- 
pâda referentes ao Décimo Primeiro Canto, Primeiro Capítulo, do 
Srimad-Bhagavatam, intitulado “A maldição contra a dinastia Yadu”. 












CAPÍTULO DOIS 


Maharaja Nimi encontra-se 
com os nove Yogendras 


Neste capítulo, Narada dá instruções sobre bhagavata-dharma ao 
fiel e indagador Vasudeva, recontando uma conversa entre Maharája 
Nimi e os nove Yogendras. 

Muito ansioso de ver o Senhor Krsna, Devarsi Nárada residia 
quase o tempo todo em Dváraká. Outrora, Vasudeva, confundido 
pela potência ilusória do Senhor, oferecera adoração ao Supremo 
Senhor Ananta com o propósito de obter um filho, mas deixara de 
adorá-lO para lograr a liberação. 

Certa vez, Narada chegou à casa de Vasudeva, que O adorou de 
acordo com a etiqueta adequada, cumprimentou-o com respeito e 
pediu-lhe para ouvir sobre o serviço devocional puro, que liberta a 
pessoa de todas as classes de temor. Nárada louvou a inteligência 
fixa de Vasudeva e, então, relatou a antiga história da conversa entre 
os nove Yogendras, que eram filhos do Senhor Rsabhadeva, e Nimi, 
o rei de Videha. 

O filho de Svayambhuva Manu foi Priyavrata. Seu filho foi Agni- 
dhra, cujo filho foi Nabhi. O Senhor Rsabhadeva, a porção plenária 
de Vasudeva, encarnou como o filho de Nabhi. O mais velho dentre 
os cem filhos de Rsabhadeva foi Bharata, um enaltecido devoto de 
Narayana, através de cujo nome esta Terra, que antes se chamava 
Ajanâbha-varsa, ficou famosa como Bharata-varsa. Os outros nove 
filhos de Rsabhadeva são bem conhecidos como os nava-yogendras: 
Kavi, Havir, Antariksa, Prabuddha, Pippalayana, Avirhotra, Dru- 
mila, Camasa e Karabhajana. Eles eram bem versados no conheci- 
mento a respeito do eu, fixos em sua meta e sempre esforçados em 
lograr a perfeição. Os outros nove filhos de Rsabhadeva aceitaram 
o dever de ksatriyas e tornaram-se mestres das nove dvipas que cons- 
tituem Bharata-varsa. Seus outros oitenta e um filhos tornaram-se 
brâhmanas peritos em doutrinas smrti e propagaram o caminho do 
sacrifício fruitivo. 
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Os nove Yogendras, livres para se moverem sem impedimento, 
viajavam á vontade por toda a parte. Eles eram companheiros dire- 
tos da Suprema Personalidade de Deus, Madhusúdana, e vagavam a 
seu bel-prazer para dar proteção aos diversos planetas do Universo. 
Pode-se perder o corpo humano a qualquer momento, mas ainda 
assim ele é uma aquisição muito rara. Ainda mais raro é obter asso- 
ciação dos devotos íntimos do Senhor de Vaikuntha enquanto se está 
neste corpo humano. Associação com semelhantes pessoas santas, 
mesmo por uma fração de segundo, concede a um ser vivo todos os 
benefícios. O rei Nimi, portanto, ofereceu assentos convenientes aos 
nove Yogendras, adorou-os, prostou-se com humildade perante eles 
e, jubiloso, indagou deles acerca de bhágavata-dharma. Bhagavata- 
dharma, isto é, serviço devocional puro ao Senhor, é o único meio 
de lograr para a alma a máxima boa fortuna. O Senhor Supremo, 
satisfazendo-se com esse serviço, oferece o Seu próprio eu ao devoto. 

Em resposta à pergunta do rei, um dos nove Yogendras, Kavi, 
falou o seguinte: “Aqueles processos de avanço que são descritos 
pela própria Personalidade de Deus e que capacitam até mesmo as 
pessoas tolas a atingir facilmente a auto-realização perfeita chamam- 
se bhagavata-dharma. Este bhagavata-dharma, manifesto como ser- 
viço aos pés de lótus do infalível Senhor Supremo, erradica todo o 
temor do ser vivo. Quem se refugia em bhágavata-dharma, jamais 
tropeça ou cai, mesmo ao correr com ambos os olhos fechados. Tudo 
o que alguém faça com seu corpo, mente, palavras, inteligência, cons- 
ciência, sentidos e propensões naturais, deve ser oferecido ao Senhor 
Náráyana. Entidades vivas adversas aos pés de lótus do Senhor ficam 
sob o controle de Sua energia ilusória, maya. Elas esquecem a iden- 
tidade do Senhor e são capturadas pela ilusão decorrente do fato de 
identificarem-se com o corpo temporário. Sob a influência da atra- 
ção material, elas ficam extremamente assustadas. Por isso, o melhor 
para elas é render sua própria energia vital a um guru qualificado e, 
com devoção pura, adorar o Senhor Supremo, o controlador abso- 
luto de maya. Da mesma maneira que comendo, alguém sacia aos 
poucos sua fome e, a cada bocado de comida, sente-se mais e mais 
satisfeito e nutrido, o devoto rendido desapega-se de todos os objetos 
não relacionados a Krsna, obtém experiência pessoal direta a respeito 
do Senhor e saboreia amor puro por Deus, tudo simultaneamente”. 

Em seguida, Havir falou, descrevendo as diferentes características 
dos devotos de primeira classe, de segunda classe e de terceira classe: 
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“Quem oferece com fé adoração adequada à Deidade do Senhor 
Visnu, mas não tem devoção aos vaisnavas e aos objetos relaciona- 
dos a Visnu é um devoto materialista. Quem manifesta amor pelo 
Senhor, amizade para com os devotos do Senhor, misericórdia com 
ignorantes e indiferença aos inimigos de Visnu e dos vaisnavas é um 
devoto intermediário. E quem vê a presença do Senhor Supremo em 
tudo e vê tudo dentro do Senhor 'é o devoto mais elevado”. Os de- 
votos de primeira classe são descritos em oito versos, que concluem 
declarando que o devoto de primeira classe mantém o Senhor Supre- 
mo perpetuamente atado a seu próprio coração com as cordas da 
afeição. O Senhor Hari jamais abandona o coração de semelhante 
devoto. 


VERSO 1 


TE SAT 
mica za es | 
ARAS protesto: MI 


Sri-suka uváca 
govinda-bhuja-guptayam 
dvaravatyam kurúdvaha 
avátsin náarado "bhiksnam 
Krsnopásana-lalasah 


$ri-Sukah uvaca—Sti Suka disse; govinda—do Senhor Govinda; 
bhuja—pelos bracos; guptayam—protegida; dváravatyám—na capi- 
tal Dvaravati; kuru-udvaha—0 melhor dos Kurus; avátsit—habitou; 
naradah—Narada Muni; abhiksnam—constantemente; krsna-upása- 
na-—ocupar-se na adoração a Krsna; lalasah-—que tinha muita avidez. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi disse: Ávido por ocupar-se na adoração ao 
Senhor Krsna, ó melhor dos Kurus, Nárada Muni permaneceu algum 
tempo em Dyaraká, que era protegida pelos braços de Govinda. 


SIGNIFICADO 
No Segundo Capítulo deste canto, Nárada Muni explica ao in- 
dagador e devotado Vasudeva o que é bhagavata-dharma, ou seja, 
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servigo devocional puro a Krsna. Nárada Muni menciona uma con- 
versa entre o rei Nimi e os Jayanteyas. Segundo Jiva Gosvami, a 
palavra abhiksnam indica: que embora o Senhor Krsna costumasse 
enviar Nárada Muni a diferentes lugares para executar diversos pas- 
satempos, tais como indagar sobre os afazeres do mundo, Narada 
sempre voltava a residir em Dváraká. A palavra krsnopasana-lalasah 
indica que Nárada era muito ávido por estar perto de Krsna e por 
adorá-lO, Devido à maldição de Daksa, Nárada jamais podia per- 
manecer vivendo-em apenas um lugar, Sridhara Svâmi, contudo, 
salientou que na tasyám Sapádeh prabhâvah: em Dvaraka não há 
influência de maldições nem de outras maldades semelhantes, pois 
Dvarakã é a morada da Suprema Personalidade de Deus e é sempre 
protegida por Seus braços, como evidencia a expressão govinda- 
bhuja-guptâyâm. As almas condicionadas estão lutando dentro do 
reino de mayã contra as cruéis leis da natureza material, tais como 
o nascimento, a morte, a velhice e a doença, mas se tais almas con- 
dicionadas tiverem a boa fortuna de entrar na cidade da Suprema 
Personalidade de Deus, quer seja Dváraka, Mathurá ou Vrndávana, 
e de viver lá sob a proteção direta dos braços onipotentes do Senhor 
Supremo, Krsna, elas experimentarão-a ilimitada e transcendental 
bem-aventurança da vida verdadeira, que é eterna e destina-se a ser 
vivida na companhia pessoal de Deus. 


VERSO 2 


SUA Tea | 
eto ATEN] 


ko nu ráajann indriyaván 
mukunda-caranambujam 

na bhajet sarvato-mrtyur 
upasyam amarottamaih 


kah—quem; nu—de fato; rájan—=6. rei; indriya-van—possuidor 
de sentidos; mukunda-carana-ambujam—os pés de lótus do Senhor 
Mukunda; na bhajet—não' adoraria; sarvatah-mrtyuh—sendo en- 
carado pela morte por todos os lados; upásyam-—adorável; amara- 
uttamaih—pelas melhores das personalidades liberadas. 
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TRADUÇÃO 
Meu querido rei, no mundo material, as almas condicionadas têm 
de se confrontar com a morte a cada passo da vida. Portanto, quem, 
dentre as almas condicionadas, não prestaria serviço aos pés de lótus 
do Senhor Mukunda, que é adorável até mesmo para as mais enal- 
tecidas almas liberadas? 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra indriyaván é significativa. Indriyaván signi- 
fica “possuindo sentidos”, Embora estejamos condicionados dentro 
do mundo material, devido à misericórdia do Senhor Supremo rece- 
bemos um corpo humano, que possui sentidos distintos, tais como 
os olhos, os ouvidos, a língua, o nariz e à pele. Em geral as almas 
condicionadas usam estes sentidos na tentativa falsa de explorar a 
natureza material em busca de gozo dos sentidos. Porém, nossos 
sentidos materiais e seus objetos são temporários, e não é possível 
tornar-se pacífico ou feliz na tentativa de satisfazer nossos sentidos 
temporários com os temporários objetos dos sentidos oferecidos por 
māyā, a energia ilusória do Senhor. Na verdade, nosso extremo es- 
forço para satisfazer os sentidos materiais acaba trazendo o resul- 
tado exatamente oposto, a saber, sofrimento material. Um homem 
sente-se atraído por uma mulher. Devido ao estímulo sexual, eles se 
casam, e logo surge uma família que exige uma manutenção sempre 
crescente. Dessa maneira, sua vida inocente e simples termina, e ele 
passa a maior parte da vida trabalhando duro como um asno para 
sustentar as exigências de sua família. No Terceiro Canto do Srimad- 
Bhãgavatam, o Senhor Kapila descreve bem claro que, apesar do 
trabalho exaustivo que um homem executa durante toda a sua vida, 
sua família no final fica insatisfeita, e quando o exausto pai chega 
à velhice, os irritados membros familiares têm dele a mesma consi- 
deração que os fazendeiros têm de um boi velho e inútil. Às vezes, 
os filhos sonham em receber a herança de seu pai e no íntimo dese- 
jam que ele morra. Hoje em dia as pessoas ressentem-se muito do 
estorvo de ter de cuidar de seus pais idosos e, portanto, enviam-no 
a uma instituição, onde eles morrem sós.e negligenciados após uma 
vida de árdua luta para manter seus presumíveis entes queridos, 
Um médico na Inglaterra está seriamente propondo a eutanásia para 
pessoas idosas que não são mais produtivas. 
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Na atualidade, algumas pessoas, desejando o gozo dos sentidos, 
mas esperando evitar a inconveniéncia da vida familiar, tentam des- 
frutar relações sexuais “Slivres”” com mulheres, sem ter de aceitar o 
estorvo do casamento. Mediante o controle da natalidade e o aborto, 
elas eliminam o distúrbio de ter de cuidar de filhos. Dessa maneira, 
esperam desfrutar o gozo dos sentidos sem nenhum empecilho mate- 
rial. Contudo, devido às leis da natureza, essas pessoas ficam atadas 
a uma rede de reações pecaminosas decorrentes do fato de evitarem 
seu verdadeiro dever para com a Suprema Personalidade de Deus 
e por irrefletidamente causar violência e sofrimento a outros seres 
vivos, em sua busca de aumentar o próprio gozo dos sentidos. Apri- 
sionados numa rede de atividades impias, elas são levadas para cada 
vez mais longe de sua original consciência pura e aos poucos perdem 
todo o poder de compreender as leis da natureza. Portanto, decla- 
ra-se nesta passagem que sarvato-mrtyuh. Mrtyu significa “morte”. 
A morte aparece de repente, surpreendendo esses confiantes desfru- 
tadores dos sentidos, e destrói todo o seu programa de suposta feli- 
cidade material. Semelhantes pessoas costumam ser afligidas por 
doenças medonhas e sofrem dores inconcebíveis, que culminam em 
morte. Se um sincero benquerente tenta mostrar-lhes esses fatos, in- 
formando-as acerca da realidade, elas ficam iradas, e acusam-no 
de ser um pessimista ou um relígioso fanático. Dessa maneira, elas 
cegamente ignoram as leis da natureza, até que essas leis acabam 
por esmagá-las e arrastá-las para fora de seu paraíso ilusório. Devi- 
do a seu excessivo acúmulo de resultados pecaminosos, elas são for- 
çadas pelas leis do karma a aceitar situações de grande sofrimento. 
Afúundando nas espécies de vida inferior, elas perdem toda a cons- 
ciência daquilo que se encontra além de seus sentidos materiais gros- 
seiros. 

Às vezes, um ser vivo é capaz de compreender o resultado miserá- 
vel do gozo dos sentidos. Frustrado com a dor e sofrimento da vida 
materialista e desconhecendo uma vida superior, ele adota uma filo- 
sofia neo-budista e busca refúgio nessa presumível nulidade. Mas na 
verdade não existe nenhum vazio dentro do reino de Deus. O de- 
sejo de fundir-se na nulidade é uma reação à dor material; não é 
um conceito tangível a respeito do Supremo. Por exemplo, se sinto 
uma dor intolerável na perna e a dor não pode ser curada, talvez eu 
chegue à conclusão de que devo amputá-la. Porém, é bem melhor 
remover a dor e manter minha perna. De maneira semelhante, devido 
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ao falso ego, pensamos: “Sou tudo, Sou a pessoa mais importante. 
Ninguém é tão inteligente quanto eu’. Pensando dessa maneira, 
sofremos constantemente e experimentamos intensa ansiedade. Con- 
tudo, tão logo purifiquemos o ego, admitindo que somos insignifi- 
cantes servos eternos-de Krsna, nosso ego nos dará grande prazer. 

Sri Krsna, o Senhor do bem-aventurado e diversificado céu espiri- 
tual, chamado Vaikuntha, está sempre absorto em desfrute transcen- 
dental. Na verdade, Sri Krsna é o reservatório:de todo o.prazer. 
Pessoas absortas:no desfrute materialista ficam atadas pelas onipre- 
sentes leis da morte. Mas se em vez disso esforçarmo-nos para servir 
à Suprema Personalidade de Deus, poderemos: de imediato nos cos 
nectar a Sua Aladini sakti, ou potência bem-aventurada. Caso sir- 
vamos Krsna sob a guia de Seu representante autorizado, o mestre 
espiritual, de imediato poderemos obter alívio do sofrimento mate- 
rial. Então, não ansiaremos por mais nada, senão que poderemos 
saborear a ilimitada bem-aventurança espiritual do serviço ao Senhor 
Supremo. 

Sarvato-mrtyuh também indica que nascimentos e mortes ocorrem 
em todos os planetas do Universo. Portanto, nossas ditas viagens 
espaciais e consciência cósmica são inúteis, visto que não existe vida 
eterna em parte alguma do cosmos' material. Em suma, compreen- 
der a futilidade de ocupar-se no serviço a qualquer coisa além de 
Krsna e, além disso, ocupar-se em:servir aquilo que é eterno e pleno 
de bem-aventurança, constitui o máximo desenvolvimento: possível 
da inteligência. Embora nossa inteligência atual seja obtusa, pois 
está condicionada pelas leis da natureza, podemos criar ilimitada 
boa: fortuna para nós mesmos, refugiando-nos aos pés de lótus de 
Mukunda e aprendendo a distinguir entre aquilo que é temporário 
e inútil e aquilo que é eterno e verdadeiro. 


VERSO 3 


Aa 7 añ a TA | 
a aaa 21 


tam ekada tu devarsim 
vasudevo grhagatam 

arcitam sukham ásinam 
abhivadyedam abravit 
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tam—a ele; ekadd—certa vez; tu—e; deva-rsim—o sábio entre os 
semideuses, Naárada; vasudevah—Vasudeva, o pai do Senhor Krsna; 
grha-āgatam—-que viera a sua casa; arcitam—adorado com parafer- 
nália; sukham āsīnam—sentado confortavelmente; abhivādya—cum- 
primentando-o com respeito; idam—isto; abravit—disse. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, o sábio entre os semideuses, Nārada, veio à casa de 
Vasudeva. Depois de adorar Nārada com parafernália adequada, 
dando-lhe um assento confortável e prostrando-se com respeito dian- 
te dele, Vasudeva falou as seguintes palavras. 


VERSO 4 


diia ar 
TR A AAA | 
soi a aaa ly 11 


Sri-vasudeva uváca 
bhagavan bhavato yátra 
svastaye sarva-dehinâm 
krpanânâra yathã pitror 
uttama-sloka-vartmanâm 


sri-vasudevah uvaca—Sri Vasudeva disse; bhagavan—ó senhor; 
bhavatah—de tua pessoa; yatrá—a vinda; svastaye—para o benefi- 
cio; sarva-dehinám—de todos os seres corporificados; krpanánam— 
dos mais desventurados; yatha—como; pitroh—a de um pai; uftama- 
sloka—o Senhor Supremo, que é louvado com excelentes versos; 
vartmanâm-—daqueles que são fixos'no caminho que leva a. 


TRADUÇÃO 
Sri Vasudeva disse: Meu senhor, tua visita, tal qual aquela de um 
pai a seus filhos, é para o benefício de todos os seres vivos. Tu be- 
neficias não só aqueles que são muito desventurados, como também 


os que são avançados no caminho que leva ao Senhor Supremo, 
Uttamasloka. 
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SIGNIFICADO 

“ Vasudeva descreve aqui as glórias de Nárada Muni. As palavras 
Krpanânârh yathá pitror uttama-sloka-vartmanâm 'são significativas. 
Krpanânâm refere-se às pessoas mais desventuradas, enquanto utta- 
ma-sloka-vartrnanâm refere-se às que são muito afortunadas, que 
são avançadas em consciência de Krsna. Sridhara Svâmi declara que 
sathã bhagavad-ripasya bhavato yatrã sarva-dehinam svastaya iti. 
A palavra bhagavad-ripasya indica que Nárada Muni é uma ex- 
pansão do Senhor Supremo e que suas atividades, portanto, trazem 
imenso beneficio para todos os:seres vivos. No Primeiro Canto do 
Srimad-Bhagavatam, Narada Muni é descrito como uma manifesta- 
ção da misericórdia da Suprema Personalidade de Deus. Lá se afir- 
ma que Nárada é dotado de poder especial para dar instruções sobre 
a arte do serviço devocional a Krsna. Nárada tem a capacidade espe- 
cial de aconselhar as almas condicionadas sobre como elas podem 
ajustar suas atividades atuais ao serviço devocional a Krsna sem des- 
necessariamente arruinar sua vida atual. 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati define a palavra krpana citando 
o Brhad-âranyaka Upanisad (3.9.10): Etad aksararn gârgi aviditvá- 
Samãl lokãt praiti sa krpanah: Ó filha de Gargacarya, aquele que 
deixa este mundo sem conhecer o infalível Senhor Supremo é um 
krpana, ou seja, avaro”. Em outras palavras, recebemos a forma de 
vida humana para que possamos compreender nossa relação eterna 
e bem-aventurada com a Suprema Personalidade de Deus. Como 
indica a palavrá indriyaván no verso dois deste capítulo, recebe- 
mos um corpo humano para podermos servir o Senhor Supremo, 
Krsna. Esta forma de corpo humano é a maior fortuna, porque a 
inteligência altamente desenvolvida da vida humana capacita-nos a 
compreender Krsna, a Verdade Absoluta. Se não formos capazes 
de compreender nosso relacionamento eterno com Deus, não obtere- 
mos nenhum benefício permanente nesta vida atual, nem poderemos, 
em última análise, beneficiar os outros. Quem recebe um grande te- 
Souro, mas não pode usá-lo para si mesmo, nem dedicá-lo à felici- 
dade dos outros é chamado de avaro. Portanto, a pessoa que deixa 
este mundo sem ter compreendido sua verdadeira posição como 
servo de Deus chama-se krpana, ou seja, avaro. 

Este verso afirma que Nárada Muni é dotado de tanto poder no 
servico devocional a Krsna que pode tirar da ilusão até mesmo'os 
tolos avarentos, assim como um pai bondoso que vai a seu filho e 





52 Srimad-Bhagavatam [Canto 11,'Cap. 2 


o desperta de um pesadelo angustiante. Nossa presente vida materia- 
lista é tal qual um sonho importuno, do qual grandes almas como Ná- 
rada podem nos despertar. Nárada Muni é táo poderoso que mesmo 
aqueles que já são avançados no servigo devocional a Krsna podem 
intensificar ainda mais sua posição espiritual ouvindo as instruções 
dele, como serão dadas aqui no Décimo Primeiro Canto do Srimad- 
Bhãgavatam. Portanto, Sri Nárada é o guru e pai de todos os seres 
vivos, que originalmente são devotos do Senhor, mas que agora 
estáo ocupados na tentativa artificial de desfrutar o mundo material 
em corpos materiais de seres humanos, animais e assim por diante. 


VERSO 5 


qa md A A ARA Al 
o UN 


bhútanám deva-caritam 
duhkhaya ca sukhaya ca 

sukhayaiva hi sadhúnam 
tvâdrsâm acyutâtmanâm 


bhútânâm-—dos seres vivos; deva-caritam-—as atividades dos semi- 
deuses; duhkhãya-—resultam em miséria; ca—também; sukhaya—em 
felicidade; ca--bem como; sukhaya—em felicidade; eva—apenas; 
hi—na verdade; sadhúnám—a dos santos; tvadrsám-—como tu; acyu- 
ta—o infalivel Senhor Supremo; dtmanám—que aceitaram como a 
própria-alma. 


TRADUÇÃO 
As atividades dos semideuses conduzem os seres vivos tanto a mi- 
séria quanto a felicidade, mas as atividades de grandes santos como 
tu, que aceitaram o Senhor infalível como a própria alma, resultam 
apenas em felicidade para todos os seres. 


SIGNIFICADO 
Este verso afirma claramente que os devotos puros do Senhor tais 
como Nãrada Muni são pessoas santas, que devem ser consideradas 
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superiores até mesmo aos semideuses, a quem o Senhor Supremo 
dotou de poder para administrar o Universo inteiro. No Bhaga- 
vad-gitã (3.12), afirma-se: 


$ 


istān bhogān hi vo devā 
dasyante yajña-bhavitah 

tair dattan apradayaibhyo 
yo bhunkte stena eva sah 


“Cuidando das várias necessidades da vida, os semideuses, estando 
satisfeitos com a realização de yajfia [sacrifício], suprirão todas as 
vossas necessidades. Mas, aquele que desfruta destas dádivas sem 
oferecê-las aos semideuses como reconhecimento é certamente um 
ladrão.” A este respeito, Srila Prabhupada fez o seguinte comentá- 
rio acerca dos semideuses: ““Os semideuses são administradores que 
exercem poderes sobre os assuntos materiais. O fornecimento de ar, 
luz, água e de todas outras bênçãos que ajudam a subsistência de 
todas as entidades vivas é confiado aos semideuses, que são inúme- 
ros assistentes em diferentes partes do corpo da Suprema Persona- 
lidade de Deus. Seu contentamento e descontentamento dependem 
da execução de yajhas pelo ser humano”. Em outras palavras, devi- 
do ao arranjo do Senhor, a prosperidade material depende da satis- 
fação dos semideuses. Se os semideuses estão insatisfeitos devido à 
não-execução ou à execução inadequada de sacrifício, eles são dota- 
dos de poder para impor diversas classes de sofrimentos sobre os 
seres humanos, Em geral, esse sofrimento manifesta-se sob a forma 
de excessivo ou insuficiente suprimento, das, necessidades materiais. 
Por exemplo, o brilho do sol é necessário para a vida, porém se há 
calor excessivo. ou calor insuficiente do. sol, nós sofremos. Chuva 
excessiva ou insuficiente também é uma causa de sofrimento. Assim, 
os semideuses concedem ou felicidade ou sofrimento aos seres huma- 
nos, de acordo com a execução de sacrifício. 

Como se afirma aqui, todavia, grandiosas pessoas santas, tais 
como. Nãrada Muni, são sempre misericordiosas para com todos 
Os seres vivos. 


titiksavah karunikah 
suhrdah sarva-dehinâm 
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ajâta-Satravah sântãh 
sadhavah sadhu-bhiisanah 


“Os sintomas de um sádhu são que ele é tolerante, misericordioso 
e amistoso com todas as entidades vivas. Ele não tem inimigos, é 
pacífico, orienta-se pelas escrituras e todas as suas características 
são sublimes.” (Bhãg. 3.25.21) Srila Prabhupada, em seu comentá- 
rio sobre este verso, retrata o sadhu com as seguintes palavras: “O 
sadhu, como se descreve acima, é um devoto do Senhor. Seu inte- 
resse, portanto, é de esclarecer as pessoas sobre o serviço devocio- 
nal ao Senhor. Esta é a sua misericórdia. Ele sabe que sem o serviço 
devocional ao' Senhor, desperdiça-se a vida humana. Um devoto 
viaja por todo o país, de porta em porta, pregando: “Seja consciente 
de Krsna. Seja devoto do Senhor Krsna. Náo desperdice sua vida 
simplesmente satisfazendo suas propensões animais. A vida huma- 
na destina-se à auto-realização, ou à consciência de Krsna”. Essa é 
a pregação de um sadhu. Ele não se contenta com sua própria li- 
beração. Ele sempre pensa nos outros. Ele é a personalidade mais 
compassiva com todas as almas caídas. Uma de suas qualificações, 
portanto, € karunika, grande misericórdia para com as almas caídas. 
Enquanto se dedica ao trabalho de pregação, ele tem de enfrentar 
muitos elementos oponentes, e por isso o sádhu, ou seja, O devoto 
do Senhor, precisa ser muito tolerante. Pode ser que alguém o mal- 
trate, porque-as almias condicionadas não estão preparadas para re- 
ceber o conhecimento transcendental do serviço devocional. Elas 
não gostam disso; esta é a doença delas. O sâdhu tem a tarefa ingra- 
ta de convencê-las da importância do serviço devocional. Às vezes 
os devotos são pessoalmente atacados com violência. O Senhor Jesus 
Cristo foi crucificado, Haridása Thaákura foi arrastado a chicota- 
das por vinté e dois mercados, e o principal assistente do Senhor 
Caitanya, Nityánanda, foi violentamente atacado por Jagái € Mā- 
dhai. Porém, apesar disso, eles foram tolérantes porque sua missão 
era liberar as almas caídas. Uma das qualificações do sadhu é que 
ele é muito tolerante e misericordioso com todas as almas caídas. 
Ele é misericordioso porque é o benquerente de todas às entidades 
vivas. Ele é não apenas um benquerente da sociedade humana, como 
também um benquerente da sociedade animal. Aqui se diz sarva- 
dehinâm, que indica todas as entidades vivas que aceitaram corpos 
materiais. Não só o ser humano tem um'corpo material, mas também 
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“outras entidades vivas, como cães e gatos; têm corpos materiais. 
“O devoto do Senhor é misericordioso com todos — cães, gatos, ár- 
“vores, etc. Ele trata todas as entidades vivas de maneira que elas 
possam por fim obter a salvação deste enredamento material, Siva 
“nanda Sena, um dos discípulos do Senhor Caitanya, deu liberação 
“a-um cão ao tratar:o cão transcendentalmente. Há muitos casos:de 
«cães que obtiveram a salvação por se associarem com um sadhu, 
porque o sâdhu dedica-se às mais elevadas atividades filantrópicas 
para abençoar todas as entidades vivas. Todavia, embora o sádhu 
não seja hostil contra ninguém, o mundo é tão ingrato que mesmo 
um sádhu tem muitos inimigos, 

**Qual é a diferença entre inimigo-e amigo? A diferença está no 
comportamento. O sâdhu lida-com todas:as almas condicionadas 
para ajudá-las a aliviarem-se por fim do enredamento material. Por- 
tanto, ninguém pode ser mais amistoso que um sádhu proporcio- 
nando liberação à alma condicionada. O sádhu é calmo e segue 
tranquila e pacificamente'os principios da escritura. Sádhu quer 
dizer aquele que segue os princípios da escritura e ao mesmo tempo 
éum devoto do Senhor. Aquele que realmente segue os princípios da 
escritura é decerto um devoto do Senhor, pois todos os Sastras ensi- 
mam-nos a obedecer às ordens da: Personalidade de Deus: -Sadhu, 
portanto, significa seguidor dos preceitos escriturais-e devoto: do 
Senhor. Todas essas características são preeminentes; num devoto. 
O devoto desenvolve todas as boas qualidades dos semideuses, a0 
passo que o não-devoto, muito embora academicamente qualifica- 
do, não tem verdadeiras boas qualidades ou boas características, se- 
gundo o padrão de compreensão transcendental.” 

Vasudeva, portanto, usou a palavra-sâdhu para descrever Nárada 
Muni, indicando: que a posição do devoto -do Senhor é superior até 
mesmo à dos semideuses. 





VERSO 6 


safa entar Guaira | 
ema ara arado iate NS 


bhajanti ye yatha devan 
devá api tathaiva tán 
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chayeva karma-sacivãh 
sadhavo dina-vatsalah 


bhajanti—adoram; ye—eles que; yathá—da maneira que; deván— 
os semideuses; devdh—os semideuses; api—também; tathá eva—exa- 
tamente dessa maneira; tân—a eles; chãyã-—numa sombra; iva— 
como se; karma-—da atividade material e suas reações; sacivah-—os 
assistentes; sadhavah—pessoas santas; dina-vatsalah—misericordio- 
sas com os caídos. 


TRADUÇÃO 
Aqueles que adoram os semideuses recebem a reciprocação dos 
semideuses da maneira exatamente correspondente ao oferecimento. 
Os semideuses são assistentes do karma, como à sombra de uma 
pessoa, mas os sâdhus são de fato misericordiosos com os caídos. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, as palavras chayeva karma-saciváh sáo significa- 
tivas. Chayã significa “sombra”. A sombra'do corpo segue preci- 
samente os movimentos do corpo. A sombra não tem poder para 
mover-se de forma diferente do movimento do corpo. De igual modo, 
como se afirma aqui, bhajanti ye yathá deván devá api tathaiva tan; 
os resultados que os semideuses concedem aos seres vivos correspon- 
dem exatamente às ações destes. Os semideuses recebem do Senhor o 
poder para seguir precisamente o karma específico de uma entidade 
viva no que se refere ao fato de conceder-lhe felicidade e sofrimento. 
Assim como a sombra não pode mover-se independentemente, os 
semideuses não podem punir nem recompensar um ser vivo indepen- 
dentemente. Embora sejam milhões de vezes mais poderosos que os 
seres humanos da Terra, os semideuses afinal são diminutos servos 
de Deus, aos quais o Senhor permite atuarem como controladores do 
Universo. No Quarto Canto do Srimad-Bhagavatam, Prthu Maha- 
rãja, uma encarnação a quem o Senhor dotou de poder, afirma que 
mesmo os semideuses estão sujeitos à punição do Senhor, caso se 
desviem de Suas leis. Por outro lado, os devotos do Senhor, como 
Naárada Muni, através de sua pregação potente, podem interferir 
no karma do ser vivo, persuadindo-o a abandonar sua atividade frui- 
tiva c especulação mental e a render-se à Suprema Personalidade de 
Deus. Na existência material, a pessoa trabalha arduamente sob o 
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cativeiro da ignorância. Porém, caso se ilumine através da associa- 
ção de um devoto puro do Senhor, ela pode compreender sua verda- 
deira: posição como servo eterno dëi Deus.:Por prestar esse:serviço, 
ela dissolve seu apego pelo mundo material e também as reações de 
suas atividades anteriores, e, como uma alma rendida, ela é dotada 
de ilimitada liberdade espiritual no serviço ao Senhor.‘ A este res- 
peito, o Brahma-sarnhitã (5.54) afirma: 
“ 
e yas tv indragopam athavendram: aho sva-karma- 
E bandhânurnpa-phala-bhajanam átanoti 

karmáni nirdahati kintu ca bhakti-bhajam 

govindam âdi-purusarn tam aham bhajâmi 


“Adoro Govinda, o Senhor primordial, que-reduz a cinzas todas 
as atividades fruitivas daqueles que estão repletos de devoção. Para 
aqueles que trilham o caminho do trabalho — tanto para Indra, o 
rei dos semideuses, quanto para o diminuto inseto indragopa — Ele, 
imparcialmente, outorga os devidos prazeres dos frutos das ativida- 
des de acordo com a corrente de trabalho executado antes.’ Mesmo 
os semideuses estão atados pelas leis do karma, ao passo que o de- 
voto puro do Senhor, tendo abandonado por completo o desejo de 
desfrute material, com muito êxito reduz a cinzas todos os vestígios 
de karma. 

A este respeito, Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thakura comenta 
que a menos que alguém se ocupe como uma alma rendida no servi- 
ço devocional ao Senhor, ele não pode de fato ser considerado nis- 
kâma, ou seja, livre de todo o desejo pessoal, Às vezes uma pessoa 
materialista se dedica à caridade ou atividades altruístas-e, dessa 
maneira, considera-se um trabalhador abnegado. Da mesma manei- 
ra, aqueles que se dedicam à especulação mental, com a meta última 
de fundir-se no impessoal aspecto Brahman do Senhor, também se 
julgam livres de egoísmo ou livres de desejo. Segundo Srila Bhakti- 
siddhánta Sarasvati, todavia, semelhantes karmis e jriânis, ocupa- 
dos em seu pretenso “altruísmo”, são na verdade servos de desejos 
luxuriosos. Em' outras palavras, eles não compreenderam perfeita- 
mente sua posição como servos eternos de Deus. O karmi altruista 
falsamente se considera o melhor amigo da humanidade, embora 
seja incapaz de dar verdadeiro benefício aos outros, pois:desconhece 
aeterna vida de bem-aventurança e conhecimento que se encontra 
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além-da alucinação temporária da existência material. Da mesma 
maneira, embora o orgulhoso jfiâni se declare Deus e convide os 
outros a também se tornarem' Deus, ele deixa de explicar como os 
pretensos deuses vieram a ficar atados pelas leis da natureza mate- 
rial. Na verdade, a tentativa de tornar-se Deus não se baseia em 
amor por Deus, mas no desejo de tomar a Sua posição. Em outras 
palavras, o desejo de igualar-se em todos os aspectos ao Supremo 
é apenas um outro desejo materialista. Portanto, os karmis e jhânis, 
devido a sua insatisfação ao tentarem artificialmente satisfazer os 
próprios desejos, não podem mostrar verdadeira misericórdia para 
as almas caídas. A este respeito, Sri Madhvacarya menciona o Ud- 
dáma-samhita: 


sukham icchanti bhatanam 
prãyo duhkhasahã rirnam 

tathapi tebhyah pravará 
devá eva hareh priyah 


“Os rsis desejam a felicidade para todos os'seres e são quase sempre 
incapazes de tolerar a infelicidade dos homens. No entanto, os semi- 
deuses são superiores, pois são muito queridos ao Senhor Hari.” 
Porém, embora Srila Madhvacárya tenha colocado os semideuses 
numa posição superior à dos misericordiosos rsis, Srila Jiva Gosvami 
declarou que sâdhavas tu na karmânugatâh: os sâdhus são na ver- 
dade melhores que os semideuses, porque os sâdhus são misericor- 
diosos sem levar em conta os atos piedosos ou ímpios das almas 
condicionadas. Este aparente desacordo entre Madhvacarya e Jiva 
Gosvami é solucionado por Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, que 
ressalta o fato de que na declaração de Srila Madhvacarya, a pala- 
vra rsi, ou “sábio””, indica os pretensos sadhus ou pessoas santas 
entre os Karmis e jñanis. Trabalhadores fruitivos e filósofos espe- 
culadores comuns decerto julgam estar no ápice da moralidade piedo- 
sa edo altruísmo. Todavia, porque desconhecem a posicáo suprema 
da Suprema Personalidade de Deus, eles não podem ser considera- 
dos iguais aos semideuses, que são todos devotos do Senhor e são 
conscientes de que todos os seres vivos são servos eternos do Senhor. 
Contudo, nem mesmo tais semideuses podem ser comparados aos 
devotos puros como Nárada. Semelhantes devotos puros são dota- 
dos de poder para conceder a perfeição máxima da vida tanto para 
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os seres vivos piedosos quanto para os ímpios, os quais têm apenas 
«de seguir as ordens desses devotos puros. 


VERSO 7 
eba et epa ae | 
TA PATA ERÊ SA ATT o 


brahmams tathapi prechamo 
dharmán bhagavatáms tava 
yán Srutvã Sraddhayã martyo 
mucyate sarvato bhayãt 
“brahman—ó brâhmana; tathã api—não obstante (embora eu este- 
ja completamente satisfeito apenas por ver-te); prechamah—estou 
indagando acerca de; dharman—deveres religiosos; bhagavatan—que 
se destinam especificamente a satisfazer o Senhor Supremo; tava— 
deti; yan—que; srutva—ouvindo; Sraddhaya—com fé; martyah— 
alguém destinado a morrer; mucyate—ele se livra; sarvatah--de todo; 
bhayat—temor. 


TRADUÇÃO 
“O brihmana, embora esteja satisfeito apenas por ver-te, ainda 
assim desejo indagar acerca dos deveres que dão prazer à Suprema 
Personalidade de Deus. Qualquer mortal que, com fé, ouve sobre 
eles livra-se de todas as classes de temor. 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Jiva Gosvâmi, Narada Muni talvez tenha relutado 
em instruir Vasudeva, devido ao respeito natural por sua elevada 
posição como pai de Krsna. Nárada pode ter pensado que como 
Vasudeva já era perfeito em consciéncia de Krsna, náo havia necessi- 
dade de instruí-lo sobre o processo de serviço devocional. Portanto, 
antecipando a possível relutância de Nārada, Vasudeva especifica- 
mente pediu'a Nārada que pregasse para ele acerca do serviço devo- 
cional a Krsna. Este é o sintoma do devoto puro. Um devoto puro 
de-krsna jamais se considera elevado. Ao contrário, ele humilde- 
mente sente que seu servico devocional é muito imperfeito, mas que 
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de uma:forma:ou de outra o Senhor Krsna, devido a Sua misericór- 
dia imotivada, está aceitando tal serviço imperfeito. A este respeito, 
Caitanya Maháprabhu declara: 


trnãd api sunicena 
taror api sahisnuná 

amánina manadena 
Kkirtaniyah sadá harih 


“Deve-se cantar o santo-nome' do Senhor num estado de espírito 
humilde, considerando-se inferior à palha na rua, Deve-se ser mais 
tolerante que a árvore, destituído de todo sentido de falso prestígio 
epronto a oferecer todo o respeito aos outros.” (Siksastaka 3) As 
almas condicionadas neste mundo material tornam-se falsamente or- 
gulhosas de sua dita estirpe familiar. Este orgulho é falso, pois quem 
nasceu no mundo material encontra-se numa situação degradada, 
mesmo no melhor dos casos. Vasudeva, todavia, decerto não era 
degradado, visto que nascera na família de Krsna. Como era o pai 
de Krsna, sua posição era elevadíssima; contudo, porque era um 
devoto puro, ele não ficou orgulhoso de seu relacionamento espe- 
cial com Krsna. Em vez disso, considerando-se deficiente em com- 
preensão espiritual, ele aproveitou-se da visita de Nárada Muni, um 
grandioso pregador da consciência de Krsna, perguntando-lhe de 
imediato sobre o serviço devocional. Esta incomparável humildade 
do devoto púro de Krsna é muito superior à falsa humildade do im- 
personalista, que na verdade mantém o desejo de ser igual a Deus, 
embora adote o comportamento externo de uma pessoa humilde e 
santa. 

Bhayam, ou temor, é causado pelo fato de-se ver algo que não 
seja Krsna (dvitiyâbhinivesatah). Tudo é de fato uma emanação da 
Suprema Personalidade de Deus, como afirmam o Vedanta-sútra 
(janmådy asya yatah) e o Bhagavad-gitã (aharn sarvasya prabhavah, 
vasudevah sarvam iti, etc.). Krsna é o amigo benquerente de toda en- 
tidade viva (suhrdarn sarva-bhitânâm). Caso abandone sua tentativa 
insensata de desafiar a Suprema Personalidade de Deus e renda-se 
ao Senhor, o'ser vivo decerto torna-se confiante em seu relaciona- 
mento eterno com Krsna. A alma rendida pode de fato experimentar 
que Krsna é seu amigo benquerente, e porque esse amigo é o supremo 
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e absoluto controlador de toda'a'existéncia, decerto náo há causa 
para temor. O filho de um homem rico sente-se confiante ao passear 
na propriedade de seu pai. De igual modo, um representante autori- 
zado do governo sente-confiança no desempenho de-seu dever. Da 
mesma maneira, o devoto de Krsna, que age como o representante 
do Senhor Supremo, sente confiança, pois pode compreender a cada 
momento que toda a criação material e espiritual está sob o rígido 
controle de seu benevolente amo, O não-devoto, todavia, nega a po- 
Sição suprema de Krsna e, portanto, imagina que existe algo dife- 
rente de: Krsna, Por exemplo, se um servo do governo pensa que 
existe algum obstáculo perigoso que não pode ser controlado pela 
força do governo, ele fica temeroso. Se uma criança sente que exis- 
te algum poder que não pode ser subjugado por seu pai, então ela 
fica temerosa. De jgual modo, porque pensamos artificialmente que 
existe algo dentro da existência que não está sob o rígido controle 
do benevolente Senhor Supremo, ficamos temerosos. Semelhante 
conceito de que existe uma segunda coisa (algo diferente de Krsna) 
chama-se dvitiyabhinivesa, a qual cria de imediato uma atmosfera 
estranha de bhayam, ou temor. Krsna é chamado de abhayankara, 
que significa que Ele destrói todo, o temor no coração de Seu de- 
voto, 

Às vezes, pretensos eruditos, profundamente, perturbados após 
muitos anos de especulação impessoal ou de desfrute na vida mate- 
rialista, ficam temerosos e apreensivos. Srila Bhaktisiddhanta Saras- 
vati compara esses filósofos perturbados ao abutre preso mencionado 
no Chandogya Upanisad. Desejando libertar-se do temor, tais espe- 
euladores desafortunadamente inventam uma liberação imaginária 
(vimukta-mâninah) e tentam refugiar-se na impessoal existência ou 
vazio espirituais. Porém, o Bhagavatam (10.2.32) afirma que âruhya 
krcchrena param padar tatah/ patanty adho: 'nâdria-yusmad-an- 
ghrayah: porque não retificaram o erro original de ter rejeitado seu 
relacionamento eterno com a Suprema Personalidade de Deus, esses 
especuladores caem de sua liberação inventada e assim permanecem 
numa condição temerosa. Vasudeva, contudo, está claramente ávido 
por ouvir mais e mais sobre o serviço devocional a Krsna-e portan- 
to afirma que yán srutvá Sraddhaya martyo mucyate sarvato bhayat: 
apenas por ouvir sobreo serviço devocional puro, a alma condicio- 
nada pode livrar-se facilmente de todas as classes de temor, e esta 
liberdade transcendental decerto é eterna. 
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VERSO 8 


a gi ai af Al 
AA ARA ARN ATTN < N 


aham kila purânantar 
prajartho bhuvi mukti-dam 

apújayam na moksáya 
monhito deva-mayayã 


aham=—eu; kila—na verdade; purã-—muito tempo atrás; anan- 
tamo Senhor Supremo, que éilimitado; praja-arthah—desejando 
um filho; bhuvi—na Terra; mukti-dam-—o Senhor, que-concede a 
liberação; apijavam adorei; na moksãya--não em busca de libera: 
ção; mohitah--confundido; deva-mayayã-—pela energia ilusória do 
Senhor. 


TRADUÇÃO 
Em um nascimento anterior nesta Terra, adorei o Senhor Supre- 
mo, Ananta, que sozinho pode conceder a liberação; porém, como 
desejava ter um filho, não O adorei para lograr a liberação. Assim, 
devido à energia ilusória do Senhor, fiquei confundido. 


SIGNIFICADO 

Segundo Sridhara Svâmi, a palavra kila (que significa “de fato, é 
verdade”, “diz-se”? ou *'como é bem conhecido”) indica que Vasude- 
va estava se lembrando das palavras que o Senhor lhe falara quando 
aparecera como o; Visnu de quatro braços na prisão de Karmnsa. Srila 
Jiva Gosvâmi afirma que, através da ansiedade de Vasudeva, expres- 
sa neste verso pelas palavras apújayam na moksáya mohito deva- 
mãyayã, pode-se inferir que Vasudeva ouvira falar da maldição que 
os brâhmanas em Pindaraka lançaram contra a dinastia-Yadu e que 
ele podia compreender que, em decorrência dessa maldição, o Senhor 
logo deixaria 'a Terra. Vasudeva compreendeu que os passatempos 
manifestos do Senhor dentro deste: Universo estavam chegando: ao 
fim, e ele agora lamentava o fato de não ter se aproveitado direta- 
mente da oportunidade de adorar Krsna para voltar ao lar, voltar 
ao Supremo. 
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É significativo que Vasudeva tenha usado a- palavra mukti-dam 
para descrever o Senhor. Mukti-dam é um sinónimo de Mukunda, 
qu seja, aquele que pode livrar a alma. condicionada do ciclo de nas- 
cimentos e mortes. Afirma-se na literatura védica que mesmo os'se- 
mideuses estão atados ao ciclo de nascimentos e mortes, embora o 
seu período de vida tenha uma duração inconcebível segundo os cál- 
culos'terrestres. Apenas o Deus onipotente é que pode livrar a alma 
condicionada das reações de suas atividades pecaminosas anteriores 
econceder-lhe uma eterna vida de bem-aventurança e conhecimento. 
S Vasudeva lamentou por ter desejado que Krsna viesse aele como 
um filho, em vez de ter desejado voltar a Krsna, voltar ao Supremo, 
para servir-ao Senhor no céu espiritual. Em seu comentário sobre 
este incidente, no Décimo Canto do Srimad-Bhagavatam, Srila Pra- 
bhupada enfatiza que devemos desejar voltar ao lar, voltar ao Su- 
premo, em vez de tentar trazer o Senhor a este mundo como nosso 
filho. Tampouco podemos artificialmente imitar as severas penitên- 
cias que Vasudeva e Devaki executaram durante milhares de anos ce- 
lestiais em suas vidas anteriores como Sutapā e Prśni. A este respeito 
Srila Prabhupada afirma: “Se desejamos fazer com que a Suprema 
Personalidade de Deus venha a este mundo material e Se torne um 
de;nós, será preciso executarmos grandes penitências, mas se deseja- 
mos voltar para Krsna (tyaktva deharh punar janma naiti mam eti 
50 'rjuna), basta conhecê-lO e amá-lO, Basta termos amor, € pode- 
remos mui facilmente voltar ao lar, voltar ao Supremo”. Srila Pra- 
bhupada continua explicando que Caitanya: Maháprabhu concede 
livremente a bênção do amor por Krsna, a qual permite que a pessoa, 
através do cantar do mantra Hare Krsna, retorne à morada de Krsna. 
Nesta era, o processo de cantar é muito mais efetivo do que as ten- 
tativas artificiais de executar penitências e austeridades severas. Srila 
Prabhupada conclui: “Logo, ninguém precisa submeter-se a rigo- 
rosas penitências que levam muitos milhares de anos. Precisa-se 
apenas aprender a amar a Krsna e sempre ocupar-se em Seu ser- 
viço (sevonmukhe hi jihvâdau svayam eva sphuraty adah). Então, 
pode-se mui facilmente voltar ao lar, voltar ao Supremo. Se ao invés 
de nos deixarmos levar por algum propósito material, tal como ter 
um filho ou alguma outra ambição dessas, procurarmos voltar ao 
lar, voltar ao Supremo, nossa verdadeira relação com o Senhor fi- 
cará patente e ocupar-nos-emos eternamente em nossa relação eter- 
na. Cantando o mantra Hare Krsna, pouco a pouco desenvolvemos 
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nossa relação eterna com a Pessoa Suprema e com isto alcançamos 
a perfeição chamada svariipa-siddhi. Devemos tirar proveito desta 
bênção e'voltar ao lar, voltar ao Supremo”. (Bhãg. 10.3.38 signi- 
ficado) 

Embora Vasudeva e Devakī tenham desejado que Krsna se tornas- 
se seu filho, deve-se compreender que eles são devotos situados eter- 
namente em amor por Krsna. Como afirma o próprio Senhor (Bhag. 
10.3.39), mohitau devamayaya: Vasudeva e Devaki, Seus devotos 
puros, ficaram cobertos por Sua potência interna: No Quarto Canto 
do Srimad-Bhagavatam (4:1.20), o grande sábio Atri Muni orou ao 
Senhor, prajam atma-samãr mahyam prayacchatu: “Por favor, 
ficai satisfeito a ponto de oferecer-me um filho exatamente como 
Vós”. Atri Muni disse que desejava um filho exatamente como o 
Senhor e portanto ele não era um devoto puro, pois tinha um de- 
sejo a ser satisfeito e esse desejo era material. Se tivesse desejado a 
Suprema Personalidade de Deus como seu filho, ele teria ficado com- 
pletamente livre dos desejos materiais, pois teria desejado a Suprema 
Verdade Absoluta; porém, como desejou um filho semelhante, seu 
desejo era material. Logo, Atri Muni não pode ser incluido entre 
os devotos puros. Vasudeva e Devaki, todavia, desejaram o próprio 
Senhor e portanto eram devotos puros do Senhor. Neste verso, por- 
tanto, deve-se considerar que a afirmação de Vasudeva apajayam 
na moksâya mohito deva-mãyayã significa que a potência interna 
de Krsna confundiu Vasudeva para que ele desejasse Krsna como 
seu filho. Isto preparou o caminho para o aparecimento do Senhor 
como filho de Seus amorosos devotos. 


VERSO 9 


q fra añada | 
dA gadai an A qa Sd 


yathá vicitra-vyasanád 
bhavadbhir visvato-bhayat 

mucyema hy añjasaivaddhá 
tatha nah $adhi su-vrata 


Yathã—para que; vicitra-vyasanãt-—que é cheio de vários: peri- 
gos; bhavadbhih—por causa de ti; visvatah-bhayat—(deste mundo 
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material) que é assustador em toda a parte; mucyema-—eu possa ser 
liberado; hi—na verdade; añjasa—facilmente; eva—mesmo; addha— 
diretamente; tatha—assim; nah—a nós; sadhi—por favor, instrui; 
Su-vrata—ó tu que és sempre fiel a teu voto. 
ib 
tv TRADUÇÃO 
Meu querido senhor, és sempre fiel a teu voto. Por favor, instrui- 

me claramente, para que, através de tua misericórdia, eu possa facil- 
mente livrar-me da existência material, que é cheia de muitos perigos 
e nos mantém sempre atados pelo temor. 

E 

bl SIGNIFICADO 

A palavra mucyema é significativa aqui. No verso anterior, Vasu- 
deva afirmou que como ficara confundido pela energia ilusória do 
Senhor, ele não pôde obter da Suprema Personalidade de Deus a dá- 
diva da liberação. Portanto, ele agora se aproxima do devoto puro 
do Senhor, confiante de que, através da misericórdia do devoto do 
Senhor, ele com certeza conseguirá libertar-se do cativeiro material. 

“Com: relação a isto, as palavras arijasã, “facilmente”, e addhã, 
“diretamente”, são muito importantes. Embora os tolos orgulhosos 
queiram alcançar diretamente a Suprema Personalidade de Deus sem 
aceitar Seu devoto puro como mestre espiritual, aqueles que são ex- 
perientes na ciência espiritual sabem que através da submissão e do 
serviço aos pés de lótus do devoto puro, pode-se entrar em contato 
direto com a Suprema Personalidade de Deus. No Srimad-Bhagava- 
tam (11.17.27), o Senhor Krsna afirma que dcâryar marh vijânivân 
návamanyeta karhicit. Logo, deve-se entender que o devoto puro de 
Krsna acha-se no mesmo nível espiritual que o próprio Senhor. Isso 
não quer dizer que o devoto puro também é Deus, porém, devido a 
sua intima conexão amorosa com o Senhor, ele é aceito pelo Senhor 
como sendo a Sua própria alma. Em outras palavras, Krsna está 
sempre no coração de Seu devoto puro, e o devoto puro está sempre 
no coração de Krsna. Embora Śri Krsna seja eternamente a Suprema 
Personalidade de Deus, único e inigualável, o Senhor fica mais sa- 
tisfeito ao ver Seu devoto puro sendo adorado. Portanto, o Senhor 
diz que acaryar mam vijâniyãt. Deve-se oferecer ao mestre espiri- 
tual vaisnava o mesmo respeito que se ofereceria ao Senhor. Por- 
tanto, tão logo-satisfaça o mestre espiritual vaisnava, 'a pessoa de 
imediato satisfaz Krsna e logra avanço espiritual. A palavra afjasã 
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indica que este processo auténtico é o método mais fácil para se atin- 
gir a perfeição espiritual. E porque o devoto puro é um meio trans- 
parente, usou-se a palavra addha, “*diretamente”, indicando que o 
servico prestado ao devoto puro vai-diretamente aos pés de lótus de 
Krsna, ao passo que o serviço que alguém, levado pelo capricho, 
oferece a Krsna diretamente, negligenciando o mestre espiritual au- 
têntico, na verdade não é aceito e portanto é inútil. 

Aqueles-que de fato desejam a perfeição máxima, ou seja, voltar 
ao lar, voltar ao eterno-e bem-aventurado reino de Krsna, devem 
estudar com muita atenção o exemplo mostrado por Sri Vasudeva 
nestes dois versos. Ele indica que embora não se possa alcançar a 
liberação mediante a adoração direta da Suprema Personalidade de 
Deus, pode-se mui facilmente alcançar a perfeição da vida através de 
um simples momento de associação com um devoto puro do Senhor 
Krsna, tal'como Nárada Muni, o eminente santo vaisnava entre os 
semideuses. 

Segundo Srila Jiva Gosvâmi, a palavra visvato-bhayat indica que 
Vasudeva temia muito a maldição dos brahmanas. Assim como 
alguém pode tornar-se perfeito por adorar os vaisnavas, por desa- 
gradá-los pode-se ocasionar o maior infortúnio. Por isso Vasudeva 
temia a maldição lançada pelos brâhmanas em Pindãraka-tirtha. 


VERSO 10 

TA SATA 
A A aa a! 
Mr ERA RR A: non 


sri-suka uvaca 
rãjann evam krta-prasno 
vasudevena dhimatã 
pritas tam áha devarsir 
hareh sarnsmárito gunaih 


Sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; rãjan—ó rei; 
evam—assim; krta-prasnah—questionado; vasudevena—por Vasu- 
deva; dhimata—o inteligente; pritah—satisfeito; tam—a ele; aha-— 
falou; deva-rsih—o sábio entre os semideuses; hareh—do' Senhor 
Hari; samsmaritah—fez lembrar; gunaih—pelas qualidades. 
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TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvámi disse; Ó rei, Devarsi Narada ficou satisfeito 
com as perguntas do inteligentíssimo Vasudeva. Porque suscitavam 
as qualidades transcendentais da Suprema Personalidade de Deus, 
elas fizeram Nárada lembrar-se do Senhor Krsna. Então, Nárada 
respondeu as seguintes palavras a Vasudeva. 


VERSO 11 
ANG JAR 


eta mafia at atada | 
Ta e aaa Pra 1? 211 


sri-nãrada uvãca 
samyag etad vyavasitam 
bhavata satvatarsabha 
yat prechase bhagavatán 
dharmáms tvarh visva-bhavanán 


“ Sri-nãradah uvâca--Nárada Muni disse; samyak—corretamente; 
etat—isto; vyavasitam—determinado; bhavatá-—por ti; sátvata-rsa: 
bha—ó melhor do clã Satvata; yat—porque; prechase—estásper- 
guntando sobre; bhâgavatân dharmân—deveres para com o Senhor 
Supremo; tvam—tu; visva-bhavanân--os quais podem purificar o 
Universo inteiro. 


TRADUÇÃO 
Sri Narada disse: Ó melhor dos Sátvatas, perguntaste muito bem 
sobre o dever eterno da entidade viva para com o Senhor Supremo. 
Semelhante servico devocional ao Senhor é táo potente que sua exe- 
cucáo pode purificar o Universo inteiro. 


SIGNIFICADO 
Declaração semelhante foi feita por Sri Sukadeva:Gosvami no 
primeiro verso do Segundo Canto quando ele congratulou Pariksit 
Maharaja por perguntar sobre Krsna. 


variyân esa te prasnah 
krto loka-hitam nrpa 
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atmavit-sammatah pumsám 
Srotavyadisu yah parah 


“Meu querido rei, tua-pergunta é gloriosa porque é muito, benéfica 
para todas as classes de pessoas. A resposta a essa pergunta é o prin- 
cipal assunto que se tem para ouvir e é aprovada por todos os trans- 
cendentalistas.”” 

De igual modo, Srila Súta Gosvámi congratulou os indagadores 
sábios de Naimisáranya com as seguintes palavras: 


munayah sâdhu prsto "ham 
bhavadbhir loka-mañgalam 

yat Krtah krsna-samprasno 
Yenâtmã suprasidati 


“Ó sabios, com muita propriedade me fizestes vossas perguntas, 
que são válidas porque se relacionam: com o Senhor Krsna, sendo, 
por isso, relevantes para o bem-estar do mundo. Apenas perguntas 
assim são capazes de satisfazer o eu completamente.” (Bhãg. 1.2.5) 

Nárada irá agora responder às perguntas de Vasudeva sobre o pro- 
cesso de serviço devocional. Depois, no final da'conversa, ele res- 
ponderá aos comentários de Vasudeva sobre as próprias intenções 
censuráveis de Vasudeva. 


VERSO 12 
asgi sata are aaga: | 
aa: ya agat aaz R 112R 


$ruto 'nupathito dhyáta 
âdrto vânumoditah 

sadyah punáti sad-dharmo 
deva-visva-druho “pi hi 


srutah—ouvido; anupathitah—subsequentemente cantado; dhyd- 
tah—meditado em; adrtah-—fielmente aceito; va—ou; anumoditah-— 
louvado quando executadô por outros; sadyah-—de imediato; puna- 
ti—purifica; sat-dharmah—servigo devocional puro; deva—aos semi- 
deuses; visva—e ao Universo; druhah—aqueles que sáo detestáveis; 
api hi—até mesmo. 
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TRADUÇÃO 
“Serviço devocional puro prestado ao Senhor Supremo é espiritual- 
mente tão potente que apenas por ouvir sobre semelhante serviço 
transcendental, por cantar suas glórias em resposta, por meditar nele, 
por aceitá-lo respeitosa e fielmente ou por louvar o serviço devocio- 
nal de outros, até mesmo pessoas que odeiam os semideuses e todos 
os outros seres vivos podem se purificar de imediato. 
e 

p SIGNIFICADO 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thákura comenta que a palavra 
sad-dharma refere-se a bhagavata-dharma. Sridhara Svâmi também 
confirma isto. Bhagavata-dharma é espiritualmente tão poderoso 
que mesmo aqueles que, segundo os padrões mundanos, estão en- 
'redados em diversas formas-de comportamento pecaminoso podem 
facilmente purificar-se adotando qualquer um dos processos mencio- 
nados neste verso. Na prática da piedade comum, adora-se Deus com 
a expectativa de receber algo em troca do serviço. De igual modo, 
O impersonalista aspira a sua própria liberação, avidamente pen- 
sando que se tornará igual a Deus. No bhagavata-dharma, toda- 
via, não existe tal impureza. Bhagavata-dharma é servico devocional 
ao Senhor, no qual o único objetivo é a satisfação do Senhor.-Se 
alguém rejeita este processo e além disso deseja ouvir, ensinar ou 
meditar sobre outro processo; sua oportunidade de purificação ime- 
diata está perdida. 

'Nem os processos comuns de yoga materialista que visam à conse- 
eução de poderes místicos, nem'os processos impersonalistas baseados 
na especulação, têm o poder de purificar imediatamente aqueles que 
caíram em comportamento pecaminoso; Sad-dharma, ou bhágavata- 
dharma, serviço devocional puro à Suprema Personalidade de Deus, 
é inigualável no sentido de que mesmo as almas mais caidas podem 
de imediato elevar-se ao nível perfeceional mais elevado através da 
rendição aos pés de lótus de Krsna ou de Seu devoto puro. Isto foi 
vividamente demonstrado no trabalho de pregação de Caitanya 
Mahaprabhu, sobretudo no caso dos pecaminosos irmãos Jagai e 
Madhai. 

VERSO 13 


an masa: gran: I 
UÑA Taça A OO RA 11231 
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tvayã parama-kalyânah 
punya-Sravana-kirtanah 

smárito bhagaván adya 
devo nãrâyano mama 


tvayã-—por ti; parama—supremamente; kalyanah—bem-aventu- 
rado; punya—muito' piedoso;' $ravana—owvir; kirtanah—e cantar 
(sobre quem); smaritah—trazido á memória; bhagaván—o Senhor Su- 


premo; adya—hoje; devah nárayanah—o Senhor Narayana; mama— 
meu. 


TRADUÇÃO 
Hoje me fizeste lembrar o meu Senhor, a supremamente bem- 
aventurada Personalidade de Deus, Naráyana. O Senhor Supremo 


é tão auspicioso que quem quer que ouça ou cante sobre Ele torna- 
se completamente piedoso. 


SIGNIFICADO 

Srila Jiva Gosvâmi afirma que nãrâyanas tâdrsa-dharme madiya- 
guru-rúpo nárayanarsih. Neste verso, a palavra naráyana refere-se 
à encarnação de Deus Náráyana Rsi, que agiu como mestre espiri- 
tual: de Nárada neste dharma. Srila Jiva Gosvámi também ressalta 
que smárita iti krsnopasanávesena tasyapi vismaranat. A palavra 
smárita, “ele é trazido à memória””, indica que devido àabsorção na 
adoração a Krsna, Nãrada tinha esquecido o Senhor Nara-Narayana. 
Em outras palavras, caso a ocupação intensa em serviço devocional 
faça alguém ás vezes esquecer-se da Personalidade de Deus, através 


doarranjo de Krsna tal servo sincero será lembrado da Personali- 
dade de Deus. 


VERSO 14 


Sa | 
miai aia fee ERA NYI 


atrāpy udaharantimam 
itihasam purâtanam 

arsabhanám ca samvádam 
videhasya mahatmanah 


[Canto 11, Cap. 2 
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“atra api—sobre este mesmo assunto (bhagavata-dharma); udáha- 
ranti—dá-se como exemplo; imam-—este; ¡tihasam—relato: históri- 
$0; purátanam—antigo; arsabhanam—dos filhos de Rsabha; ca—e; 
samvádam-—a conversa; videhasya—com Janaka, o rei de Videha; 
mahã-ãtmanah-—que era uma grandiosa alma liberal. 


è 

m TRADUÇÃO 

“Para explicar o serviço devocional ao Senhor, os sábios relatam 
a antiga história da conversa entre o magnánimo rei Videha e os 
filhos de Rsabha. 


R SIGNIFICADO 

As palavras itihâsam purâtanam, que significam “antigo relato 
histórico”, são significativas nesta passagem. O Srimad-Bhágavatam 
é nigama-kalpa-taror galitarh phalam, o fruto maduro da árvore 
dos desejos do conhecimento védico. Nas páginas do Bhagavatam 
encontramos verdadeiras narrações históricas referentes à Suprema 
Personalidade de Deus é à liberação das almas condicionadas. Esses 
relatos históricos não são ficção nem mitologia, senão que descre- 
vem as maravilhosas atividades do Senhor e de Seus devotos, as 
quais ocorreram em yugas anteriores ao advento desta era insignifi- 
cante. Embora certos eruditos mundanos tenham tentado tolamente 
descrever o Bhãgavatam como uma obra mitológica ou uma criação 
recente, o fato verdadeiro é que o Srimad-Bhágavatam é uma litera- 
tura transcendental perfeita, que descreve não apenas toda a situa- 
ção deste Universo, como também: aquilo que se encontra muito 
além deste Universo, tanto no céu material quanto no espiritual, 
Quem leva a sério o estudo do Srimad-Bhágavatam, torna-se o in- 
telectual mais erudito. Caitanya Mahaprabhu deseja que todas as 
pessoas piedosas tornem-se altamente eruditas mediante o processo 
de ouvir o Srimad-Bhágavatam e que, então, preguem as glórias 
do Senhor de maneira científica no mundo inteiro. É essencial que 
ouçamos essas narrações históricas, tal como a conversa entre os 
nava-yogendras e o rei Videha, com total fé e submissão. Então, 
Como se afirma no verso doze deste capitulo, mesmo que no passa- 
do tenhamos cometido muitas atividades abomináveis, apenas por 
ouvir o Srimad-Bhãgavatam, seremos promovidos à mesma posição 
transcendental do Senhor e de Seus devotos puros. Este é o extraor- 
dinário poder da história bhagavata, em contraste com as inúteis 
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narrativas históricas mundanas, que afinal não servem a propósito 
algum. Embora os historiadores mundanos justifiquem seu trabalho 
como pretexto de que temos de aprender da história, podemos ver 
na prática que a situação do mundo está agora se deteriorando rapi- 
damente e assumindo a forma de conflitos e caos intoleráveis, en- 
quanto esses pseudo-historiadores permanecem como expectadores 
desamparados. Porém, os historiadores bhagavatas, que ouvem com 
té:o Srimad-Bhagavatam, podem: dar instruções perfeitas e potentes 
para a restauração de um mundo pacífico e bem-aventurado. Por- 
tanto, aqueles que são inclinados a enriquecer sua vida intelectual 
através do estudo da história devem se instruir com as narrativas 
históricas do Srimad-Bhagavatam. Isto lhes trará a perfeição da vida 
intelectual e espiritual. 


VERSO 15 
Bra a A: PRE A: 1 
a AR: Ba 12 


priyavrato náma suto 
manoh svâyambhuvasya yah 
tasyagnidhras tato nábhir 
rsabhas tat-sutah smrtah 


priyavratah—Maharaja Priyavrata; náama—pelo nome; sutah—o 
filho; manoh svayambhuvasya—de Svayambhuva Manu; yah—quem; 
tasya=seu; dgnidhrah—£filho era) Agnidhra; ratah—dele (Agnidhra); 
nábhih—o: rei Nabhi; rsabhah—o Senhor Rsabhadeva; rat-sutah— 
seu filho; smrtah—é assim: lembrado. 


TRADUÇÃO 
Svayambhuva Manu teve um filho chamado Maharaja Priya- 
vrata, e entre os filhos de Priyavrata estava Agnidhra. De Agnidhra 
nasceu Nabhi, cujo filho era conhecido como Rsabhadeva. 


SIGNIFICADO 
Apresenta-se neste verso a genealogia dos filhos de Rsabhadeva. 
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VERSO 16 
aia ARA À 
ato gar rt TR IO 


tam âhur vasudevârnsarm 
moksa-dharma-vivaksayã 

avatirnam suta-Sata 
tasyásid brahma-páragam 


tam—Lhe; dhuh—chamam; vasudeva-amgam-—uma expansáo ple- 
nária do Senhor Supremo, Vasudeva; moksa-dharma—o processo 
para alcançar a liberação; vivaksayã-—com o desejo de ensinar; ava- 
tirnam— apareceu neste mundo; suta—filhos; satam—cem; tasya— 
Seu; asit—havia; brahma—os Vedas; pãra-gam—que assimilaram 
perfeitamente. 


tw TRADUÇÃO 


Śri Rsabhadeva é aceito como uma expansão do Senhor Supre- 
mo, Vasudeva. Ele encarnou neste mundo para propagar os princi- 
pios religiosos que conduzem as entidades vivas à liberação última. 
Ele teve cem filhos, todos perfeitos em conhecimento védico. 


VERSO 17 
iA tai SATO ATT | 
fred AURA TARA TR LON 


tesam vai bharato jyestho 
narayana-parayanah 

vikhyatam varsam etad yän- 
namná bharatam' adbhutam 


tesáam—deles; vai—na verdade; bharatah—Bharata; jyesthah— 
o primogénito; náarayana-parayanah—completamente devotado ao 
Senhor Náráayana; vikhyatam—é famoso; varsam—o planeta; elat— 
este; yat-námná—por cujo nome; bharatam—Bharata-varsa; adbhu- 
tam-—maravilhoso. 
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TRADUÇÃO 
Dos cem filhos do Senhor Rsabhadêva, o primogênito, Bharata, 
era completamente devotado ao Senhor Nárâyana. É em virtude da 
fama de Bharata que este planeta agora é célebre como a grandiosa 
Bhárata-varsa. 


VERSO 18 
a gaia sai Piaget ata, | 
aaa 3 À MAA 12M 


sa bhukta-bhogám tyaktvemám 
nirgatas tapasa harim 
upásinas tat-padavim 
lebhe vai janmabhis tribhih 


sah—ele; bhukta-—exauriu; bhogâm-—todos os prazeres; tyaktvã—re- 
jeitando; imâm-—desta (Terra); nirgatah—tendo deixado o lar; (a- 
pasã-—através de austeridades; harim-—o: Senhor Supremo, Hari; 
upasinah—tendo adorado; tat-padavim—Seu destino; lebhe—alcan- 
cou; vaina verdade; janmabhih—em nascimentos; tribhih—trés. 


TRADUÇÃO 
O rei Bharata rejeitou este mundo material, considerando todas 
as classes de prazer material como temporárias e inúteis. Deixan- 
do sua bela e jovem esposa, bem como sua família, ele adorou o 
Senhor Hari através de austeridades severas e alcançou a morada 
do Senhor depois de três vidas. 


SIGNIFICADO 
A narração completa das três vidas de Bharata — como um rei, 
como um veado e como um enaltecido devoto paramahamsa do 
Senhor — é dada no Quinto Canto do Srimad-Bhagavatam. 


VERSO 19 
ai a asa aqua: 
Aa GE ETTA 
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tesâm nava nava-dvipa- 
patayo 'sya samantatah 
h karma-tantra-pranetāra 
ai. ekasitir dvijatayah 


ho 
» tesâm-—deles (os cem filhos de Rsabhadeva); nava-—nove; nava- 
dvipa—das nove ilhas (que formam Bharata-varsa); patayah-—os se- 
nhores; asya—desta varsa; samantatah-—cobrindo-a inteiramente; 
Kkarma-tantra—do caminho de sacrifícios fruitivos védicos; prane- 
1árah—iniciadores; ekasitih—oitenta e um; dvi-jatayah—bráhmanas 
duas vezes nascidos. 


TRADUÇÃO 

Dentre os outros filhos de Rsabhadeva, nove tornaram-se os go- 
vernantes das nove ilhas de Bharata-varsa e exerceram completa so- 
berania neste planeta. Oitenta e um filhos tornaram-se brahmanas 
duas vezes nascidos e ajudaram a iniciar o caminho védico de sacri- 
fícios fruitivos [karma-kánda]. 

SIGNIFICADO 

As nove dvipas, ou ilhas, governadas pelos nove filhos de Rsabha- 
deva são as nove varsas de Jambudvipa, a saber, Bhãrata, Kinnara, 
Hari, Kuru, Hiranmaya, Ramyaka, Ilavrta, Bhadrasva e Ketumala. 


VERSOS 20-21 


cal 
ARO AA RR Re! 
alaca: ma ara: 
AMAIA ¿TARA FATA: RL 


navabhavan mahã-bhaga 
munayo hy. artha-Samsinah 

Sramanã váta-rasaná 
atma-vidya-visaradah 


kavir havir antariksah 
prabuddhah pippalayanah 
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avirhotro "tha drumilas 
camasah karabhajanah 


nava—nove; abhavan—havia; maha-bhagah—almas afortunadís- 
simas; munayah—sábios; hi—na verdade; artha-Samsinah—dedica- 
dos a explicar a Verdade Absolúta; $ramanah—empregando assim 
grande esforço; vata-rasanãh—vestidos com o vento (despidos); 
atma-vidyã-—na ciência espiritual; visiradah-—eruditos; kavih havih 
antariksah—Kavi, Havir e Antariksa; prabuddhah pippalayanah— 
Prabuddha e Pippalayana; avirhotrah—Avirhotra; atha—também; 
drumilah—Drumila; camasah karabhajanah—Camasa e Karabha- 
jana. 


TRADUÇÃO 
Os outros nove filhos de Rsabha eram sábios afortunadíssimos, 
que trabalhavam vigorosamente para difundir o conhecimento acerca 
da Verdade Absoluta. Despidos, eles vagavam pelo mundo e eram 
muito bem versados na ciência espiritual. Seus nomes eram Kavi, 
Havir, Antarīkşa, Prabuddha, Pippalāyana, Āvirhotra, Drumila, 
Camasa e Karabhájana. : 


SIGNIFICADO 

Nimi, o rei de Videha, fez as seguintes nove perguntas aos nove 
Yogendras, os filhos santos de Rsabha. (1) Qual é o bem supremo? 
(Capítulo 2, verso 30); (2) Quais são os princípios religiosos (dharma), 
propensões naturais (svabhãva), comportamento (acãra), fala (vakya) 
e sintomas externos (laksana) de um bhagavata, um devoto vaisnava 
do Senhor? (2.44); (3) Que é a energia externa de Visnu, o Senhor 
Supremo? (3.1); (4) Como alguém pode se dissociar de mayã? (3.17); 
(5) Qual é a verdadeira identidade de Brahman? (3.34); (6) Quais 
são as três classes de karma, a saber, karma baseado no gozo dos 
frutos do trabalho, karma oferecido ao Senhor Supremo e naiskar- 
mya? (3.41); (7) Quais são os diversos passatempos das diversas en- 
carnações de Deus? (4.1); (8) Qual é o objetivo ou destino de alguém 
que é hostil ao Senhor Supremo è destituido de bhakti (em outras 
palavras, o não-devoto)? (5.1); e (9) Quais são as respectivas cores, 
formas e nomes dos quatro yugâvatãras, as quatro encarnações do 
Senhor Supremo que aparecem nas quatro eras, e qual é o processo 
para adorar cada uma dElas? (5.19). 
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As respostas transcendentais a essas perguntas foram dadas pelos 

grandiosos devotos Kavi, Havir, Antariksa, Prabuddha, Pippalaya- 

na, Ávirhotra, Drumila, Camasa e Karabhajana. Esses nove para- 

mahamsas responderam às nove perguntas, cada um de uma vez, 
jos seguintes versos: (1) 2.33-43; (2) 2.45-55; (3) 3.3-16; (4) 3.18-33; 
15) 3.35-40; (6) 3.43-55; (7) 4.2-23; (8) 5.2-18; e (9) 5.20-42. 

st 


otr VERSO 22 

Wu 

ñ a A qazi Aa AAA 

E ASAA AA AA RR 


ta ete bhagavad-rapañ 
visvar sad-asad-atmakam 

átmano "vyatirekena 
pasyanto vyacaran mahim 


“te ete—esses (nove Yogendras); bhagavat-—do Senhor Supremo; 
rapam—uma forma; visvam—o Universo inteiro; sat-asat-atmakam-— 
que consiste em objetos grosseiros e sutis; atmanah—do eu; avyati- 
rekena—como náo diferente; pasyantah—vendo; vyacaran—vaga- 
vam por; mahim—a Terra. 


TRADUÇÃO 
| Esses sábios vagavam pela Terra vendo o Universo inteiro, com 
todos os seus objetos grosseiros e sutis, como uma manifestação do 
Senhor Supremo e como não diferente do eu. 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Sridhara Svamr, demonstra-se claramente neste 
verso e nos seguintes que os nove filhos santos de Rsabhadeva, co- 
nhecidos como os nava-yogendras, estavam situados na plataforma 
máxima de perfeição espiritual, chamada pãramaharhsya-caritam, 
ou seja, a plataforma “*daqueles que desenvolveram plenamente o 
caráter de paramaharnsas” . Em outras palavras, eles eram devo- 
tos puros do Senhor. Segundo Sridhara Svami e Jiva Gosvami, as 
palavras atmano'“vyatirekena indicam que os nove sábios viam o 
Univeiso como sendo não diferente deles mesmos e também não di- 
ferente da Alma Suprema, o Senhor Krsna. Além disso, Visvanatha 
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Cakravarti Thakura comentou que ãtmanah paramatmanah sakasad 
avyatirekena, 'visvasya tacchakti-mayatvãd iti bhâvah: “Atmanah 
indica a Superalma. Este Universo não é diferente da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Paramatma, visto que o Universo inteiro é com- 
posto de Sua energia”. 

Embora se afirme neste verso que a manifestação cósmica não 
seja diferente da entidade viva nem da Suprema Personalidade de 
Deus, não se deve pensar que a entidade viva ou o Senhor Supremo 
sejam materiais. Um aforismo védico declara que asañgo hy ayah 
purusah: “A entidade viva e a Suprema Personalidade de Deus náo 
têm nada a ver com o mundo material”. Além disso, o Bhagavad- 
gitã diz que o Universo inteiro, que consiste em oito elementos gros- 
seiros e sutis, constitui a bhinna prakrti, ou aparã prakrti — a energia 
separada e inferior — da Suprema Personalidade de Deus. O Senhor 
Krsna afirma bem claro no Bhagavad-gitã que Ele estabeleceu eter- 
namente Sua própria morada no reino de Deus, onde a vida é eterna, 
plena de bem-aventurança e conhecimento, e que a entidade viva, 
sendo parte integrante de Deus, também é eterna (mamaivámso jiva 
loke jiva-bhútah sanátanah). Ademais, tendo uma vez ido para esta 
eterna morada do Senhor, a entidade viva jamais retorna a esta ma- 
nifestação temporária (ya prâpya na nivartante-tad dhâma para- 
mam mama). 

Portanto, talvez alguém pergunte por que se afirma que a enti- 
dade viva e o Senhor Supremo não são diferentes do universo ma- 
terial, A resposta é muito bem respondida por Srila Narada Muni 
no Primeiro Canto do Srimad-Bhagavatam (1.5.20). Ida hi visvam 
bhagaván ivetaro yato jagat-sthâna-nirodha-sambhavâh: “O próprio 
Senhor Supremo, a Personalidade de Deus, é este cosmos, e ainda 
assim está à parte dele. Esta-manifestação cósmica emana unica- 
mente dEle, nEle repousa e nEle entra após a aniquilação”. Em seu 
comentário sobre a afirmação de Nárada, Srila Prabhupada explica 
muito bem este delicado ponto filosófico: “Para um devoto puro, a 
concepção de Mukunda, o Senhor $ri Krsna, é tanto pessoal quanto 
impessoal. A situação cósmica impessoal também é Mukunda, porque 
é uma emanação da energia de Mukunda. Por exemplo, uma árvore 
é uma unidade completa, ao passo que as folhas e os galhos da ár- 
vore são partes integrantes emanadas da árvore. As folhas e galhos 
da árvore também são a-árvore, mas a árvore em si não é folhas 
nem galhos. A versão védica de que toda a criação cósmica nada 
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“mais é que Brahman significa que, uma vez que tudo está emanando 
“do Brahman Supremo, nada está à parte dEle. Analogamente, as 
partes integrantes como as mãos e pernas são chamadas de corpo, 
“mas o/'corpo como unidade completa não é nem mãos, nem pernas. 
O Senhor é a forma transcendental de eternidade, conhecimento e 
beleza. E assim a criação da energia do Senhor parece ser parcial- 
“mente eterna, plena de conhecimento e também de beleza... 
“Segundo a versão védica, o Senhor é por natureza plenamente 
poderoso, e assim Suas energias supremassão sempre perfeitas e idên- 
ticas a Ele. Os céus material e espiritual, bem como: suas parafer- 
'nálias, são emanações das energias interna e externa do Senhor. A 
energia externa 'é comparativamente inferior, enquanto a potência 
interna é superior. A energia superior é a força viva, e portanto ela 
completamente idêntica [ao Senhor]; mas a energia externa, sendo 
inerte, é apenas parcialmente idéntica. Ambas as energias, porém, 
não são iguais nem maiores que o Senhor, que é o gerador detodas 
“as energias; tais energias estão sempre sob Seu controle, exatamen- 
“te como a energia elétrica, por mais poderosa que seja, está sempre 
sob o controle do engenheiro. 

“SO ser humano e todos os outros seres: vivos sáo produtos de 
Suas energias internas. Desse modo, o ser vivo também é idêntico 
ao Senhor. Mas ele nunca é igual ou superior à Personalidade de 
Deus.” 

Srila: Prabhupada explica claramente nesta-passagem que a ma- 
nifestação; cósmica e as- entidades vivas são emanações do Senhor 
Supremo, como se confirma tanto no Vedânta-sitra quanto na afir- 
mação introdutória do Srimad-Bhagavatam. Janmady asya yatah: 
“A Verdade Absoluta é aquilo do-qual tudo emana". Da mesma 
maneira, o ISopanisad afirma: 


or pârnam adah púrnam idam 
púrnát púrnam udacyate 

parnasya púrnam adaya 
ptrnam-evavasisyate 


O Senhor Supremo, a Verdade Absoluta é pirna, ou seja, completo 
em Si mesmo. E porque este: mundo cósmico: é uma manifestação 
de Sua potência, ele também parece ser púrna. Em outras palavras, 
porque é uma emanação do‘ Senhor Supremo, este mundo material 
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não é diferente dEle, exatamente comoos raios do sol não são dife- 
rentes-do globo solar, que é a fonte de sua emanação: Da mesma 
maneira, Os seres vivos, que-são expansões da energia superior, ou 
consciente, do Senhor Supremo, também não são diferentes de Krsn 
embora esta não-diferença seja qualitativa e não quantitativa. O TO 
encontrado em ornamentos de ouro, tais como anéis e braceletes, 
é qualitativamente idêntico ao ouro de uma mina, mas o ouro da 
mina é quantitativamente muito superior à quantidade diminuta de 
ouro de um bracelete ou anel. De igual modo, embora sejamos qua- 
litativamente: unos com Deus, sendo emanações espirituais de Sua 
potência ilimitada, somos quantitativamente infinitesimais e eterna= 
mente subordinados a Seu poder supremo. Portanto, o Senhor é 
chamado de vibhu, ou infinitamente potente, e nós somos anu, ou 
infinitesimais e dependentes. Isto também é confirmado pela litera- 
tura védica na afirmação: nityo nityânâm cetanas cetanānām/ eko 
bahūünāmı yo vidadhāti kāmāħ (Katha Upanisad 2.2.13). Há inúme- 
ras entidades vivas eternas que são eternas e totalmente dependentes 
da suprema entidade viva singular, o Senhor Supremo. Essa depen- 
dência não é uma ilusão criada pela existência material, como afir- 
mam os filósofos impersonalistas, senão que é uma relação perene 
em que o Senhor é eternamente superior e nós somos eternamente 
inferiores. O Senhor é eternamente independente, e nós somos eterna- 
mente dependentes. O Senhor é eternamente absoluto em Si mesmo, 
e nós somos eternamente relativos à Sua personalidade suprema. 

Embora o Senhor seja infinitamente maior que qualquer outro 
ser vivo, ou que todos eles juntos, todo ser vivo é qualitativamente 
não diferente do Senhor, porque todos'os seres vivos são partes in- 
tegrantes qué emanam dEle. (mamaivârso jiva-loke jiva-bhútah 
sanâtanah). Portanto, num sentido, a entidade viva também não é 
diferente da manifestação cósmica material, que é uma energia-irmã 
inferior do Senhor: Tanto a entidade viva quanto a natureza ma- 
terial são prakrti, ou femininas, expansões dependentes do purusa 
Supremo. A diferença é que a entidade viva é a energia superior do 
Senhor, porque a entidade viva é consciente e eterna como o Senhor, 
ao passo que a energia material é a energia inferior do Senhor, des- 
tituída de consciência e forma eterna. 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura enfatizou a este respei- 
to que-a substância absoluta é uma e chama-se Paramátma, ou a 
Superalma. Quando alguém alcançou apenas uma visão parcial do 
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tmā, sua compreensão da vida chama-se dtma-darsana, ou 

- E-quando ele carece até mesmo desta compreensão 

parcial, sua condição existencial chama-se anátma-darsana, ou igno- 
Tância do eu. No estado de compreensão parcial da Superalma, sem 
onhecimento da distinção que há entre Paramátmã e a alma indi- 
“Vvidual, a entidade viva tende a tornar-se orgulhosa de sua conse- 
Eução espiritual, a ser levada pela invenção mental e a considerar-se 
Igual a Deus em todos os aspectos, Por outro lado, a entidade viva 
situada em anâtma-darsana, ou ignorância material, sente-se comple- 
tamente diferente do Senhor Supremo; e como todos neste mundo 
ial estão interessados em si mesmos, a entidade viva esquece- 

+ de Deus, considerando que Deus é completamente diferente dela 

que não há portanto relação substancial entre ela e Deus, Dessa 

, OS impersonalistas enfatizam apenas a unidade entre Deus 
a entidade viva, ao passo que os materialistas comuns dão dema- 
ênfase à diferença entre Deus e a entidade viva. Mas Caitanya 
bhu revelou claramente que 'a Verdade Última é unidade e 
diferença simultâneas (acintya-bhedabheda-tattva). De fato, somos 
eternamente diferentes de Deus. Porque a entidade viva e-Deus são 
entidades individuais eternamente separadas, existe então a possi- 
bilidade de uma relação eterna. E como toda entidade viva é qua- 
litativamente una com o Senhor Supremo, essa relação constitui a 
essência da realidade última para todo ser vivo. Como se afirma no 
Caitanya-caritâmrta (Madhya 20.108) :yjivera 'svaripa" haya-—krsnera 
“nitya-dãsa”. A identidade essencial última de toda entidade viva é 
sua relação com o Senhor Supremo como servo do Senhor. 

Caso consiga entender que é um servo eterno da Suprema Perso- 
nalidade de Deus, a pessoa pode entender corretamente que tanto 
a entidade viva quanto o universo material são idênticos a Krsna, 
sendo emanações dEle, e que, portanto, não são diferentes um do 
outro. Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati afirmou: “O mundo mate- 
rial é uma manifestação de diferença e não-diferença simultâneas, 
€ é uma forma do Senhor Supremo. Logo, o mundo material tempo- 
rário, perecível e sempre mutante é diferente de Vaikuntha, o mundo 
eterno”. 

Deve-se observar que neste verso a palavra sad-asad-ãtmakam, 
ou “constituído de objetos grosseiros e sutis”, não se refere aos ob- 
jetos materiais e espirituais. Afirma-se que este Universo é cons- 
tituído de sat e asat, objetos materiais grosseiros e sutis. Segundo 
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Srila Bhaktisiddhanta Sarasvatr, “O próprio estado sutil dentro do 
mundo manifesto é conhecido como “o imanifesto”, e o reino que 
se encontra além do mundo manifesto chama-se “transcendental”. 
Dentro das coberturas que circundam o manifesto, na região do 
fator tempo, está a fase da existência material experimentada pelas 
deidades controladoras; nessa fase existe as duas funções: causa 
(asar) e efeito (sat). No Universo, que é um terceiro tattva, ou reali- 
dade (à parte de sat e asat e que contém ambos), e que é uma forma 
do Senhor Supremo, é impossível produzir qualquer contradição à 
não-dual Verdade Absoluta”. Em outras palavras, embora os cien- 
tistas ignorantes e materialistas possam realizar diligentes pesquisas 
para descobrir um princípio material que possa negar ou tornar des- 
necessária a existência de Deus, Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati afir- 
ma claramente que como o Universo é uma emanação do Senhor e 
portanto espiritualmente idêntico a Ele, está fora de cogitação a exis- 
tência, em qualquer parte do Universo, de alguma lei, princípio ou 
fenômeno materiais que, de alguma maneira, contradigam a supre- 
macia da Personalidade de Deus. De fato, o Universo inteiro, bem 
como o céu espiritual, existem como testemunho eterno da ilimitada 
glória da Suprema Personalidade de Deus, Krsna. Com esta compre- 
ensão, os nove Yogendras viajavam pela Terra em bem-aventurança 
transcendental. 


VERSO 23 
AARIA: RAGNA- 
TARA | 
gmaria gaad- 
Ran AINA FAUN 


avyahatesta-gatayah sura-siddha-sadhya- 
gandharva-yaksa-nara-kinnara-nãga-lokan 

muktas caranti muni-carana-bhútanátha- 
vidyadhara-dvija-gavam bhuvanâni kimam 


avyahata—sem impedimentos; ista-gatayah—em mover-se como 
desejam; sura—dos semideuses; siddha-—místicos perfeitos; sadhya— 
Saádhyas; gandharva—músicos celestiais; yaksa—associados de 
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Kuvera; nara—seres humanos; kinnara—semideuses secundários que 
podem mudar sua forma à vontade; nága—e serpentes; lokân—os 
mundos; muktāh—livres; caranti—viajam; muni—dos sábios; cãā- 
rana—anjos; bhuta-natha—seguidores fantasmais do: Senhor Siva; 
vidyâdhara—Vidyadharas; dvija—brãhmanas; gavâm-—e das vacas; 
bhuvanáni—os mundos; kâmam-—como quer que desejem. 


TRADUÇÃO 

| Os nove Yogendras são almas liberadas que viajam livremente 
planetas dos semideuses, dos místicos perfeitos, dos Sadhyas, 
E celestiais, dos Yaksas, dos seres humanos e dos semi- 
secundários, tais como os Kinnaras e as serpentes. Nenhuma 
força mundana pode deter seu livre movimento, e tal como desejam, 
podem percorrer também os mundos dos sábios, dos anjos, dos se- 
guidores fantasmais do Senhor Siva, dos Vidyadharas, dos bráhma- 

nas e das vacas. 


VERSO 24 


a qua fds Maisa 
farra HE: REN 


ta ekadã nimeh satram 
upajagmur yadrechayã 

vitayamánam rsibhir 
ajanábhe mahátmanah 


te—eles; ekadá—certa vez; nimeh—do rei Nimi; satram—o sa- 
erifício soma; upajagmuh—aproximaram-se; yadrechayã—como 
desejavam; vitâyamânam-—sendo executado; rsibhih—por sábios; 
ajanabhe—em Ajanabha (o antigo nome de Bhãrata-varsa); mahã- 
átmanah—da grandiosa alma. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, em Ajanâbha [o antigo nome da Terra], eles aparece- 
ram na cerimônia sacrificial do magnânimo Mahãrája Nimi, a qual 
estava sendo executada sob a direção de eminentes sábios. 
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VERSO 25 


RARA AAA 
qa A: ad a RAN 


tân drstvã siirya-sankasân 
maha-bhagavatán nrpa 

yajamáno 'gnayo viprah 
sarva evopatasthire 


tán—a cles; drstva—vendo; sárya—o Sol; sankasan—que riva- 
lizam em esplendor; maha-bhagavatan—devotos puros do Senhor; 
nrpa—ó rei (Vasudeva); yajamânah—o realizador do sacrifício 
(Maharaja Nimi); agnayah—os fogos; viprâh—os brâhmanas; 
sarve—todos; eva—mesmo; upatasthire—levantaram-se em sinal 
de respeito. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, vendo esses devotos puros do Senhor, que, em 
esplendor, rivalizam com o Sol, todos ali presentes — o realizador 
do sacrifício, os brâhmanas e até mesmo os fogos sacrificiais — le- 
vantaram-se em sinal de respeito. 


VERSO 26 
Pra ARA | 
da ai AA AE: MIRA 


videhas tán abhipretya 
náráyana-paráyanán 

pritah sampújayam.cakre 
asana-sthán yatharhatah 


videhah—Nimi Maharaja; tan—a eles; abhipretya—reconhecendo; 
náaráyana-paráyanán—como devotos cuja única meta era Narayana; 
pritah—satisfeito; sampújayam cakre—adorou-os plenamente; asana- 
sthân—que estivera sentado; yathá-arhatah—como mereciam. 
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k TRADUÇÃO 
O ) rei Videha [Nimi] pôde perceber que os nove sábios eram ele- 
vados devotos da Suprema Personalidade de Deus. Portanto, cheio 
júbilo devido à auspiciosa chegada dos sábios, ele ofereceu-lhes 
condignos e adorou-os da maneira adequada, assim como 
adoraria a Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 
E palavra yathârhatah é significativa nesta passagem. Segundo 
atha Cakravarti, a palavra yatharhatah significa yathocitam, 
“de acordo com a etiqueta apropriada”. Aqui se menciona clara- 
cie que os nava-yogendras sáo narayana-parayana, elevados devo- 
tos do Senhor Supremo, Narayana, ou Krsna. Portanto, a palavra 
vatharhatah indica que o rei adorou os nove sábios de acordo com 
© padrão de etiqueta vaisnava. A etiqueta para se adorar os vaisna- 
vas elevados é expressa por Visvanatha Cakravarti Thakura através 
“das palavras sãksãd-dharitvena samasta-sastraih: um vaisnava eleva- 
do, cem por cento rendido à vontade do Senhor Supremo, deve ser 
considerado como o meio transparente para a vontade do Senhor. 
No Caitanya-caritâmrta afirma-se que por intermédio até mesmo 
deum momento de associação com devotos puros do Senhor, pode- 
se lograr toda a perfeição da vida. Portanto, como indica a palavra 





*pritah, o rei Nimi encheu-se de júbilo com a auspiciosa chegada dos 


sábios e portanto adorou-os assim como alguém adoraria a Suprema 
Personalidade de Deus. 

+ Embora afirmem que toda entidade viva seja igual a Deus, os filó- 
sofos impersonalistas pisam sem compaixão sobre-a cabeça de seus 
pretensos mestres espirituais e especulam à vontade sobre a natureza 
do Absoluto, dando suas próprias opiniões caprichosas em oposição 
aos caprichos impessoais de seus pretensos gurus. Em outras pala- 
vras, embora afirmem que todos sejam Deus, os impersonalistas 
mayávádis acabam mostrando uma mentalidade ofensiva para com 
a Suprema Personalidade de Deus, ao rejeitar a realidade de Sua 
forma e passatempos eternos. Dessa maneira, eles inconscientemen- 
te rebaixam a posição eterna de todos os seres vivos, negandodhes 
a personalidade e atividades eternas no reino de Deus. Os imper- 
sonalistas, através de suas invenções mentais, tentam minimizar a 
posição da Suprema Personalidade de Deus e das entidades vivas 
que'são partes dEle, reduzindo-os teoricamente a uma luz amorfa e 
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inominada, a qual, segundo'suas invencdes, vem a ser o Deus abso- 
luto; Os vaisnavas, todavia, dão boa acolhida à Suprema Personali- 
dade de Deus é facilmente entendem que a ilimitada Personalidade 
Suprema não tem nada a ver com as personalidades condicionadas, 
limitadas e mundanas que encontramos no mundo material. Os 
impersonalistas .arrogantemente: querem crer que não há nenhuma 
personalidade transcendental ou ilimitada além de nossa presente 
experiência. Porém, os inteligentes vaisnavas entendem que há inú- 
meras coisas maravilhosas que se encontram muito além de nossa 
limitada experiência. Estes, portanto, aceitam as palavras de Krsna, 
que afirma no Bhagavad-gitã (15.19): 


yo. mám evam asammúdho 
jânâti purusottamam 

sa sarva-vid bhajati mam 
sarva-bhávena bhárata 


“Quem quer que, sem duvidar, conheça-Me como a Suprema Perso- 
nalidade de Deus, é o conhecedor de tudo. Ele, portanto, se ocupa 
em pleno serviço devocional a Mim, ó filho de Bharata.* A esse 
respeito Srila Prabhupada afirma: “Há muitas especulações filosófi- 
cas sobre a posição constitucional das entidades vivas e da Suprema 
Verdade Absoluta: Agora, neste verso, a Suprema Personalidade 
de Deus explica claramente que qualquer um que conheça o Senhor 
Krsna como a Suprema Pessoa é de fato o conhecedor de tudo. O 
conhecedor imperfeito continua apenas especulando sobre a Verda- 
de-Absoluta, mas o conhecedor perfeito; sem desperdiçar seu valio- 
so tempo, ocupa-se diretamente em consciência de Krsna, o serviço 
devocional ao Senhor Supremo... Não se deve apenas especular aca- 
demicamente. Deve-se ouvir submissamente do Bhagavad-gitã que 
essas entidades vivas são sempre subordinadas à Suprema Personali- 
dade de Deus. Qualquer um que possa entender isto, segundo a Su- 
prema' Personalidade de Deus, Sri Krsna, conhece o propósito: dos 
Vedas. Ninguém mais conhece o propósito dos Vedas”. Portanto, 
eminentes: devotos, tais como os nove Yogendras, sempre aceitam a 
supremacia da Suprema Personalidade de Deus, como expressa aqui 
a palavra náaráyana-parayanan. 

O rei Nimi era um vaisnava e portanto adorou os ilustres vaisnavas 
como mesmo respeito com que adoraria a Suprema Personalidade 
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de Deus, conforme evidencia a palavra yatharhatah. Embora afir- 
mem erroneamente que toda entidade viva seja igual a Deus, os im- 
personalistas não podem mostrar o devido respeito a nenhum ser 
vivo, em virtude de sua ofensa original aos pés de lótus da Perso- 
idade Suprema. Sua pretensa adoração, até mesmo aquela que 
a seus próprios gurus, é afinal interesseira e oportunista. 
“ÃO imaginar que se tornou Deus, o impersonalista não mais precisa 
de seu dito guru. O vaisnava, contudo, porque aceita a supremacia 
“da eterna Personalidade de Deus, está pronto e disposto a oferecer 
eterno respeito a todos os seres vivos, sobretudo àqueles afortuna- 
dissimos seres vivos que alcançaram o refúgio dos pés de lótus do 
Senhor. A adoração que um vaisnava presta ao representante do 
Senhor não é interesseira nem oportunista, mas antes uma expressão 
de eterno amor pelo Senhor e por Seus representantes, como indica 
neste verso a palavra pritah. Portanto, fica evidente através deste 
verso que não apenas os nove ilustres filhos de Rsabhadeva, mas 
fambém o próprio rei Nimi, eram todos grandiosos devotos da Su- 
prema Personalidade de Deus, em oposição ao artificial e limitado 
conceito de impersonalismo. 





VERSO 27 


a DAMA, SG ABA A 
TRES enfia: AAA UE IRON 


tán rocamánán sva-rucd 
brahma-putropamán nava 

papraccha parama-pritah 
prasrayâvanato nrpah 


tân—a eles; rocamanan—brilhando; sva-ruca—em virtude de sua 
própria refulgéncia; brahma-putra-upaman—assim como os filhos 
de Brahmã; nava—nove; papraccha—perguntou; parama-pritah— 
cheio de júbilo transcendental; prasraya—com humildade; avana- 
tah—curvou-se; nrpah—o rei. 


TRADUÇÃO 
Dominado pelo júbilo transcendental, o rei humildemente curvou 
a cabeça e então passou a fazer perguntas aos nove sábios. Essas 
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nove grandes almas brilhayam em virtude de sua própria refulgéncia 
e por isso assemelhavam-se aos quatro Kumaras, os filhos do Senhor 
Brahma. 


SIGNIFICADO 

Srila Sridhara Syámi ressaltou que a palavra sva-rucd indica que 
os nava-yogendras brilhavam devido a sua própria refulgéncia espi- 
ritual e náo devido a seus ornamentos ou a alguma outra causa. A 
Alma Suprema, o Senhor Krsna, é a fonte original de toda a luz. 
Seu corpo refulgente é a fonte do brahmajyoti onipenetrante, a imen- 
surável luz espiritual que é o lugar de repouso de inúmeros univer- 
sos (yasya prabhã prabhavato jagad-anda-koti). A alma individual, 
sendo parte integrante do Senhor, também é auto-refulgente, De fato, 
tudo no reino de Deus é auto-refulgente, como descreve o Bhaga- 
vad-gitã (15.6): 


na tad bhásayate stiryo 

na sasanko na pavakah 
yad gatvá na nivartante 

tad dháma paramam mama 


Já foi descrito de várias maneiras que os nava-yogendras eram de- 
votos puros do Senhor. Sendo almas cem por cento conscientes 
de Krsna, eles naturalmente irradiavam a refulgência intensa da 
alma, como indica nesta passagem a palavra sva-rucã, Srila Sridhara 
Svâmi também salientou que a palavra brahma-putropaman, ou seja, 
“igual aos filhos de Brahma”, indica que os nava-yogendras esta- 
vam na mesma plataforma espiritual que os quatro ilustres irmáos 
Kumãras, Descreveu-se no Quarto Canto que Maharaja Prthu rece- 
beu os quatro Kumáras com grande amor e reveréncia, e aqui o rei 
Nimi está recebendo da mesma maneira os nove filhos do Senhor 
Rsabhadeva. Receber vaisnavas ilustres com amor e reveréncia é o 
padrão de etiqueta espiritual para aqueles que desejam progresso e 
felicidade na vida. 


VERSO 28 

Al RE TA 
aA aa: ar A a | 
fa a arara ña RICI 
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sri-videha uvãca 
manye bhagavatah saksat 
pársadán vo madhu-dvisah 
visnor bhútani lokanám 
pavanaya caranti hi 


“sri-videhah uvâca-—o rei Videha disse; manye—considero; bha- 
tah--do Senhor Supremo; sdksat—diretamente; parsadan— 
¡panheiros pessoais; vah—a vós; madhu-dvisah—do inimigo de 

'Madhu; visnoh—do Senhor Visnu; bhatani—os servos; lokânam— 
“de todos.os mundos; pávandya—para purificação; caranti—eles se 
movem; hi—na verdade. 


TRADUÇÃO 
| O rei Videha disse: Considero que deveis ser companheiros dire- 
tos da Suprema Personalidade de Deus, que é famoso como o ini- 
migo do demônio Madhu. Na verdade, os devotos puros do Senhor 
Visnu viajam por todo o Universo não para o interesse pessoal e 


egoísta deles, mas para purificar todas as almas condicionadas. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, o rei Nimi dá as boas-vindas aos eminentes sábios, 
glorificando suas atividades transcendentais. É bem conhecido o 
fato de que a Suprema Personalidade de Deus é transcendental aos 
três modos da natureza material, como se afirma no Bhagavad-gita 
(7.13): mãm ebhyah param avyayam. Da mesma maneira, Seus de- 
votos puros também estão na plataforma transcendental, Talvez 
alguém pergunte por que semelhantes seres vivos transcendentais, 
tais como os companheiros do Senhor Visnu, podem ser vistos dentro 
do mundo material. Por isso, afirma-se neste verso que pâvanâya 
caranti hi: os companheiros do'Senhor Visnu viajam por todo o 
Universo, em nome da Suprema Personalidade de Deus, para rege- 
merar as almas condicionadas caídas. Talvez alguém veja um repre- 
sentante do governador andando dentro de uma cadeia, mas isso 
não quer dizer que o representante do governador tornou-se um pri- 
sioneiro condicionado. Compreende-se que ele está dentro da prisão 
para negociar a possível libertação daqueles prisioneiros que retifica- 
ram sua propensão criminosa. De igual modo, os devotos da Supre- 
ma Personalidade de Deus chamados parivrajakacaryas percorrem.o 
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Universo inteiro convidando a todos que se rendam ao Senhor Krsna 
e voltem ao lar, voltem ao Supremo, para obter uma vida eterna. de 
bem-aventurança e conhecimento. 

No Sexto Canto do Srimad-Bhagavatam, descreveu-se a misericór- 
dia dos associados do Senhor Visnu com referência à salvação de 
Ajámila. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura ressaltou que os 
associados do Senhor Visnu são tão misericordiosos quanto o pró- 
prio Senhor. Embora os ignorantes membros da sociedade huma- 
na não estejam interessados em se aproximar dos servos do Senhor 
Visnu, os devotos do Senhor, sem nenhum prestígio falso, atuam 
com'o propósito de libertar as almas condicionadas de seu infortú- 
nio perpétuo. 


VERSO 29 
aan RA AE aqu 
AÑ A AA IRC 


durlabho mánuso deho 
dehinâm ksana-bhangurah 

tatrapi durlabham manye 
vaikuntha-priya-darsanam 


durlabhah-—dificil de alcançar; mânusah— humano; dehah-—corpo; 
dehinâm-—para seres corporificados; ksana-bhargurah—sujeito a 
ser destruído a qualquer momento; tatra—nesse corpo humano; 
api—mesmo; durlabham—mais difícil de alcançar; manye—consi- 
dero; vaikuntha-priya—daqueles que sáo queridos ao Senhor Supre- 
mo, Vaikuntha; darsanam—a visáo. 


1 TRADUÇÃO 
Para as almas condicionadas, é muito difícil conseguir um corpo 
humano, e pode-se perdê-lo a qualquer momento. Mas penso que 
mesmo aqueles que atingiram a vida humana raramente obtêm a 
associação de devotos puros, que são queridos ao Senhor de Vai- 
kuntha. 
SIGNIFICADO 
Segundo Sridhara Svámi, a palavra dehinâm significa bahavo dehã 
bhavanti yesarh te: “as almas condicionadas, que aceitam inúmeros 
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materiais”?. De acordo com alguns pensadores, que são moti- 
pelo desejo pessoal, uma entidade viva na forma de vida hu- 
¡a jamais se degrada a uma forma inferior, tal como a de um 
ou vegetal. Porém, apesar dessa crença baseada no desejo, 
“um fato que de acordo com nossas atividades no presente, sere- 
elevados ou degradados pelas leis de Deus. No momento atual, 
existe na sociedade humana compreensão clara ou precisa acer- 
da natureza da vida. Cientistas tolos inventaram terminologias e 
feorias sofisticadíssimas para persuadir as pessoas inocentes a acre- 
“ditar que a vida se origina de reações químicas. Sua Divina Graça 
“A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada expõe este blefe em seu 
livro 4 Vida Vem da Vida, que ressalta o fato de que embora os 
cientistas afirmem que a vida venha de elementos químicos, eles não 
“conseguem produzir sequer um inseto, nem mesmo com ilimitadas 
“quantidades de elementos químicos. Na verdade, a vida e a consciên- 
“eia são sintomas da alma espiritual. 
Em A Vida Vem da Vida (pág. 47), Srila Prabhupada afirma: “Os 
“seres vivos se movem de uma forma corpórea a outra. As formas já 
existem. A entidade viva apenas se muda, assim como um homem 
“se muda de um apartamento para outro. Um apartamento é de pri- 
meira classe, outro é de segunda classe, e outro é de terceira classe. 
“Suponhamos que uma pessoa venha de um apartamento de classe in- 
“ferior para um apartamento de primeira classe. A pessoa é a mesma. 
Mas agora, de acordo com seu poder aquisitivo, ou karma, ela é 
capaz de ocupar um apartamento de classe superior. Verdadeira evo- 
lugáo não significa desenvolvimento físico, mas desenvolvimento de 
“consciência”. Em todas as espécies de vida existe consciência, e essa 
consciência é o sintoma da entidade viva, que é a energia superior 
«da Suprema Personalidade de Deus. Sem compreender este ponto 
“essencial da transmigração da entidade viva consciente através de 
8.400.000 espécies de vida, não é possível entender as palavras dur- 
Jabho mânuso dehah: “é muito raro alcançar um corpo humano”. 
As pessoas agora estão sendo enganadas sobre este conhecimento 
“essencial. Elas desconhecem totalmente o perigo de regredir às oito 
milhões de espécies que se encontram abaixo das espécies humanas. 
É natural que um ser humano pense em termos de progresso. Quere- 
mos sentir que nossa vida está progredindo e que estamos avançando 
“e melhorando em nossa qualidade de vida. Portanto, faz-se urgen- 
te que as pessoas sejam informadas do grande perigo decorrente do 
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mau uso da valiosa vida humana e que saibam da grande oportuni- 
dade que a vida humana concede: a oportunidade de aceitar a cons- 
ciência de Krsna. Assim como na Terra diferentes áreas residenciais 
são divididas em classe alta, média e baixa, dentro do Universo 
há planetas de classe superior, de classe média e de classe inferior. 
Através da prática do sistema de yoga ou através da execução me- 
ticulosa de rituais religiosos, alguém pode transferir-se a planetas 
superiores dentro deste Universo. Por outro lado, negligenciando os 
princípios religiosos, a pessoa se degradará a um planeta inferior. 
Porém, o Senhor Supremo, Krsna, declara no Bhagavad-gitã (8.16) 
que ãbrahma-bhuvanãl lokah punar avartino 'rjuna. Logo, a con- 
clusão final é que todo planeta dentro do universo material é uma 
residência incompatível e inapropriada, pois em todo planeta exis- 
tem dois defeitos primários: velhice e morte. O Senhor nos asse- 
gura, todavia, que em Sua morada transcendental, que se encontra 
muito além do cosmos material, a vida é perpétua, bem-aventurada, 
e absolutamente plena de conhecimento, O mundo material é tempo- 
rário, perturbador e repleto de ignorância, mas o mundo espiritual, 
chamado Vaikuntha, é eterno, bem-aventurado e pleno de conheci- 
mento perfeito. 

O desenvolvidíssimo cérebro humano é uma dádiva concedida por 
Deus para que possamos usar nossa inteligência para distinguir entre 
o que é eterno e o que é temporário. Como se afirma no Bhaga- 
vad-gitã (2.16): 


náãsato vidyate bhãvo 
nábhavo vidyate satah 
ubhayor api drsto 'ntas 
tv anayos tattva-darsibhih 


**Aqueles que sáo videntes da verdade concluíram que o náo-existen- 
te [o corpo material] não permanece, e o eterno [a alma] não muda. 
Isto eles concluíram estudando a natureza de ambos.” 

Aqueles que aceitaram o Senhor Supremo e Sua morada como a 
meta última da vida chamam-se vaikuntha-priva. Nesta passagem, 
o rei Nimi afirma que ter a associação pessoal de tais transcendenta- 
listas eruditos é decerto a perfeição da vida humana. A este respeito, 
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura sugere que consideremos o 
seguinte verso: 
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nr-deham âdyarh su-labhari su-durlabham 
plavar su-kalpam guru-karnadharam 
mayânukilena nabhasvateritam 
puman bhavâbdhim na taret sa atma-hã 


“O Senhor Supremo disse:] O melhor dos corpos, o corpo huma: 
é uma grandiosa consecução, raramente obtida, e pode-se com- 
lo a um barco. O guru é o perito capitão deste barco, e Eu 
iei ventos favoráveis (os Vedas). Dessa maneira, dei todas as fa- 
lidades para se cruzar o oceano da existência material. Qualquer 
humano que tenha adquirido essas excelentes facilidades da vida 
ana, mas que não cruza o oceano material, deve ser considerado 
“matador de seu próprio eu.” (Bhag. 11.20.17) 
| Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati, os servos eternos do 
r Supremo, sendo controlados por poderosos sentimentos de 
órdia, descendem ao mundo material como vaisnavas para 
ar as almas condicionadas que estão atadas pelos resultados de 
próprias atividades mundanas. Esses vaisnavas também distri- 
sua misericórdia aos que buscam com muito esforço o Abso- 
impessoal. Sri Narada Muni afirma que, sem amor extático por 
s, essa laboriosa e impessoal contemplacáo do Absoluto é decer- 
lo perturbadora (naiskarmyam apy acyuta-bhava-varjitam), e que 
se dizer, entáo, dos inúmeros problemas da ordinária e grosseira vida 
materialista. Temos experiência prática de que nos países ocidentais 
a maioria das pessoas trabalha arduamente para ganhar dinheiro, 
motivada por sonhos celestiais de gozo dos sentidos. Outros, que 
se frustraram com a vida materialista vulgar, tentam negar sua exis- 
téncia pessoal e fundir-se na existência de Deus através da yoga e 
meditação enganosas. Ambas as classes de pessoas infelizes estão 
ecebendo a misericórdia do movimento da consciência de Krsna e 
eixando de lado seus sonhos de gozo dos sentidos, bem como sua 
problemática especulação impersonalista. Eles estão aprendendo a 
cantar os santos nomes de Deus, a dançar em êxtase e a deleitar-se 
com os sagrados alimentos oferecidos ao Senhor. Eles vivificam sua 
inteligência através do conhecimento transcendental falado pelo pró- 
prio Senhor no Bhagavad-gitã. Como o Senhor afirma no Bhaga- 
vad-gitã (9.2): susukharh kartum avyayam. O verdadeiro processo 
de liberação espiritual é jubiloso de executar e não tem nada a ver 
com as atividades fruitivas destinadas ao gozo dos sentidos, nem 
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com a árida especulacáo impersonalista. Mais e mais pessoas estáo 
aceitando o processo da consciéncia de Krsna, tornando-se felizes e 
distribuindo com muita avidez a misericórdia de Krsna aos outros. 
Desse modo, o mundo inteiro será vivificado e inspirado pelo mo- 


vimento da consciéncia de Krsna, que é a demonstracáo prática da 
misericórdia dos vaisnavas. 


VERSO 30 


aaa A A aAA: | 
aan sfna amisi reta: APOIA 113 oll 


ata atyantikam ksemam 
prechâmo bhavato 'nagháh 

samsare 'smin ksanárdho “pi 
sat-sangah Sevadhir nrnám 


atah—portanto; dtyantikam—supremo; ksemam—bem; prechá- 
mah—estou perguntando; bhavatah—a vós; anaghãh—ó pessoas 
li res do pecado; sarisare—no ciclo de nascimentos e mortes; asmin— 
isto; ksana-ardhah—que dura apenas metade de um momento; api— 
mesmo; sat-sangah—associagáo de devotos do Senhor; sevadhih— 
um grande tesouro; arnám—para seres humanos. E 


TRADUÇÃO 
Portanto, peço-vos, ó pessoas completamente livres do pecado, 
que, por favor, me dizeis qual é o bem supremo. Afinal de contas, 
mesmo metade de um momento de associacáo com devotos puros, 
dentro deste mundo de nascimentos e mortes, é um tesouro inesti- 
mável para qualquer homem. 


SIGNIFICADO 
A palavra sevadhih, ou ““um grande tesouro”, é significativa neste 
verso. Assim como um homem comum fica felicissimo ao descobrir 
um tesouro inesperado, alguém que é de fato inteligente fica felicis- 
simo ao obter a associação de um devoto puro do Senhor, através 
da qual ele pode facilmente tornar sua vida perfeita. Segundo Srila 
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Jiva Gosvami, as palavras àtyantikam ksemam, ou “ʻo bem supre- 
y, indicam a situação em: que a pessoa não. pode-ser tocada nem 
mesmo pelo mais infimo temor. Agora estamos enredados no ciclo 
“de nascimento, velhice, doença e morte (sarsáre). Porque toda a 
nossa situação pode ser devastada em «apenas um momento; esta- 
mos sempre temerosos. Porém, os devotos puros do Senhor podem 
“nos ensinar a maneira prática de nos livrarmos da existência: mate- 
rial e assim anularmos todas as classes de temor. 
y Segundo Visvanatha Cakravarti Thakura, a etiqueta normal dita 
que o anfitrião logo pergunte ao convidado recém-chegado sobreseu 
bem-estar. Mas é inconveniente fazer semelhante pergunta a-devo- 
tos auto-satisfeitos do Senhor, que são eles mesmos os outorgadores 
destodo o bem-estar. Segundo Srila Visvanatha, o rei sabia que seria 
inútil perguntar aos sábios sobre seus afazeres, visto que a única 
ocupação dos devotos puros do Senhor consiste na-consecução da 
meta suprema da vida. De acordo com o Bhagavad-gitã, a meta da 
vida é livrar-se do ciclo dê nascimentos e mortese restabelecer-se 
como servo eterno de Deus na plataforma de bem-aventurança es- 
piritual. Devotos puros do Senhor não desperdiçam seu tempo com 
ordinários afazeres mundanos. Às vezes, parentes tolos de um pre- 
gador vaisnava lamentam que tal pregador transcendental não tenha 
dedicado sua vida aos negócios materiais e que, por isso, tanto di- 
nheiro foi perdido em virtude da prática de vida espiritual. Essas 
pessoas ignorantes não podem imaginar a ilimitada prosperidade 
disponível na plataforma espiritual para aqueles que se renderam 
de corpo e alma à missão do Senhor. O próprio rei Nimi era um 
erudito vaisnava e, portanto, não perguntou tolamente aos sábios 
sobre ordinários afazeres mundanos: Ele logo perguntou sobre átyan- 
tika ksemam, a mais elevada e perfeita meta da vida. 

Segundo Visvanátha Cakravarti Thákura, a palavra:anaghah, “ó 
pessoas livres do pecado”, tem dois significados. Anaghdh indica 
que os próprios nove Yogendras eram completamente livres de peca- 
dos. Indica também que-apenas por ter a grande fortuna de vê-los 
e:ouvi-los submissamente, um homem comum € pecaminoso podia 
se libertar de seus pecados e alcançar tudo o que desejasse. 

Talvez alguém conteste que, como os eminentes sábios tinham aca- 
bado-de chegar, o rei não deveria ter ficado tão impaciente a ponto 
de perguntar-lhes sobre a perfeição da vida. Talvez fosse melhor que 
O rei esperasse até que os próprios sábios solicitassem sua pergunta. 
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Semelhante contestacáo hipotética é respondida pelas palavras ksa- 
nárdho “pi. Mesmo um simples momento de associação com devotos 
puros, ou até'a metade de um momento de associação, é suficiente 
para dar a alguém a perfeição da vida. Uma pessoa comum, a quem 
se oferece um grande tesouro, logo desejará reivindicar esse tesou- 
ro. Da mesma maneira, o rei Nimi pensou: ““Por que devo consi- 
derar-me tão afortunado de ter esses grandes sábios aqui por muito 
tempo? Porque sou uma pessoa comum, sem dúvida logo estareis 
partindo: Portanto, deixe-me tirar proveito imediatamente de vossa 
santa associação”. 

Segundo Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati, neste mundo existem 
diferentes variedades de misericórdia. Porém, a misericórdia comum 
não: pode ocasionar a cessação de toda a infelicidade. Em outras 
palavras, existem muitos humanitaristas, altruístas e reformadores 
sociais que decerto trabalham em prol do melhoramento do padrão 
de vida da humanidade. Em toda a parte, semelhantes pessoas são 
consideradas misericordiosas. Porém, apesar da misericórdia delas, 
a humanidade continua sofrendo nas garras do nascimento, velhice, 
doença e morte. Posso distribuir alimentos gratuitos aos necessi- 
tados, mas após comer minha oferta misericordiosa, o recebedor 
voltará a ficar faminto ou sofrerá de alguma outra maneira: Em 
outras palavras, através do mero humanitarismo-ou altruísmo, as 
pessoas não se livram de fato da infelicidade. A infelicidade delas 
é apenas adiada ou alterada. O rei Nimi estava jubiloso ao ver os 
nava-yogendras, pois sabia que eles são companheiros eternamente 
perfeitos do Senhor Supremo. Portanto, ele pensou: **Vós não estais 
propensos a atividades pecaminosas, tal como estamos nós, desafor- 
tunadas pessoas mundanas. Logo, as palavras que falais estão livres 
de fraude e exploração”. 

As almas materialmente; condicionadas passam seus dias e noites 
discutindo diversos tópicos relacionados ao gozo dos sentidos. Elas 
nunca encontram tempo para ouvir sobre o conhecimento transcen- 
dental. Porém, se apenas breve ou casualmente elas ouvirem  Aari- 
kathã, tópicos sobre Krsna, na associação de devotos puros do Senhor, 
sua propensão a sofrer na existência material diminuirá. Quando 
alguém vê pessoas liberadas, ouve-as falar sobre Krsna, lembra-se 
de seu comportamento e assim por diante, sua tendência a atar-se 
à ilusão do gozo dos sentidos diminui, e ele fica ávido por servir o 
Senhor Supremo. 
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VERSO 31 


AAA ANATA AA AR A: ATA ATA | 
de MAE SORT AAA 11241] 


dharmãn bhagavatân brita 
yadi nah $rutaye ksamam 

yaih prasannah prapannaya 
dasyaty atmanam apy ajah 


rmãn bhágavatan—a ciéncia do serviço devocional; brita— 
favor, falai; yadi—se; nah—de nós; srutaye—ouvir apropria- 
te; ksamam—existe a capacidade; yaih—através do qual (ser- 
devocional); prasannah—estando satisfeito; prapannaya—para 
que se refugiou; dasyati—Ele dará; dimanam—a Si mesmo; 
mesmo; ajah—o não nascido Senhor Supremo. 





TRADUÇÃO 
Por favor, falai sobre como alguém se ocupa no servico ao Senhor 
mo, caso me considerais capaz de ouvir apropriadamente sobre 
tópicos. Quando uma entidade viva oferece serviço amoroso ao 
hor Supremo, o Senhor de imediato fica satisfeito e, em troca, 
até mesmo Seu próprio Eu a semelhante alma rendida. 


e SIGNIFICADO 

“No mundo material, existem duas classes de filósofos munda- 
nos que apresentam suas opinides sobre o Senhor Supremo. Alguns 
ditos teólogos afirmam que somos infinitamente diferentes de Deus 
e, portanto, tendem a considerar o Senhor como algo muito além 
de nosso poder de compreensão. Esses radicais filósofos dualistas 
elamam, externa ou oficialmente, ser crentes piedosos e religiosos, 
porém, consideram Deus tão diferente daquilo que está dentro de 
nossa experiência que, segundo eles, há pouco: proveito em tentar- 
mos discutir sobre a personalidade ou atributos do Senhor Supremo: 
Essas pessoas aparentemente fiéis costumam entregar-se ás ativida- 
des fruitivas e ao gozo dos sentidos grosseiro e materialista, estando 
encantadas pelas relações transitórias do mundo material, que apare- 
cem sob a forma de sociedade, amizade e amor. 





98 Srimad-Bhagavatam [Canto 11, Cap. 2 


Os advaita-vadis, ou filósofos não dualistas, afirmam que não há 
diferença entre Deus e a entidade viva, e que a meta máxima da vida 
é abandonar nossa existéncia pessoal, que é decorrente da ilusáo, 
e fundir-se na impessoal refulgéncia Brahman, que é destituída de 
nome, forma, parafernália e personalidade. Desse modo, nenhuma 
das classes de filósofos especuladores é capaz de compreender a trans- 
cendental Personalidade de Deus. 

Caitanya Mahaprabhu, em Seu ensinamento sublime de acintya- 
bhedabhedha-tartva, ou unidade e diferença simultâneas, demons- 
trou claramente que somos qualitativamente unos com Deus, mas 
quantitativamente diferentes. Deus é consciência pessoal e tem Sua 
forma pessoal. Da mesma maneira, também somos consciência pes- 
soal, e quando, enfim, nos liberarmos, também teremos formas eter- 
nas. A diferença é que a formae personalidade eternas do Senhor 
Supremo contém potência e opulência ilimitadas, enquanto nossa 
potência e opulência são infinitesimais. Somos conscientes de nosso 
próprio corpo, ao passo que o Senhor Krsna, a Verdade Absoluta, 
é consciente dos corpos de todos, como afirma o Bhagavad-gitã 
(ksetra-jfiam câpi mãrh viddhi sarva-ksetresu bhãrata). Porém, em- 
bora Deus seja infinitamente mais grandioso que a entidade viva, 
tanto Deus quanto as entidades vivas são personalidades eternas com 
forma, atividades e sentimentos. 

O Senhor Supremo, Krsna, expande-Se em inúmeras entidades 
vivas para desfrutar rasas, ou relações extáticas, com elas. As en- 
tidades vivas são partes integrantes do Senhor Krsna e estão des- 
tinadas a servi-lO com amor. Embora'o Senhor Supremo seja o 
predominador eterno e a entidade viva seja a predominada eterna, 
quando a entidade viva se rende ao Senhor com uma atitude amo- 
rosa sincera, desejando servir o Senhor eternamente, sem à mínima 
expectativa de recompensa pessoal por tal serviço, o Senhor de ime- 
diato fica satisfeito, como expressa neste verso a palavra prasannah. 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, é tão ilimitadamente mi- 
sericordioso e magnânimo que, em Sua gratidão a tal servo rendido 
e amoroso, Ele logo fica disposto a oferecer qualquer coisa, até a 
Si mesmo, a Seu devoto rendido. 

Existem inúmeros exemplos práticos e históricos dessa propensão 
amorosa da Suprema Personalidade de Deus. Em virtudedo amor 
de mãe Yasoda, o pequeno Krsna, sob Sua forma de Dámodara, 
rendeu-Se a Sua amorosa mãe e deixou-Se amarrar com cordas como 
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parte de uma punição infantil. Da mesma maneira, sentindo-se en- 
dividado com os Pándavas devido ao intenso amor que eles Lhe de- 
'dicavam, Krsna, sob Sua forma de Partha-sarathi, com muito prazer 
concordou em dirigir a quadriga de Arjuna no campo de Batalha de 
Kuruksetra. De igual modo, em Vrndávana, Krsna está sempre pen- 
sando em como satisfazer as gopis, que são reconhecidas por todos 
como as mais elevadas devotas amorosas do Senhor. 
- Esses intensos intercâmbios de sentimentos amorosos entre o Se- 
nhor-e Seus devotos puros não seriam possíveis; caso as entidades 
vivas não fossem qualitativamente unas com à Suprema Personali- 
dade de Deus e, de fato, partes integrantes inseparáveis do Senhor. 
Por outro lado, porque tanto a Suprema: Personalidade de Deus 
quanto as entidades vivas são indivíduos eternos, cada qual com sua 
própria consciência individual eterna, semelhantes intercâmbios amo- 
Tosos são uma realidade perpétua no reino de Deus. Em outras pala- 
vras, absoluta unidade com Deus e absoluta diferença de Deus não 
passam de imaginações teóricas de diferentes escolas de filosofia es- 
peculativa. A perfeição do amor espiritual, como descreve este verso, 
baseia-se na unidade e diferença simultâneas, e essa realidade abso- 
luta foi elaboradamente apresentada pelo próprio Senhor Krsna em 
Sua encarnação bramínica como Caitanya Mahaprabhu. Os segui- 
dores de Caitanya Mahaprabhu têm explicado essa doutrina perfeita 
em inúmeros livros, culminando: nos ensinamentos de Sua Divina 
Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, que apresentou este 
conhecimento de maneira perfeita e compreensível não apenas para 
Os indianos, mas para todas as pessoas do mundo. Nossa presente 
tentativa insignificante consiste apenas em: completar sua tradução e 
comentário do Srimad-Bhagavatam, e oramos sempre por sua guia 
para que esse trabalho possa ser completado tal como ele O teria 
desejado. Caso alguém consiga compreender esses ensinamentos 
de Caitanya Mahāprabhu como eles estão sendo. apresentados nas 
linguas ocidentais, o Senhor decerto ficará satisfeito com tal busca- 
dor sincero da verdade espiritual. 


VERSO 32 

PAE TA 
da A go A RETAN | 
aa Ma Af TA RRI 
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sri-nãrada uvaca 
evam te niminã prstã 
vasudeva mahattamãh 
pratipújyabruvan pritya 
sa-sadasyartvijar nrpam 


$ri-naradah uvaca—Sri Narada disse; evam—assim; 1e—eles; ni- 
minã-—pelo rei Nimi; prstah—questionados; vasudeva—ó Vasudeva; 
mahat-tamah—aquelas melhores entre as pessoas santas; pratipú- 
jya--oferecendo-lhe em troca palavras de respeito; abruvan—fala- 
ramy pritvá-—afetuosamente; sa-sadasya —que estava acompanhado 
pelos membros da assembléia sacrificial; rrvijam—e pelos sacerdo- 
tes; nrpam-—ao rei. 


TRADUÇÃO 
Sri Nárada disse: Ó Vasudeva, depois que Maháraja Nimi interro- 
gou os nove Yogendras acerca do serviço devocional ao Senhor, eles, 
que são os melhores dentre os santos, sinceramente agradeceram ao 
rei por suas perguntas e, na presença dos membros da assembléia 


sacrificial e dos sacerdotes brâhmanas, com muita afeição responde- 
ram-lhe o seguinte. 


SIGNIFICADO 
Segundo Sridhara Svâmi, não apenas o rei, mas também os mem- 
bros da assembléia e os sacerdotes que conduziam o sacrifício eram 
| todos devotados a ouvir e cantar as glórias do serviço devocional à 
Suprema Personalidade de Deus. Os sábios; começando com Kavi, 


ao agora a falar um de cada vez, respondendo às perguntas 
jo rei. 


VERSO 33 
Aa 
Sa 
MAA AA | 
SATA 
farra aa aAA NN 
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Sri-kavir uvaca 
manye *kutascid-bhayam acyutasya 
padambujopasanam atra nityam 
udvigna-buddher asad-atma-bhávád 
visvatmanã yatra nivartate bhih 


= gri-kavih uvaca—Sri Kavi disse; manye—considero; akutascit- 
“bhayam-—destemor; acyutasya—do infalível Senhor; pâda-ambu- 
Jja--dos pés de lótus; upasanam—a adoração; atra-—neste mundo; 
nityam— constantemente; udvigna-buddheh—de alguém cuja in- 
feligência está perturbada; asat-—aquilo que é apenas temporário; 
útma-bhavãt-—-considerando ser o eu; visva-atmanã-—completa- 
mente; yatra—em que (serviço ao Senhor); nivartate—cessa; bhih— 
temor. 


, TRADUÇÃO 
Sri Kavi disse: Considero que alguém cuja inteligência está sempre 
perturbada devido à sua falsa identificação com o mundo material 


temporário só pode livrar-se de fato do temor através da adoração 
aos pés de lótus do infalível Senhor Supremo. Mediante tal serviço 
devocional, todo o temor cessa inteiramente. 


m SIGNIFICADO 

Na opinião de Śrīla Śrīdhara Svāmī, a expressão asad-atma-bhavát 
usada neste verso indica que a entidade viva está sempre pertur- 
bada pelo temor, porque considera que o corpo material temporário 
e sua parafernália são idênticos a sua alma eterna. De forma seme- 
lhante, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura afirma que bhakti- 
pratikila-deha-gehadisv asaktim. Em virtude do apego que a pessoa 
tem ao corpo temporário e a seu presumível lar, família, amigos e 
assim por diante, sua inteligência fica sempre perturbada pelo temor, 
e ela é incapaz de apreciar ou praticar serviço devocional puro ao 
Senhor Supremo. Supostas atividades religiosas executadas sob o 
conceito de vida corpórea estão sempre acompanhadas de temor e 
ansiedade quanto ao resultado último. Porém, serviço devocional 
puro à Suprema Personalidade de Deus liberta a pessoa do temor e 
da ansiedade, porque é executado na plataforma de Vaikuntha, ou 
plano espiritual, onde não há temor nem ansiedade. Segundo Srila 
Jiva Gosvâmi, o processo de bhakti-yoga é tão poderoso que mesmo 
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na etapa de sâdhana-bhakti, em que se pratica serviço devocional 
através de regras e regulações, o neófito, devido à misericórdia do 
Senhor, pode ter uma experiência direta do destemor. À medida 
que o serviço devocional do devoto amadurece, o Senhor Se revela 
a ele, e todo o temor é derrotado para sempre. 

Toda entidade viva tem a propensão natural de servir a Deus, 
porém, devido à falsa identificação com o corpo temporário, ela 
perde o contato com esta propensão constitucional pura e, em vez 
disso, inauspiciosamente, apega-se ao temporário gozo dos sentidos 
sob a forma de corpo, lar, família e assim por diante. O resultado 
desse apego falso é o sofrimento contínuo, que só pode ser erradi- 
cado através do serviço devocional ao Senhor Supremo. 


A esse respeito, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati menciona © se- 
guinte verso: 


tavad bhayam dravina-deha-suhrn-nimittam 
sokah sprhá paribhavo vipulas ca lobhah 
tâvan mamety asad-avagraha arti-múlam 
yávan na te 'nghrim abhayam pravrnita lokah 


“Ó meu Senhor, as pessoas do mundo estáo embaragadas por todas 
as ansiedades materiais elas estáo sempre com medo. Sempre 
tentam proteger a riqueza, o corpo e os amigos, estáo cheias de la- 
mentacáo e desejos e parafernália ilegais, e avaramente basciam 
seus compromissos nas concepcdes pereciveis de “eu” e “meu”. En- 
quanto náo se refugiam em Vossos seguros pés de lótus, elas estáo 
cheias de tais ansiedades.” (Bhag. 3.9.6) 


VERSO 34 


A A AAA AAA. | 
aa: jii Aia amna Raa NY 


ye vai bhagavatā proktā 
upaya hy atma-labdhaye 

anjah purhsâm avidusâm 
viddhi bhãgavatan hi tan 


ye—que; vai—na verdade; bhagavata—pela Suprema Personali- 
dade de Deus; proktáh—falados; upayah—meios; hi—na verdade; 
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“útma-labdhaye—para compreender a Alma Suprema; añjah—fa- 
gilmente; purisâm-—por pessoas; avidusâm-—menos inteligentes; 
viddhi—sabe tu; bhagavatân-—ser bhagavata-dharma; hi—decerto; 
ln —esses. 

e 

e TRADUÇÃO 

Mesmo entidades vivas ignorantes podem mui facilmente vir a 
conhecer o Senhor Supremo, caso adotem os meios descritos pelo 
próprio Senhor Supremo. O processo recomendado pelo Senhor é 
conhecido como bhágavata-dharma, ou serviço devocional à Supre- 
ma Personalidade de Deus. 

+ 

è SIGNIFICADO 

+ Existem muitas escrituras védicas, tais como o Manu-samhita, 
que apresentam preceitos modelares para a administração pacífica 
da sociedade humana, Tal conhecimento védico baseia-se no siste- 
ma varnâsrama, que cientificamente divide a sociedade humana em 
quatro divisões ocupacionais e quatro divisões espirituais. Todavia, 
segundo Srila Sridhara Svâmi, o conhecimento que pode colocar 
alguém em contato direto com a Suprema Personalidade de Deus 
chama-se ati-rahasyam, ou o conhecimento. mais confidencial (ati- 
rahasyatvãt sva-mukhenaiva bhagavatâvidusam api purnsâm anjah 
sukhenaivatma-labdhaye). 

Bhagavata-dharma é tão confidencial que ele é falado pelo pró- 
prio Senhor. A essência do bhãgavata-dharma é dado no Bhagavad- 
gitã, onde Krsna pessoalmente instrui Arjuna, Contudo, no Décimo 
Primeiro Canto do Srimad-Bhagavatam, o Senhor dará a Uddhava 
instruções que ultrapassam até mesmo os ensinamentos dados a Ar- 
juna no Bhagavad-gitá. Como Srila Prabhupada afirma: “Indubi- 
tavelmente, o Bhagavad-gitã foi falado pelo Senhor no campo de 
Batalha de Kuruksetra só para encorajar Arjuná a lutar, e, não obs- 
tante, para completar o conhecimento transcendental do Bhaga- 
vad-gitã, o Senhor instruiu Uddhava. O Senhor quis que Uddhava 
cumprisse Sua missão e disseminasse o conhecimento que Ele não 
tinha falado nem mesmo no Bhagavad-gita” . (Bhag. 3.4.32 signifi- 
cado) Da mesma maneira, compreende-se que o conhecimento que 
será apresentado aqui pelos nove Yogendras não é a invenção pessoal 
deles, mas sim o conhecimento autorizado originalmente falado pelo 
próprio Senhor. 
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Segundo Srila Bhaktisiddhánta Sarasvatí, as entidades vivas, no 
curso de suas andancas através do ciclo de nascimentos e mortes, 
perdem todos os vestígios da Personalidade de Deus. Porém, quando 
elas ouvem os eternos tópicos auspiciosos falados pelo Senhor Su- 
premo para seu benefício e compreendem sua identidade eterna como 
almas espirituais, a experiência vivenciada de ser um servo eterno 
de Krsna torna-se a base do bhagavata-dharma. Na experiência da 
alma como um vaisnava puro, ou servo de Deus, está fora de cogi- 
tação ser diferente de Deus ou igual a Deus, tampouco se está inte- 
ressado no reino do gozo dos sentidos materiais. O devoto puro só 
percebe seu serviço devocional específico ao Senhor Supremo e vê 
a si mesmo como uma parte integrante individual do refúgio últi- 
mo. O devoto puro experimenta que a sua própria existência está 
atada, com as cordas da devoção amorosa, ao refúgio último em 
uma de Suas expansões pessoais diretas: E nesse estado perfeito de 


consciência, o devoto pode perceber as onipenetrantes formas varia- 
das da Verdade Absoluta. 


VERSO 35 


maena A a a AA EEA | 
q a ai AA a a TARE NSI 


yän ästhāya_ naro rājan 
na pramadyeta karhicit 

dhavan nimilya va netre 
na skhalen na pated ¡ha 


yan—que (meios); asthaya—aceitando; narah—um homem; rã- 
jan—ó rei; na pramâdyeta—não está confundido; karhicit—jamais; 
dhavan—correndo; nimilya—fechando; va—ou; netre—seus olhos; 
na skhalet—não tropeçará; na patet—não cairá; iha—neste caminho. 


i TRADUÇÃO 

Ó rei, quem aceita este processo de serviço devocional à Suprema 
Personalidade de Deus jamais cometerá um disparate em seu cami- 
nho neste mundo. Mesmo ao correr de olhos fechados, ele jamais 
tropeçará ou cail 
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y SIGNIFICADO 
Segundo Srila Sridhara Svámi, a palavra añjah (“Facilmente”), 
foi usada no verso anterior, é explicada neste verso. Ele afir- 
que añjah-padenoktam su-karatvam vivrnoti: “Através da pala- 
anijah, estabelece-se a facilidade da execução de bhakri-yoga, e 
será elaborado neste verso”. No Bhagavad-gitã (9.2), o próprio 
r afirma que pratyaksavagamarn dharmyar su-sukham kartum 
uvyayam: “O processo de serviço devocional à Suprema Personali- 
dade de Deus é eterno e se executa de maneira muito alegre e natu- 
ral”. Srila Prabhupada comenta: *'O processo de serviço devocional 
É muito agradável. Por quê? O serviço devocional consiste em sra- 
Vanarh kirtanam visnoh, assim, a pessoa pode simplesmente ouvir 
cantarem as glórias do Senhor ou pode presenciar os dcaryas autori- 
zados fazerem conferências filosóficas sobre o conhecimento trans- 
gendental. Simplesmente sentada, a pessoa pode aprender; depois, 
“ela pode comer os restos do alimento oferecido a Deus, belos pratos 


“saborosos. Em todos os estados, o serviço devocional é alegre. Pode 


executar serviço devocional mesmo quem vive na pobreza. O Senhor 
diz que patrarh pusparh phalam: Ele está disposto a aceitar do devoto 
qualquer espécie de oferenda, não importa o qué. Até mesmo uma 
folha, uma flor, um pedaço de fruta ou-um pouco dágua, que estão 
todos disponíveis em qualquer parte do mundo, podem ser ofereci- 
dos por qualquer pessoa, independentemente de sua posição social, 
eserão aceitos se oferecidos com amor. Há muitos exemplos na his- 
tória. Pelo simples fato de saborear as folhas de tulasi oferecidas 
aos pés de lótus do Senhor, grandes sábios como Sanat-kumára tor- 
naram-se devotos grandiosos. Portanto, o processo devocional é 
muito agradável e pode ser executado alegremente. Deus só aceita 
O amor com que as oferendas Lhe são feitas”. 

= Nesta passagem, o ponto essencial a ser compreendido é que quando 
uma entidade viva se rende à Suprema Personalidade de Deus, ela 
diz ao Senhor: “Meu querido Senhor, embora eu seja muito peca- 
minoso e desqualificado e durante tanto tempo esteja tentando es- 
quecer-Vos, agora estou me refugiando em Vossos pés de lótus: De 
hoje em diante sou Vosso: Tudo o que possuo — meu corpo, mente, 
palavras, família, riqueza —, ofereço agora a Vossos pés de lótus. 
Por favor, fazei de mim o que desejardes**. O Senhor Supremo, 
Krsna, repetidas vezes assegurou no Bhagavad-gitã que protegerá e 
redimirá essa entidade viva rendida, levando-lhe de volta ao lar, de 
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volta ao Supremo, para uma vida eterna no próprio reino do Senhor. 
Logo, a qualificação decorrente do fato de estar rendido ao Senhor 
étão grandiosa e espiritualmente potente que mesmo que uma alma 
rendida seja deficiente em outros aspectos da vida piedosa, sua posi- 
ção elevada é protegida pelo próprio Senhor. Em outros processos, 
todavia, tais como a yoga, porque a pessoa depende de sua própria 
determinação e inteligência e porque realmente não busca o refúgio 
do Senhor, ela está sujeita a cair a qualquer momento; sendo pro- 
tegida apenas por sua própria potência fraca-e limitada. Portanto, 
como afirma o Srimad-Bhagavatam (10.2.32), Gruhya krcchrena 
param padam tatah/ patanty adho' 'nádrta-yusmad-añghrayah: se 
alguém abandonar o refúgio dos pés de lótus do Senhor Supremo 
e, em vez disso, tentar avançar no processo da yoga através de sua 
própria determinação, ou se tentar fazer progresso em conhecimento 
através de seu próprio poder especulador, decerto acabará caindo de 
novo numa plataforma material medíocre, não tendo outra proteção 
senão sua própria força falível. Portanto, os acâryas vaisnavas, em 
seus comentários sobre este verso, ilustraram de várias maneiras a 
vasta superioridade da bhakti-yoga, ou serviço devocional puro. A 
este respeito, Sridhara Svâmi afirma que nimilya netre dhâvann api 
iha esu bhâgavata-dharmesu na skhalet. nimilanarm namajñanam, 
yatháhuh—Sruti-smrti ubhe netre vipranam parikirtite/ ekena vi- 
kalah kano dvabhyâm andhah prakirtitah” iti. “Mesmo que corra 
de olhos fechados, um: devoto neste caminho de bhagavata-dharma 
não tropeçará, “De olhos fechados" refere-se ao fato de não ter co- 
nhecimento [acerca das escrituras védicas modelares). Como afirmam 
osisastras: “as escrituras sruti e smrti são os dois olhos dos brahma- 
nas. Carente de um deles, o brâhmana é meio cego, e destituido de 
ambos, ele é considerado completamente cego”,” 

No Bhagavad-gitã (10.10-11), o Senhor afirma claramente que 
mesmo que um devoto não possua conhecimento védico, nem seja 
versado na literatura vaisnava, o Senhor pessoalmente o ilumina 
dentro de seu coração, caso o devoto esteja deveras ocupado em ser- 
viço amoroso ao Senhor. A este respeito, Srila Prabhupada afirma: 
“Quando o Senhor Caitanya esteve em Benares divulgando o cantar 
de Hare Krsna; Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Râma, 
Hare Râma, Râma Rama, Hare Hare, milhares de pessoas O seguiam. 
Prakasananda Sarasvati, um estudioso muito erudito e influente em 
Benares naquela época, zombou do Senhor Caitanya, achando-O 
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um sentimentalista. Às vezes, os filósofos criticam os devotos porque 
que a maioria dos devotos estão na escuridão da ignorân- 
“gia e são filosoficamente sentimentalistas ingênuos. Mas esta não é 
“a verdade dos fatos. Há estudiosos altamente eruditos que promo- 
a filosofia da devoção. Mas mesmo que o devoto não tire 
veito desses ensinamentos nem de seu mestre espiritual, se ele é 
“sincero em seu serviço devocional, o próprio Krsna o ajuda dentro 
“de seu coração. Assim, o devoto sincero ocupado em consciência de 
Krsna náo pode estar sem conhecimento. O único requisito é que 
se execute serviço devocional com plena consciência de Krsna”. 
“Contudo, essa facilidade dada pelo Senhor não pode justificar 
invenções desautorizadas apresentadas sobre o processo de serviço 
devocional em nome de devoção espontânea. A este respeito, Srila 
Visvanatha Cakravarti Thákura afirma que bhagavat-prapty-artham 
prihan-mãrga-karanam tv ati-disanâvaham eva: “Se alguém inventa 
seu próprio processo de serviço devocional com interesse de alcan- 
ar o Senhor Supremo, tal invenção causará a ruína total”. Srila 
Visvanatha Cakravarti Thakura prossegue citando: 





Sruti-smrti-purânadi- 
paricarâtra-vidhim vinã 

aikântiki harer bhaktir 
utpátayaiva kalpate 


“Se à dita devoção pura de uma pessoa pelo Senhor Hari não leva 
em consideração as regulações do sruti, do smrti, dos Purânas e do 
Paiicaratra, ela não passa de uma perturbação na sociedade.” Em 
outras palavras, mesmo que alguém não seja erudito nas escrituras 
védicas, se está ocupado no serviço amoroso ao Senhor, ele deve 
ser aceito como um devoto puro; não obstante, tal devoção amorosa 
não pode de forma alguma contradizer os preceitos das escrituras 
reveladas. 

Semelhantes grupos, tais como os prákrta-sahajiyás, ignoram as 
regulações modelares do dharma vaisnava e ocupam-se em ativida- 
des ilícitas e degradadas, vestindo-se como Rádhá e Krsna em nome 
de devoção espontânea. Eles alegam que como essa devoção espon- 
tânea é revelada pelo próprio Senhor, eles não precisam aludir às 
escrituras modelares. Da mesma maneira, em todo o mundo’ exis- 
tem pseudo-religiosos que criam seus próprios processos e afirmam 
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receber o conhecimento dentro de seus corações. Portanto, é muito 
importante compreender, como afirma este verso, que a revelação 
espontânea que o Senhor concede dentro do coração não se destina 
a-alterar'o processo eterno de serviço devocional ao Senhor, mas a 
dar uma facilidade suplementar ao devoto sincero que não é versa- 
do nas escrituras reveladas. -Em outras palavras, as escrituras reve- 
ladas descrevem o processo eterno de serviço ao Senhor. Visto que 
o Senhor é eterno e a entidade viva é eterna, o processo de sua rela- 
ção amorosa também é eterno. 'O Senhor jamais muda Sua nature- 
za essencial, nem a entidade viva. Portanto, não há necessidade de 
mudar o processo essencial de serviço amoroso ao Senhor. A revela- 
ção especial concedida pelo Senhor destina-se a dar conhecimento 
escritural através de outros meios, e não a contradizer o conheci- 
mento escritural. 

Por outro lado, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura afirma que 
se o devoto está executando todos os princípios básicos de bhakti- 
Yoga c avançando em serviço devocional, tal vaisnava não deve ser 
criticado por negligenciar os procedimentos secundários. Por exem- 
plo, Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada es- 
tabeleceu centenas de comunidades espirituais nos países ocidentais 
para desenvolver a prática da consciência de Krsna. Os devotos dessas 
comunidades abandonam completamente o sexo ilícito, os jogos de 
azar, a intoxicação e o consumo de carne e sempre se ocupam no 
serviço a Krsna. Esses seguidores de Srila Prabhupada são capazes 
de fazer notável avanço espiritual e de converter muitos milhares 
de pessoas ao processo de serviço devocional. De fato, todos os 
membros: fiéis da: ISKCON. que seguem as regras básicas, perma- 
necem livres da contaminação material e fazem visível progresso no 
processo de voltar ao lar, voltar ao Supremo. Esses membros da 
ISKCON não podem executar todos os detalhes do sistema varnasra- 
ma-dharma. Na verdade, muitos devotos ocidentais mal conseguem 
pronunciar as palavras sânscritas e não são muito hábeis na execução 
dos meticulosos sacrifícios baseados no cantar de mantras é no ofe- 
recimento de oblações. Porém, porque executam todos os princípios 
essenciais da bhakti-yoga, abandonando o gozo dos sentidos mate- 
riais e sempre se ocupam no serviço amoroso a Krsna, sua posição 
é garantida tanto nesta vida quanto na próxima. 

Temos visto muitos sofisticados sanscritistas e eruditos peritos 
nos detalhes dos sacrifícios védicos que mal conseguem seguir os 
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incipios básicos da vida humana, a saber, não se ocupar em sexo 
ito, consumo de carne, jogos de azar e intoxicação. Observa-se 
geral que esses brilhantes acadêmicos e realizadores ritualistas 
o apegados ao conceito de vida: materialista e sáo apreciadores da 
lação mental. Embora o Senhor tenha dado no Bhagavad-gitã 
D conhecimento, perfeito para todos os tempos, esses pseudo-acadê- 
nicos. consideram-se mais inteligentes que o Senhor e, por isso, es- 
culam sobre o significado da literatura védica. Se tal especulação 
certo constitui uma queda da plataforma de vida espiritual per- 
ta, que se dizer, então, das atividades fruitivas materialistas, que 
ilusórias em todos os sentidos do termo. Os devotos transcen- 
tais são capazes de permanecer à parte da contaminação da ativi- 
dade fruitiva e da especulação mental, e este é o significado essencial 
“deste verso. 
¿Srila Visvanatha Cakravarti Thakura adverte que as palavras yän 
haya indicam que a elevada posição de um vaisnava jamais pode 
“ser concedida a quem não segue-as regras básicas da bhakti-yoga. 
“Tampouco pode-se aplicá-la a quem às vezes serve a Krsna e outras 
vezes serve a energia ilusória maya, através da especulação mental 
ou das atividades fruitivas. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura 
conclui: “Em todos os dharmas, salvo o bhagavata-dharma, deve-se 
considerar a qualificação da alma condicionada: Porém, uma alma 
rendida ao Senhor jamais é perturbada pelo equívoco, mesmo que 
seja desqualificada em todos os outros aspectos. Seus pés nunca tro- 
peçam, e ela jamais cai. Embora percorra o mundo à vontade, ela 
reside sempre num lugar auspicioso devido à influência de sua inaba- 
lável adoração. A potência singular de bhagavata-dharma náo apare- 
ce em nenhum outro dharma do mundo- Não há comparação entre 
um indivíduo rendido que se refugiou em bhágavata-dharma e o 
praticante de qualquer outro dharma’. 





VERSO 36 
m mi ARAA 
agaa. NATET l 
MA a a amo qa 
AAA RRA 261! 
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káyena vaca manasendriyair vá 
buddhyatmana vanusrta-svabhavat 

Kkaroti yad yat sakalam parasmai 
nãrãyanâyeti samarpayet tat 


káyena—com o corpo; váca—fala; manasa—mente; indriyaih— 
sentidos; va—ou; buddhya—com a inteligência; atmana-—a consci- 
éncia purificada; vá—ou; anusrta—seguido; svabhavat—de acordo 
com sua natureza condicionada; karoti—alguém faça; yat yat—o 
que quer que; sakalam—tudo; parasmai—ao Supremo; náráyandya 
iti—pensando: “Isto é para Naráyana”; samarpayet-—deve oferecer; 
tat—isso. 


TRADUÇÃO 
De acordo com a natureza especifica que adquiriu na vida con- 
dicionada, o que quer que a pessoa faça com o corpo, palavras, 
mente, sentidos, inteligência ou consciência purificada, ela deve ofe- 


recer ao Supremo, pensando: “Isto é para o prazer do Senhor Ná- 
ráyana”. 


SIGNIFICADO 

A este respeito, Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura comen- 
ta que não se pode considerar que quem ocupa todas as atividades 
sensórias de seu corpo, mente, palavras, inteligência, ègo e consci- 
ência no serviço ao Senhor Supremo está no mesmo nível que um 
Karmi que trabalha para o próprio gozo dos sentidos. Embora ainda 
pareça uma alma condicionada, aquele que oferece os frutos de todas 
as suas atividades ao Senhor não mais pode ser tocado pelas inúme- 
ras misérias decorrentes das reações às atividades materialistas. 

Em virtude da hostilidade à Suprema Personalidade de Deus e a 
Sua autoridade onipotente, a entidade viva condicionada executa ati- 
vidades contra a ordem do Senhor. As almas auto-realizadas, entre- 
tanto, continuam a executar toda classe de trabalho neste mundo para 
levar a cabo a missão do Senhor Supremo. Segundo Srila Bhakti- 
siddhânta Sarasvati Thakura, os karmis que são suficientemente 
piedosos seguem o exemplo das almas auto-realizadas, tentando ofe- 
recer os frutos de seus próprios deveres aos pés de lótus do Senhor. 
Embora seja considerado como karma-misrã bhakti, ou serviço de- 
vocional mesclado com o desejo de executar atividades fruitivas, tal 
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iiço devocional mesclado transforma-se aos poucos em serviço 
ocional puro: À medida que esses trabalhadores fruitivos piedo- 
gradualmente se desvencilham da filosofia adulterada que busca 
“o desfrute dos resultados obtidos a duras penas, o serviço devocio- 
puro lhes dá em recompensa a completa boa fortuna. 
Srila Sridhara Svámi comenta que dimaná cittenáhankarena vá 
rto yah svabhávas tasmát: embora ainda esteja no conceito de 
ja corpórea, a pessoa deve oferecer o fruto de seu trabalho à Su- 
prema Personalidade de: Deus. -Aqueles que possuem um conceito 
“primitivo e materialista acerca do Senhor Supremo consideram que 
Ele está presente apenas no templo ou-na igreja. Eles fazem ofe- 
andas ao Senhor no lugar de adoração, mas em suas atividades 
“normais alegam ser os proprietários, não considerando que Deus 
“está presente em toda a parte e dentro de todos. Temos experiência 
prática de muitos homens pseudo-religiosos que se sentem ultraja- 
dos quando seus filhos tentam se tornar servos do Senhor Supre- 
mo: Eles pensam: “Deus tem de ficar satisfeito com qualquer que 
seja-a-modesta oferenda que eu Lhe der, porém, minha família e 
negócios pertencem a mim e estão sob meu controle". A percepção 
de que algo existe à parte da Suprema: Personalidade de Deus ou 
de Sua propriedade chama-se maya, ou ilusão. Srila Sridhara Svami 
menciona que na kevalar vidhitah krtam eveti nivamah; svabhavã- 
nusâri laukikam api: “A regra de que se deve'servir o Senhor Su- 
premo não se refere apenas aos caminhos, cerimônias e preceitos 
religiosos prescritos; ao contrário, todas as atividades que alguém 
execute neste mundo, de acordo com sua natureza pessoal, devem 
ser-dedicadas à Suprema Personalidade de Deus". 
Neste verso, as palavras karoti yad vat sakalar parasmai naraya- 
náyeti samarpavet tat são muito significativas- Verso semelhante é 
encontrado no Bhagavad-gitã (9.27): 


yat karosi yad aśnāsi 
yaj juhosi dadäsi vat 
yat tapasyasi kaunteya 
E tat kurusva mad-arpanam 


“Tudo o que fizeres, tudo o que comeres, tudo o que ofereceres ou 
deres, e quaisquer austeridades que executáres — faze isto, 6 filho 
de Kunti, como uma oferenda a Mim.” Talvez se levante a objecáo: 
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“Visto que executamos nossas atividades comuns com o corpo e a 
mente materiais, e não coma alma espiritual, como podem tais ati- 
vidades: ser oferecidas ao: Senhor Supremo, que é completamente 
transcendental ao. mundo material? Como podem essas atividades 
ser consideradas espirituais?" Em resposta a isto, afirma-se no Visnu 
Purâna (3.8.8): 


varnasramacâra-vatã 
purusena parah pumán 

visnur aradhyate pantha 
nânyat tat-tosa-kãranam 


Quem deseja satisfazer a Suprema Personalidade de Deus, Visnu, 
deve aceitar o sistema de varnasrama-dharma e adorar o Senhor 
através da execução de seus deveres prescritos. No Bhagavad-gita 
(4.13), o próprio Senhor Supremo aceita o crédito de ter estabele- 
cido o:sistema de varnásrama-dharma: cátur-varnyam mayã srstam 
guna-karma-vibhágasah, Portanto, se alguém oferece seu trabalho 
dentro do sistema de varnásrama-dharma ao Senhor Supremo, esse 
trabalho é considerado como servico devocional. De acordo com 
seu svabháva, ou natureza, talvez alguém trabalhe como intelectual 
ou sacerdote, como administrador ou militar, como agricultor: ou 
comerciante, ou como trabalhador braçal ou artesão. E durante o 
trabalho, todos devem meditar na Suprema Personalidade de Deus, 
pensando que yaí sakalam parasmai nãrâyanâya: “Estou trabalhan- 
do para o Senhor Supremo. Qualquer resultado que vier de meu tra- 
balho, aceitarei o mínimo para minha manutenção pessoal, e o resto 
oferecerei para a glorificacáo do Senhor Náráyana”. 

Srila Jiva Gosvami ressalta que kâminarh tu sarvathaiva na dus- 
Kkarmãrpanam; não se pode oferecer duskarma, ou atividades per- 
versas e pecaminosas, à Suprema Personalidade de Deus. Os quatro 
pilares da vida pecaminosa são: sexo ilícito, consumo de carne, jogos 
de azar e intoxicação. Semelhantes atividades jamais são aceitáveis 
como oferendas à Suprema Personalidade de: Deus. Pode-se dar o 
exemplo de que embora uma sociedade livre permita que cada pessoa 
escolha o próprio ofício, mesmo um governo democrático não per- 
mitirá que um cidadão escolha o ofício de ladrão ou assassino. Da 
mesma maneira, segundo as leis de Deus, a pessoa recebe o con- 
vite para trabalhar de acordo com sua própria natureza no sistema 
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‘rama; porém, proíbe-se que ela adote uma vida impia de ati- 
pecaminosas que violam as leis de Deus. 

“Srila Visvanatha Cakravarti Thakura deu uma boa descrição de 

jo alguém deve oferecer suas atividades cotidianas ao Senhor Su- 

. Ele diz que um desfrutador dos sentidos qualquer começa 

atividades de manhã fazendo suas necessidades fisiológicas, la- 

a boca, escovando os dentes, banhando-se, encontrando-se 

osamigos e membros familiares e discutindo com eles sobre 

negócios do dia. Dessa maneira, têm-se tantas atividades durante 

“dia, e o desfrutador dos sentidos executa todas essas atividades 

o próprio desfrute material. O karmi, por outro lado, que tra- 
sob a jurisdição da seção karma-kânda dos Vedas, executará 
mesmas atividades para o prazer dos semideuses e de seus ante- 
los. Logo, segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, o 
devoto do Senhor Supremo, Naráyana, também deve executar todas 
as suas atividades diárias para o prazer do Senhor Supremo. Desse 
“modo, tudo o que fizermos durante o dia inteiro se tornará bhakty- 
“ariga, ou seja, um aspecto suplementar de nosso serviço devocional 
a Krsna. 
* Deve-se entender que enquanto alguém se identifica em termos do 
“sistema varnasrama-dharma, e não como parte integrante de Krsna, 
“ele ainda está na plataforma de ahañkara, ou falso ego, porque O 
“sistema varnasrama é planejado de acordo com os modos da natu- 
reza adquiridos pela entidade viva através de seu corpo material. 
Porém, os ãcâryas enfatizam em seus comentários sobre este verso 
que esse falso ego, mediante o qual a pessoa se identifica como bráh- 
mana, ksatriya, vaisya, Sidra, sannyasi, grhastha e assim por diante, 
deve ser oferecido à Suprema Personalidade de Deus. 

Segundo Srila Jiva Gosvami, quando alguém se sente muito atraí- 
do a ouvir e cantar sobre o Senhor Supremo e não apenas a ofe- 
recer-Lhe os frutos de seu trabalho, ele alcança o nível chamado 
svarúpa-siddha bhakti, ou a etapa em que a verdadeira devoção 
torna-se visível. Pode-se dar o exemplo de que embora qualquer 
bom cidadão pague seus impostos ao governo, ele necessariamente 
não-tem de amar o governo ou seus líderes. De forma semelhante, 
uma entidade viva piedosa pode entender que está trabalhando sob 
as leis de Deus e, portanto, de acordo com os preceitos védicos ou 
com os preceitos de outras escrituras, ela oferece parte de suas posses 
ao Senhor Supremo em cerimônias religiosas. Porém, quando essa 
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pessoa piedosa desenvolve apego ao cantar e ouvir das qualidades 
pessoais do Senhor e quando o amor então torna-se visivel, conside- 
ra-se que ela está alcançando a fase madura da vida. A este respeito, 
Srila Jiva Gosvâmi menciona vários versos que mostram muito bem 
o desenvolvimento do amor. por Deus. Anena durvásana-duhkha- 
darsanena sa karuna-mayah karunam karotu: “Que o misericordioso 
Senhor conceda-me Sua graça, revelando a miséria criada pelos dese- 
jos pecaminosos””. Ya pritir avivekânam visayesv anapápini/ tvam 
anusmaratah sã me hrdayan napasarpatu: “Pessoas ininteligentes têm 
afeição inabalável pelos objetos do gozo dos sentidos. Do mesmo 
modo, que eu sempre me lembre de Vós, para que esse mesmo apego, 
dirigido a Vós, nunca deixe meu coração”, (Visnu Purâna 120.19) 
Yuvarinâm yathá yúni yúnám ca yuvatau yathã/ mano "bhiramate 
tadvan mano me ramatâm tvayiz “Assim como a mente das moci- 
nhas sente prazer em pensar num rapaz e a mente dos rapazes sente 
prazer em pensar numa mocinha, que minha mente sinta prazer em 
Vós", Mama sukarmani duskarmani ca yad rãga-sâmânyam, tad 
sarvato-bhávena bhagavad-visayam eva bhavatu: “Toda atração 
que sinto por atividades piedosas ou pecaminosas, que essa atração 
seja devotada sem reservas a Vós”. 


VERSO 37 


ai RANA: a- 
mida Radseañ 
APARTA A ARA 


ARRE ERRATA IR] 


bhayam dvitivabhinivesatah syad 
isad apetasya viparyayo “smrtih 

tan-máyayáto budha âbhajet tam 
bhaktyaikayesañ guru-devatatma 


bhayam—temor; dvitiya—em algo que parece ser diferente do 
Senhor; abhinivesatah—devido à absorção; syat-—surgirá; isat-—do 
Senhor Supremo; apetasya-—para quem se afastou; viparyayah-—falsa 
identificação; asmrtih—esquecimento; tat-—do Senhor; mãyaya-—pela 
energia ilusória; atah-—portanto; budhah—uma pessoa inteligente; 
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jet—deve adorar plenamente; tam—a Ele; bhaktya—com devo- 
 ekaya—imaculada; isam—o Senhor; guru-devara-atma-—quem 
O próprio mestre espiritual -com o seu senhor e alma. 


b TRADUÇÃO 

“O temor surge quando a entidade viva, devido à absorção na ener- 
sória do Senhor, identifica-se erroneamente com o 
material. Ao afastar-se assim do Senhor Supremo, a entidade 
também esquece sua própria posição co! jucional como servo 
Senhor. Essa condição confusa e temerosa é efetuada pela potén- 
ilusória, chamada máya. Portanto, a pessoa inteligente deve se 
resolutamente no imaculado serviço devocional ao Senhor, 
a guia de um mestre espiritual autêntico, a quem ela deve acei- 

como sua deidade adorável e como a própria vida e alma. 





SIGNIFICADO 
Segundo Srila Sridhara Svami, pode-se levantar a objeção de que 
jo o temor é causado pela ignorância, ele pode ser dissipado 
“através do conhecimento e não há necessidade de adorar o Senhor 


“Supremo. A entidade viva identifica-se erroneamente com o corpo 


material, a família, a sociedade e assim por diante, e ela tem apenas 
de abandonar essa identificação falsa. Então, oque maya poderá 
fazer? 

Em resposta a este argumento, Srila Sridhara Svami menciona o 
seguinte verso do Bhagavad-gitã (7.14): 


daivi hy esa guna-mayi 
mama mãyã duratyayã 

mam eva ye prapadyante 
mayâm etam taranti te 


“Esta minha energia divina, que consiste nos três modos da'natureza 
material, é difícil de ser suplantada. Mas aqueles que se renderam 
a Mim podem facilmente transpô-la.”” A entidade viva, chamada 
Jiva-tartva, é uma das potências do Senhor Supremo, mas a posição 
constitucional da entidade viva é tara-stha, ou marginal. Sendo di- 
minuta, toda entidade viva é eternamente dependente da entidade 
viva suprema, Krsna. Isto é confirmado na literatura védica da se- 
puinte maneira: nityo nityanam cetanas cetananam/ eko bahúnam 
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yo vidadháti kamãn. “Entre todos os-eternos seres conscientes, exis- 
te um supremo ser vivo eterno que supre as necessidades de todos os 
inúmeros outros seres.” (Katha Upanisad 2.1.12) Krsnadása Kavi- 
raja afirma que ekale isvara krsna, ara saba bhrtya: *“Krsna é o 
único controlador independente; todas as outras entidades vivas de- 
pendem dEle”. (Cc. Adi 5.142) Assim como o dedo faz parte in- 
tegrante do corpo e portanto deve sempre: ser ocupado no serviço 
corpóreo, nós, como partes integrantes de Krsna (mamaivarhso jiva- 
lokejiva-bhatah sanâtanah), temos o dever eterno (sanátana-dharma) 
de ocuparmo-nos no imaculado serviço ao Senhor. 

A potência do Senhor que nos ilumina no serviço a Ele chama-se 
cit-Sakti. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura comenta que ao 
desenvolver um espírito de independência, a entidade viva é forçada 
a vir a este mundo material, onde entra emvárias classes de com- 
portamento mesquinho e indesejável que cria para ela uma situação 
temerosa. A bahirangā-śakti, a potência ilusória do Senhor Supre- 
mo, cobre todos os vestígios da cit-Sakti e força a entidade viva a 
aceitar um corpo material após outro, na incessante busca do desfru- 
te pecaminoso grosseiro. Como punição posterior, a entidade viva 
que abandonou seu relacionamento amoroso com Krsna perde todo 
o poder de perceber a forma eterna e bem-aventurada do Senhor 
Supremo, que é seu verdadeiro refúgio, Em vez disso, a entidade 
viva fica apegada a tantas formas temporárias e fantasmagóricas, 
tais como seu próprio corpo, os corpos de seus membros familiares 
e amigos, sua nação, sua cidade, com seus edificios e carros, € inú- 
meras espécies de efêmeros cenários materiais. Nesse estado de ig- 
norância crassa, a idéia de retornar a sua identidade original nem 
sequer passa pela mente. 

Devido às leis de Deus, os três modos da natureza material estão 
sempre em conflito, como afirma o Bhagavad-gitã. Em muitas pas- 
sagens do Bhãgavatam, descreve-se este conflito como guna-vyati- 
karam. Ao ficar confusa devido à interação dos modos da natureza 
material, a entidade viva chega à conclusão da relatividade e supõe 
que Deus e a adoração a Deus são meros subprodutos das intera- 
ções relativas e contraditórias dos modos da natureza. Em nome de 
perspectiva antropológica, sociológica ou psicológica, a entidade viva 
afunda cada vez mais na escuridão da ignorância materialista, de- 
dicando-se à piedade mundana, ao desenvolvimento econômico, ao 
gozo dos sentidos ou à especulação em que ela considera o Absoluto 
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omo destituído de variedade e personalidade, as quais ela julga 
produtos das interações dos modos da natureza. 
VA potência ilusória do Senhor Supremo é duratyayã; é impossível 
capar sem a misericórdia direta de Krsna (mám eva ye prapadyan- 
le mayám etârn taranti te). Pode-se dar o exemplo de que quando o 
pl está coberto pelas nuvens, nenhum aparato criado pelo homem 
gue removê-las do céu, mas o próprio Sol, que criou'as nuvens, 
dissipar de imediato a cobertura nebulosa e revelar-se. De modo 
hante, ao ficarmos cobertos pela potência ilusória do Senhor, 
entificamo-nos como corpo material temporário e assim estamos 
pre com medo e ansiedade. Porém, quando nos rendemos ao 
úprio Senhor, Ele pode de imediato nos libertar desta ilusão. O 
indo material é padam padam yad vipadam; é perigoso a cada 
- Quando a entidade viva entende que não é o corpo mate- 
lmas sim servo eterno de Deus, seu- temor é subjugado. Como 
firma Srila Visvanatha Cakravarti Thákura, atra bhaktaih samsára- 
dhãn na bhetavyam sa hi bhaktau pravartamãânasya svata eva- 
ayâti: “Neste bhágavata-dharma, os devotos não precisam temer 
O cativeiro da existência material. Esse temor espontaneamente se 
fasta daquele que está ocupado em serviço devocional”. 
É importante elucidar que bhayam, ou temor, não pode afinal 
ser dominado através da mera auto-realização impessoal, como ex- 
“pressam as palavras aham brahmasmi, *sou alma espiritual”. No 
Srimad-Bhagavatam (1.5.12) Narada Muni diz: a Vyasadeva que nais- 
karmyam apy acyuta-bháva-varjitam na 'sobhate: mero naiskarmyam, 
ou cessação das atividades materiais e repúdio do:conceito de vida 
corpórea, não pode afinal salvar alguém.-A entidade-viva'tem de 
encontrar um refúgio superior na plataforma espiritual; do contrá- 
rio, ela voltará à situação temerosa da existência material. Afirma-se 
isto no sástra; aruhya krechrena parar padam tatah patanty adho 
"nadrta-yusmad-añghrayah (Bhag. 10.2.32). Mesmo que alguém, com 
grande labor e esforço, lute para elevar-se até a plataforma Brahman 
(kleso "dhikataras tesam avyaktasakta-cetasam), caso não encontre 
um refúgio adequado, ele voltará à plataforma material. Sua suposta 
liberação é vimukta-mãna, liberação imaginária. 
“JAventidade viva por natureza: está sempre em busca de prazer, 
ânanda-maya. Agora sofremos porque erroneamente buscamos prazer 
na plataforma material e como resultado ficamos enredados nas com- 
plexidades angustiantes da existência material. Porém, se tentarmos 
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abandonar por completo a propensão de buscar prazer, acabaremos 
frustrados e retornaremos à plataforma de busca de prazer material. 
Embora haja existência eterna na plataforma Brahman de realização 
impessoal, não há ananda. Variedade é a mãe do prazer. Nos pla- 
netas Vaikuntha existe verdadeira ânanda espiritual. Krsna está lá 
em Sua forma extática e espiritual, cercado por Seus companheiros 
bem-aventurados, todos eles eternamente plenos de bem-aventurança 
e conhecimento. Eles não têm nada a ver com a existência material. 
Nos planetas espirituais, mesmo a paisagem, os pássaros e os animais 
são plenos de consciência de Krsna e estão absortos em bem-aventu- 
rança transcendental. Yad gatvã na nivartante tad dhâma paramam 
mama (Bg. 15.6). Quem for ao bem-aventurado planeta espiritual 
de Krsna, ficará plenamente satisfeito e jamais retornará à platafor- 
ma material, Portanto, Visvanatha Cakravarti Thakura diz que kim 
câtra bhaktaih sarsára-bandhan na bhetavyam. Apenas o bhakta 
de fato se liberta do temor. 

A este respeito, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura enfatiza 
a necessidade de aceitar um mestre espiritual autêntico que seja vra- 
jendranandana-prestha, o servo mais querido do filho de Nanda 
Maharaja, Krsna. O mestre espiritual auténtico é totalmente livre 
da inveja a outras entidades vivas e, portanto, distribui sem reservas 
o conhecimento acerca do serviço devocional à Suprema Personali- 
dade de Deus. Quando, de alguma forma, as entidades vivas que 
são hostis ao serviço ao Senhor ouvem com submissão esse conheci- 
mento, elas se libertam da potência ilusória do Senhor, a qual as 
encobre e lança-as em diversas espécies de vida miserável. Segundo 
Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura, mediante a misericórdia 
do mestre espiritual, o discípulo fiel pouco a pouco compreende 
a posição transcendental do Senhor Naráyana, que é servido com 
grande respeito e reverência por centenas e milhares de deusas da 
fortuna: À medida que o conhecimento transcendental do discipu- 
lo aumenta gradualmente, mesmo o paramaisvarya, ou a opulência 
suprema, do Senhor de Vaikuntha parece tênue à luz da beleza de 
Govinda, Krsna. Govinda tem potências inconcebíveis para encantar 
e dar prazer, e através da misericórdia do mestre espiritual, o disci- 
pulo pouco a pouco desenvolve sua própria relação bem-aventurada 
(rasa) com Govinda. Tendo compreendido os passatempos bem- 
aventurados de Laksmi-Naráyana, Sri Sita-Ráma, Rukmini-Dvaraka- 
dhisa: e enfim do próprio Senhor Krsna, a entidade viva purificada 
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o privilégio impar de participar diretamente no servico devo- 
a Krsna, que se torna seu único objeto e refúgio. 


VERSO 38 


as araña ía 
aquí arar am! 
QM MA 
qn fear qa: aa 13I 
avidyamãno *py avabhāti hi dvayo 
dhyátur dhiya svapna-manorathau yathã 


tat karma-sankalpa-vikalpakam mano 
budho nirtindhyad abhayam tatah syat 


" avidyamánah—náo presente em realidade; api—embora; avabha- 
—manifesta-se; hi—na verdade; dvayah—dualidade; dhyâtuh— 


pessoa que experimenta; dhiyá--pela inteligência; svapna-—um 

jo; manah-rathau—ou a concepção de um desejo; yathá—como; 

portanto; karma—de atividades materiais; sankalpa-vikalpa- 

im—tendo as funções de formar desejos positivos e negativos; 

manah—a mente; budhah—uma pessoa inteligente; nirundhyãt— 

deve trazer sob o controle; abhayam—destemor; tatah—dessa ma- 
neira; syaí—pode haver. 

y 


E TRADUÇÃO 

* Embora a dualidade do mundo material, em última análise, não 
exista, a alma condicionada a experimenta como verdadeira, devido 
“à influência de sua própria inteligência condicionada. Esta experiên- 
“cia imaginária de um mundo separado de Krsna pode ser comparada 
“mos atos de sonhar e desejar. Ao sonhar à noite com algo desejável 
“ou horrível, ou ao sonhar acordada com o que gostaria de ter ou 
“evitar, a alma condicionada cria uma realidade que não tem existên- 
“cia além de sua própria imaginação, A tendência da mente é aceitar 
“e rejeitar diversas atividades com base no gozo dos sentidos. Por- 
tanto, a pessoa inteligente deve controlar a mente, restringindo-a 
“da ilusão de ver as coisas como separadas de Krsna, e ao ser.contro- 
“Jada dessa maneira, a mente experimenta verdadeiro destemor. 
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SIGNIFICADO 

Embora a mente condicionada esteja confundida devido aos obje- 
tos do gozo dos sentidos oferecidos por mayã, ilusão, caso alguém 
aceite o imaculado serviço devocional ao Senhor, esse gozo dos sen- 
tidos aos poucos se dissipará, pois ele não passa de invenção mental 
da alma condicionada. Srila Sridhara Svami enfatiza através das pa- 
lavras avyabhicarini bhakti que ninguém pode dissipar a ilusão do 
gozo dos sentidos, caso não aceite o imaculado serviço devocional 
ao Senhor. Como afirma $rila Rúpa Gosvâmi: 


anyabhilasita-Súnyam 
Jiâna-karmady-anâvrtam 
ánukúlyena krsnánu- 
sSilanam.bhaktir uttamá 
(Bhakti-rasamrta-sindhu 1.1.11) 


Servico devocional imaculado náo pode ser misturado com gozo dos 
sentidos, nem com especulacáo mental, O servo deve agir apenas 
para a satisfação do amo. De forma semelhante, o Senhor Krsna 
afirma no Bhagavad-gitã que mam ekam saranam vraja. Deve-se 
ver apenas Krsna em toda a parte e deve-se agir exclusivamente para 
a satisfação do Senhor Krsna, o amo eterno de toda entidade viva. 

Srila Madhvacárya cita vários versos do Hari-varnsa para explicar 
que a entidade viva perplexa devido à identificação com seu corpo, 
lar, família e amigos materiais e desse modo enredada no ciclo de 
nascimentos e mortes, aceita a fantasmagoria como realidade. Se- 
gundo Srila Jiva Gosvâmi, sravana-kirtanadi-laksana-mátratvam 
yato na vyahanyeta: se alguém deseja seriamente derrotar a duali- 
dade decorrente da ilusáo material, deve adotar o processo de cantar 
e ouvir as glórias do Senhor Supremo, Sri Caitanya Mahaprabhu 
também menciona a seguinte referência védica: 


harer nâma harer nâma 
harer námaiva keválam 
Kkalau nasty eva násty eva 
nasty eva gatir anyathá 
(Brhan-naradiya Purána) 


De:acordo com as escrituras védicas, as entidades vivas desta Kali- 
yuga sáo muito débeis em seu poder de compreensão do conhecimento 


381 Maharaja Nimi encontra-se com os Yogendras 121 


piritual (mandah sumanda-matavo manda-bhagya hy upadrutâh). 
s mentes estão sempre perturbadas, e elas são preguiçosas-e de- 
caminhadas por líderes falsos. Ademais sáo descritas no Bhagava- 
à como nihsattvan (impacientes e impias), durmedhán (dotadas 
pouca inteligência) e hrasitavusah (de vida muito curta). Portan- 
v quem deseja seriamente sobrepujar a ignorância da vida mate- 
; deve se render ao processo de cantar e ouvir o'santo nome do 
hor — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare 
' Hare: Rama, Ráma Rama, Hare Hare —, bem como reci- 
“¿ouvir submissamente as escrituras transcendentais apresentadas 
o Senhor, tais como o Bhagavad-gitã, o Srimad-Bhagavatam e 
Caitanya-caritâmria. Deve-se entender que a entidade viva é com- 
te espiritual e na verdade jamais se mistura com a energia 
al (asañgo hy ayam purusah). Segundo Srila Jiva Gosvami, 
sSuddhe “pi kalpyare: embora a entidade viva seja suddha, 
na espiritual pura, ela imagina ser uma criação material-e assim: 
emaranhada na rede da ilusão chamada dehapatya-kalatradi. 
a Visvanatha Cakravarti Thakura usa a palavra mãânasa-pra- 
para descrever a experiência da vida material. Manasa-pra- 
quer dizer “aquilo que é experimentado apenas na mente". 


rája-vidya raja-guhyam 
pavitram idam uttamam 

pratyaksâvagamam dharmyam 
susukham kartum avyayam 


Quando a pessoa ouve com submissão as instruções dadas pelo pró- 
prio Senhor no Bhagavad-gitã, que constituem o rei de todo o conhe- 


“cimento (raja-vidyã) e a mais confidencial de todas as informações 


(raja-2uhyam), através da associação com esse imaculado conheci- 
mento espiritual (pavitram idam uttamam), ela pode ter experiência 
direta de sua natureza eterna (pratyaksavagamam). Vivenciando sua 
natureza eterna, ela sé torna" completamente religiosa (dharmyam), 
bem-aventurada (susukham) e eternamente ocupada no serviço devo- 
cional ao Senhor (kartum avyayam). 

A este respeito, Srila Visvanátha-Cakravarti Thakura cita o se- 
guinte sruti-mantra: vijita-hrsika-vayubhir adânta-manas turagam. 
“Através dos próprios sentidos e ar vital-que a pessoa conquistou, 
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a mente desenfreada voltará a arrastá-la.” Segundo Srila Visvanátha 
Cakravarti Thákura o significado deste verso é: que samavaháya 
guros caranam: se alguém rejeita os pés de lótus de seu mestre espi- 
ritual, todo o seu avanço espiritual antecedente torna-se nulo. Isto 
já foi indicado no verso anterior através das palavras guru=deva- 
tâtmã. A não ser que se aceite como deidade adorável e vida e alma 
um mestre espiritual autêntico no paramparã autorizado, está fora 
de cogitação sobrepujar a dualidade da vida material: 

á Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura faz o seguinte comentá- 
rio sobre- este verso: ‘Controle da mente vem como resultado de se 
levar uma vida de serviço devocional ao Senhor: Mediante à influên- 
cia do serviço devocional fixo, a mente, que'ora aceita, ora repudia, 
pode pôr fim a sua sede de gozo dos sentidos à parte de Krsna. Em 
transcendental consciência de Krsna, não há contradição, mesqui- 
nhez nem carência de êxtase. Em outras palavras, não é como-um 
objeto material, que sempre'se mostra temporário e miserável. Tendo 
esquecido Krsna, a entidade viva condicionada sofre a desorientação 
e perversão de sua própria pseudo-inteligência. As entidades vivas 
são partes fragmentárias do refúgio supremo, Krsna, mas cairam 
do reino de passatempos espirituais de Krsna. Porque esquecem o 
Senhor Supremo, elas ficam propensas à vida pecaminosa e voltam 
sua atenção para os perigosos objetos materiais, que as enchem de 
constante temor. Quem deseja 'subjugar a mente, que está sempre 
ocupada na dualidade da invenção mental, deve aceitar o serviço 
devocional ao Senhor Krsna.” 





VERSO 39 


TA ARI AA 
Sa a añ AE 
mer Rat RARA 


Srnvan su-bhadrani rathánga-paner 
janmani karmani ca ani loke 
gitâni namâni tad-arthakâni 
gayan vilajjo vicared asangah 
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van—ouvindo; su-bhadrâni-—plenamente auspiciosos; ratha- 

ineh-—do Senhor Supremo, que carrega a rodarde uma qua- 
em Sua mão (em Seu passatempo de lutar com o avô Bhisma); 
jâni-—os aparecimentos; karmâni-—atividades; ca--e; yâni-=os 
3 loke—neste mundo; gitâni—são: cantados; namáâni--nomes; 
thakâni-=que descrevem: estes aparecimentos e atividades; 
cantando; vilajjah—livre- de perturbação; vicaret deve 
y asañgah—sem:associagáo material. 


TRADUÇÃO 
pessoa inteligente que controlou sua mente e conquistou o temor 
abandonar todo o apego aos objetos materiais, tais como es- 
familia e nação e deve vagar livre e desimpedida, ouvindo e 
jo os santos nomes do Senhor, o carregador da roda de qua- 
Os santos nomes de Krsna são plenamente auspiciosos porque 
em Seu nascimento e atividades transcendentais, os quais Ele 
ta neste mundo para a salvação das almas condicionadas. Dessa 
os santos nomes do Senhor são cantados no mundo inteiro. 


ns SIGNIFICADO 
Visto que os santos nomes, formase passatempos da Suprema 
nalidade de Deus sáo ilimitados, ninguém pode ouvir-e cantar 
“sobre todos eles. Portanto, a palavra loke indica que se devem cantar 
“ps santos nomes do Senhor que são bem conhecidos neste planeta es- 
pecífico. Neste mundo, o Senhor Ramae;o Senhor Krsna são muito 
“famosos: Seus livros, o Ramayana e o Bhagavad-gitã, são estuda- 
“dos e apreciados no mundo inteiro; De modo semelhante, Caitanya 
“Mahaprabhu aos poucos está ficando famoso em todo o mundo, 
“como Ele mesmo predisse. Prthivite ache yata nagarâdi grâma/ sar- 
“vatra pracãra haibe mora nâma: “Em todas as cidades-e aldeias 
“desta Terra, as glórias de: Meu nome serão cantadas””.: Portanto, em 
conformidade com a declaração autorizada ¡deste verso do Srimad: 
“Bhagavatam, o movimento da consciência de Krsna enfatiza o cantar 
“do maha-mantra — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare 
Hare/ Hare Rama, Hare'Rama, Rama Rama, Hare Hare —, bem 
“como: do: mahã-mantra Pafca-tattva — sri-krsna-caitanya prabhu- 
nityânanda Sri-advaita gadadhara Srivásadi-gaura-bhakta-vrnda. 
+» Segundo Srila-Sridhara Svami, este bem-aventurado: processo de 
“Cantar os santos nomes do Senhor-sem nenhuma:concepção material 
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chama-se sugamar mãrgam, um caminho muito agradável. O Senhor 
Krsna:também descreveu que o processo de bhakti-voga é susukhar 
kartum, executado com muito júbilo, e Srila Locana dasa Thákura 
cantou que sabavatãra sãra Siromani kevala ânanda-kânda. O proces- 
so.de Caitanya Maháprabhu para se adorar Krsna é kevala ánanda- 
kanda,' simplesmente jubiloso. A este respeito, Śrīla Prabhupada 
afirma que as pessoas em qualquer parte do mundo podem se reunir, 
cantar o mantra Hare Krsna, ler os livros autorizados, como O 
Bhagavad-gitá Como Ele É, e aceitar a suntuosa krsna-prasâdam, 
tal qual o Senhor Caitanya fez em Navádvipa. 

Para-se ser bem-sucedido neste programa, todavia, Locana dása 
Thakura adverte que visava chadiyã: deve-se abandonar o gozo dos 
sentidos. Se-alguém-se entregar ao gozo dos sentidos, decerto esta- 
rá-mo conceito 'de vida-corpórea: Quem! se encontra-no conceito de 
vida corpórea, sem dúvida-terá-uma compreensão materialista dos 
passatempos da' Suprema: Personalidade de Deus. Dessa maneira, 
considerando que os passatempos do Senhor são mundanos, ele en- 
trará na categoria de máyaváda, ou impersonalismo, na qual consi- 
dera que o corpo transcendental do Senhor é uma criacáo da natureza 
material. Neste verso, portanto, a palavra asangah é muito signifi- 
cativa. Devemos cantar o santo nome do Senhor sem especulação 
mental e devemos aceitar:o Senhor Krsna-como Ele Se apresenta 
no-Bhagavad-gitã, onde Ele afirma que apenas; Ele é Purusottama, 
a Suprema Personalidade de Deus, e-que Sua forma transcendental 
é eterna (ajo 'pi sannavyayatma). 

Srila Jiva Gosvami enfatiza que yâni sástra-dvarã sat-paramparã- 
dvárá ca loke gitâni janmâni karmâni ca, tâni Srnvan gâyars ca: 
quem deseja ser bem-sucedido no cantar e ouvir do santo nomé 
do Senhor, deve adotar o processo como ele vem descendo no sat- 
paramparã, a transcendental sucessão discipular. E' pode-se identi- 
ficar o sat-paramparã através de referências às escrituras védicas 
auténticas. Ao contrário da opinião de críticos desinformados, os 
seguidores da' consciência de Krsna não são obtusos nem fanáticos. 
Eles seguem inteligentemente o sistema de verificação chamado guru, 
sâdhu e Sastra. Isto é, deve-se aceitar um mestre espiritual autêntico, 
que por sua vez deve ser confirmado através da opinião de eminen- 
tes pessoas:santas e-das escrituras reveladas. Se alguém aceitar um 
mestre espiritual autêntico, seguir o exemplo das eminentes pessoas 
Santas e tornar-se-versado nas escrituras autorizadas, tais como O 
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gavad-gitã Como Ele É eo Srimad-Bhágavatam, seu programa 

tar os santos nomes do Senhor e de ouvir sobre os passatem- 

“do Senhor terá pleno êxito. Como Krsna afirma no Bhagavad- 
a (4.9): 


janma karma ca me divyam 
evar yo vetti tattvatah 
tyaktva deham punar janma 
naiti mãm eti so 'rjuna 
quele que conhece a natureza transcendental do Meu aparecimen- 
e atividades, ao deixar o corpo náo volta a nascer neste mundo 
senão que alcança Minha morada eterna, ó Arjuna.” 
Srila Visvanátha Cakravarti'Thakura afirma que no mundo intei- 
o o Senhor Supremo é conhecido por muitos nomes, alguns deles 
yressos em língua vernácula, pofém, qualquer nome usado para 
indicar a Suprema Personalidade de Deus, que é único e inigualá- 
el e se encontra além da influéncia da natureza material, pode ser 
to como o santo nome de Deus, de acordo com este verso. Con- 
a isto a palavra loke. 

* Não se deve dar à palavra vicaret, “deve vagar”, a interpretação 
trônea de que enquanto canta os santos nomes de Krsna, pode- se 
a qualquer parte ou ocupar-se em qualquer atividade sem discri- 

minação. Portanto, afirma-se que vicared asarigah: a pessoa pode 

vagar à vontade, mas: ao mesmo tempo deve evitar estritamente a 

i iação daqueles que não estão interessados na consciência de 

E ou que se ocupam èm vida pecaminosa. Śrī Caitanya Mahā- 

prabhu afirma que asat-sañga-tyãga—ei vaişsnaveäcāra (Cc. Madhya 

E. reconhece-se um vaisnava através de sua abstenção completa 

de toda associacáo mundana. Se, enquanto viaja e canta as glórias 

do Senhor, o pregador vaisnava encontra um não-devoto submisso 
que está disposto a ouvir sobre Krsna, o pregador sempre dá sua mis 
sericordiosa associação a tal pessoa. O vaisnava, porém, deve evitar 
gm absoluto aqueles que não estão interessados em ouvir sobre Krsna. 

Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, aqueles que 
não se ocupam em ouvir os extraordinários passatempos e santos 
nomes da Suprema Personalidade 'dé Deus e que não saboreiam os 
passatempos do Senhor, estão apenas executando atividades mun- 
danas e ilusórias ou entregando-se à falsa renúncia materialista. As 
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vezes, entidades vivas frustradas adotant o impersonalismo árido 
e evitam as descrições sobre o nome, forma, qualidades, séquito e 
passatempos eternos do Senhor Supremo. Porém, caso obtenha a 
associação de um devoto puro, a pessoa abandona o caminho árido 
da argumentação especulativa e situa-se no verdadeiro caminho vé- 
dico de serviço devocional ao Senhor. 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura diz que a palavra dvaita, 
ou “dualidade”, expressa a compreensão falsa de que algum objeto 
tem existência substancial independente de Krsna. O conceito maya- 
váda de advaita, que carece de quaisquer distinções espirituais, é 
apenas outra manisfestação da função mental de aceitação e rejei 
ção. O aparecimento e passatempos eternos da Suprema Personali- 
dade de Deus jamais contradizem o conceito de advaita-jrâna, ou 
o conhecimento que transcende a plataforma de dualidade. 





VERSO 40 


eia: aaa 
sat gafe sã: 

aa añ A a 
e A 


evam-vratah sva-priya-náma-kirtya 
Játanurago druta-citta uccaih 

hasaty atho roditi rauti gayaty 
unmáda-van nrtyati loka-báhyah 


evari-vratah—quando alguém se ocupa desse modo no voto de 
cantar e dançar; sva-—próprio; priya—muito querido; nama—santo 
nome; kirtya—cantando; játa—dessa maneira desenvolve; anura- 
gah—apego; druta-cittah—com o coracáo derretido; uccaih—bem 
alto; hasati—ri; atho—também; roditi—chora; rauti—fica agitado; 
gayati—canta; unmáda-vat—como um louco; artyati—dancando; 
loka-bahyah—sem se preocupar com estranhos. 


TRADUÇÃO 
Através do cantar do santo nome do Senhor Supremo, chega-se 
ao nível de amor por Deus. Então, o devoto se fixa em seu voto 
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ão servo eterno do Senhor, e pouco a pouco fica muito apega- 

a determinado nome e forma da Suprema Personalidade de 

À medida que seu coração se derrete de amor extático, ora 

ri bem alto, ora chora, ora grita. Às vezes canta e dança como 
m louco, pois é indiferente à opinião pública. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, descrevê-se o amor puro por Deus. Srila Sridhara 
jmi descreve esta situação espiritual como samprapta-prema-laksa- 
hakti-yogasya samsara-dharmátitam gatim, ou a fase perfectiva 
“vida, em que o serviço devocional ao Senhor Supremo é enri- 
ecido de amor extático. Nesse momento, os deveres espirituais 
| pessoa estão totalmente além da esfera de ação dos afazeres mun- 
os. 

No Sri Caitanya-caritâmrta ( 'Adi'7.78), encontra-se a seguinte afir- 

ção de Šri Caitanya Mahaprabhu: 


dhairya dharite nari, hailama unmatta 
hasi, kandi, náci, gai, yaiche mada-matta 


quanto canto o santo nome do Senhor em puro êxtase, Eu me 
, e assim dou gargalhada, choro, danço e canto, tal qual um 
puco.”” Caitanya Mahâprabhu logo Se aproximou de Seu mestre 
ritual para perguntar-lhe por que Ele parecia ter enlouquecido 
de que começara a cantar o santo nome de Krsna. Seu guru res- 


pondeu: 


krsna-nama-mahá-mantrera ei ta* svabhava 
yei jape, tara krsne upajaye bhava 


“A natureza do maha-mantra Hare Krsna é tal que quem o canta 

lediatamente desenvolve seu êxtase amoroso por Krsna,” (Ce. 
“Adi 7.83) A este respeito, Srila Prabhupada comenta: “Estes sinto- 
mas manifestam-se preeminentemente no corpo de um devoto puro. 
Às vezes, quando nossos estudantes do movimento da consciência 
de Krsna cantam e dançam, mesmo na Índia as pessoas se espan- 
tam de ver como estes estrangeiros aprenderam a cantar e dançar 
de maneira tão extática. No entanto, como explicou Caitanya Mahã- 
prabhu, na verdade isto não se deve à prática, pois, sem esforços 
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extraordinários, estes sintomas manifestam-se em qualquer pessoa 
que cante o mahã-mantra Hare Krsna sinceramente”, 

A este respeito, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura adverte- 
nos sobre os ímpios sahajivas que imitam os passatempos do Senhor 
Supremo de forma desautorizada, negligenciando os preceitos mode- 
lares das escrituras védicas, na tentativa tola de tomar a posição de 
Krsna como Purusottama, e'assim fazem uma farsa burlesca dos su- 
blimes passatempos do Senhor. Seus pretensos sintomas extáticos, 
tais como chorar, tremer e cair-ao chão, não devem ser confundi- 
dos com as características avançadas do serviço devocional descritas 
por Sridhara Svami como samprápta-prema-laksana-bhakti-yoga. 
Srila'Prabhupada comenta a este respeito: “Quem alcançou esta fase 
de bhava não está mais sob as garras da energia ilusória”. Krsna- 
dasa Kavirája também afirma: 





pañcama purusártha—premánandamrta-sindhu 
moksádi ánanda yára nahe eka bindu 


“Para um devoto que tenha realmente desenvolvido bháva [amor 
por Deus], o prazer obtido de dharma, artha, káma e moksa parece 
uma gota na presença do mar.” (Ce, Adi 7.85) Como já se decla- 
rou no verso anterior, gãyan vilajjo vicared asangah: a pessoa exibe 
os sintomas extáticos de amor por Deus quando se torna asañga, 
ou livre de todo apego ao gozo dos sentidos materiais. 

A palavra loka-bahyah neste verso indica que O devoto puro na 
plataforma de prema, amor por Deus, náo se preocupa em absoluto 
com a zombaria, louvor, respeito ou críticas de pessoas ordinárias 
situadas no conceito de vida corpórea. Krsna é a Verdade Absoluta, 
a Suprema Personalidade de Deus, e quando Ele Se revela ao servo 
rendido, todas as dúvidas e especulações sobre a natureza do Abso- 
luto são subjugadas para sempre, 

A este respeito, Sripada Madhvacarya cita um verso do Varaha 
Purâna: 


kecid unmáda-vad bhaktá 
báhya-linga-pradarsakah 

kecid ântara-bhaktâah syuh 
kecic caivobhavdtmakah 

mukha-prasadad dardhyác ca 
bhaktir jñeya na canyatah 


401 Mahárája Nimi encontra-se com os Yogendras 129 


guns devotos do Senhor exibem sintomas externos, agindo como 
cos; outros são devotos introspectivos; e ainda outros comparti- 
ambas as naturezas. É através da constância e das vibrações 
icordiosas que emanam de sua boca que se pode julgar a devo- 
ção de alguém, e não de outra maneira.” 
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura dá um ótimo exemplo para 
ustrar O riso extático e os outros sintomas de amor por Deus: ***Oh! 
esse Krsna ladrão, o filho de Yasoda, entrou em, casa para roubar 
nteiga fresca. Pega Ele! Mantém-nO longe daqui!” Ouvindo essas 
doras palavras faladas pela idosa gopi Jarati, Krsna de ime- 
to prepara-Se para deixar a casa, O devoto a quem se revela este 
atempo transcendental ri em êxtase. Porém, de repente ele não 
pode ver Krsna. Ele então chora em grande lamentacáo: *Oh! 
cei a maior fortuna do mundoj è agora ela de repente esca- 
de minhas mãos!” Dessa maneira, o devoto chora alto: ʻO meu 
hor! Onde estás? Responde-me!"'O Senhor responde: *Meu que- 
devoto, ouvi teu lamento, e de novo estou diante de ti”. Ao ver 
novo o Senhor Krsna, o devoto começa a cantar: “Hoje minha 
vida tornou-se perfeita”. Assim, dominado pela bem-aventurança 
scendental, ele começa a dançar como loco”. 
| Srila Visvanatha Cakravarti Thákura também observa que a pala- 
“vra druta-cittah, ou “'com o coração derretido”, indica que o coração 
“do devoto, derretido pelo fogo da ansiedade de vero Senhor, torna- 
se como Jâmbunada, um-rio'de suco de-jambo: O acárya também 
ressalta que nâma-kirtanasya sarvotkarsam: este verso e o ante- 
rior claramente distinguem a posição elevada de $ravanam kirtanam 
visnoh, cantar e ouvir o:nome e as glórias da Suprema Personalidade 
de Deus: Caitanya Maháprabhu: também enfatiza isto citando o se- 
guinte verso: 
se. harer nâma harer náima 
pes harer námaiva Kevalam 
Ll Kkalau nasty eva nasty eva 
st násty eva gatir anyathá 





“Nesta era de Kali, não há alternativa, não há alternativa, não há 
alternativa para o progresso espiritual, 'a não ser o santo nome, O 
santo nome, -o-santo nome do Senhor.” Em seus significados 'ao 
Caitanya-caritâmrta (Àdi 7:76), Srila Prabhupada-apresenta 'uma 
primorosa explicação sobre este verso: 
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Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura recomenda que estude- 
mos'o seguinte verso a este respeito: 


parivadatu jano yathã tathã va 

nanu mukharo na vayam vicaravâmah 
hari-rasa-madira-madati-maita 

bhuyi viluthamo natâmo nirvisamah 


“Deixem que a ralé caluniadora diga o que quiser; não lhe daremos 
nenhuma atenção. Totalmente enlouquecidos pelo êxtase da bebida 
intoxicante do amor por Krsna, desfrutaremos a vida correndo de 


um lado para o outro, rolando no chão e dançando em êxtase.” 
(Padyávali 73) 


VERSO 41 
A ad af ai a 
STA aranha fam guria | 
aña i 
qm a qdo Moraes: IR 


Khariv vâyum agnim satilam mahirh ca 
Jyotirsi sattvâni diso drumádin 
sarit-samudrârs ca hareh Sariram 
vat kim ca bhútam pranamed ananyah 


khám—éter; vayum—ar; agnim-—fogo; salilam--água; mahim 

terra; cae; jyotimsi—o Sol, a Lua e outros luzeiros celestiais; sat- 
tvâni—todos os seres vivos; disah—as direções; druma-âdin—árvo- 
res e outras criaturas imóveis; sarit-—os rios; samudrân—e oceanos; 
ca—também; hareh—do Senhor Supremo, Hari; sariram—o corpo; 
yat kim ca—o que quer que; bhútam-—na existência criada; prana- 
met—a pessoa deve prostrar-se a; ananyah—considerando que nada 
está separado do Senhor. 





TRADUÇÃO 
O devoto não deve considerar que existe algo separado da Supre- 
ma Personalidade de Deus, Krsna. Éter, fogo, ar, água, terra, o 
Sol e outros luzeiros, todos os seres vivos, 'as direções, as árvores e 
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ıs plantas, os rios e oceanos — tudo o que o devoto experimen- 
|, ele deve considerar como uma expansão de Krsna. Dessa maneira, 
ido tudo o que existe dentro da criação como o corpo do Senhor 
o, Hari, o devoto deve oferecer seus sinceros respeitosa toda 

o do corpo do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Srila Jiva Gosvami dá este exemplo dos Purânas: yat pasyati, tat 
anurâgâtisayena “jagad dhana-mayam lubdhah kamukah kamint- 
% iti-vat hareh $ariram. “Quando está dominada pela cobiça 
iva, onde quer que a pessoa se encontre, ela vê uma oportu- 
de para adquirir riqueza. Do mesmo modo, um homem muito 
rioso vive observando as mulheres em toda a parte.” Assim 
imbém;, o devoto puro deve ver a forma transcendental do Senhor 
entro de tudo, já que tudo é uma expansão do Senhor. Temos ex- 
ncia prática de que um homem cobiçoso verá dinheiro em toda 
je. Caso vá a uma floresta, ele vai logo levar em considera- 
“ÇÃO se seria lucrativo comprar essa terra e vender às árvores para 
uma fábrica de papel. De igual modo, se um homem luxurioso for 
A mesma floresta, ele olhará para toda a'parte em busca de belas 
istas que acaso estejam lá. E caso vá à mesma floresta, o devoto 
“verá Krsna lá, sabendo bem que a floresta inteira, bem como o fir- 
fmamento celestial, constitui a energia inferior do Senhor. Krsna é 
Supremamente sagrado, sendo a Suprema Personalidade de Deus, e 
tomo tudo o que existe expande-se direta ou indiretamente do corpo 
do Senhor, tudo é sagrado quando visto através dos olhos da pessoa 
guto-realizada. Portanto, como afirma este verso, pranamet: devem- 
ge oferecer sinceros respeitos a tudo. Srila Jiva -Gosvâmi menciona 

que devemos ver a forma pessoal de Krsna em toda a parte. 
"Este verso náo aprova a' filosofia impersonalista e ateísta de que 
tudo é Deus. A este respeito, Srila Madhvacárya cita o seguinte 


trecho do Hari-varhsa: 
sb 


sarvam harer vasatvena 
sariram tasya bhanyate 
ananyâdhipatitvãc ca 
tad ananyam udiryate 
na capy abhedo jagatam 
visnoh púrna-gunasya tu 
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“Porque tudo está sob'o controle do Senhor Supremo, Hari, consi 
dera-se que tudo faz parte de Seu corpo. Ele é a fonte:e amo origi- 
nais de tudo; e portanto não se deve:ver nada como diferente dEle. 
Entretanto, ninguém deve chegar à conclusão tola de-que absoluta- 
mente não há diferença entre o universo material e o Senhor Visnu, 
que é pleno de Suas próprias qualidades espirituais singulares.” 

Costuma-se dar o exemplo-do Sol e dos raios do Sol. O brilho 
solar nada mais é que uma expansão do globo solar, e portanto não 
existe diferença qualitativa entre o Sol e seus raios. Porém, embora 
o brilho solar esteja em toda, a parte e embora tudo seja uma trans- 
formação da energia solar, o globo solar em si, a fonte do: brilho 
do;sol, não está em toda a parte, senão que está num: lugar especi- 
fico no vasto céu eitem. sua própria: forma especifica. 

Se penetrarmos ainda mais no globo solar, encontraremos o-deus 
do Sol, Vivasvân: Embora certos pseudo-intelectuais da era, mo- 
derna, que são incapazes de contar até mesmo os cabelos de-suas 
próprias cabeças, considerem o deus do Sol uma figura mitológica, 
na verdade o que não passa de mitologia tola do homem moderno 
é o fato de ele pensar que semelhante aparato sofisticado. como o 
Sol, que provê calor e luz para o Universo inteiro, pode funcionar 
sem-uma administração inteligente. Transformações da energia solar 
tornam possível:a vida-na Terra; logo, pode-se entender que a Terra 
consiste numa variedade interminável de manifestações secundárias 
da onipenetrante energia solar, 

Assim, dentro do planeta Sol está a personalidade Vivasvan, o 
administrador: principal das. funções solares; o. globo; solar em si 
é localizado; e os raios do Sol expandem-se por toda a parte. Do 
mesmo modo, Sri Krsna, Syâmasundara, é a Personalidade de Deus 
original (bhagavân svayam); Ele Se expande como a Superalma loca- 
lizada (Paramátmã) no coração de todos; e por fim expande Sua 
potência através de Seu brilho corpóreo pessoal, a refulgência espiri- 
tual onipenetrante chamada brahmajyoti. Toda a manifestação ma- 
terial flutua nos raios deste brahmajyoti. Assim como toda a vida 
na Terra é uma transformação dos raios onipenetrantes do Sol, a 
manifestação cósmica inteira 'é uma transformação dos raios espiri- 
tuais do brahmajyoti. Como afirma o Brahma-samhita (5.40): 





yasya prabhá prabhavato jagad-anda-koti- 
kotisv.asesa-vasudhádi vibhivti-bhinnam 
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tad brahma niskalam anantam aśesa-bhūtarı 
govindam ádi-purusam tam aham bhajámi 


Govinda, o Senhor primordial, que é dotado de magni- 
poder. A refulgência brilhante de Sua forma: transcendental é 
rahman impessoal, que é absoluto, completo e ilimitado e que 
as variedades: de inúmeros planetas, com suas diferentes opu- 
ias, em milhões e milhões de universos.” Portanto, o brahma- 
iéa luz espiritual que emana diretamente do corpo do Senhor. 
universo: é uma transformação dessa energia espiritual, e por- 
to tudo o que existe tem, em certo sentido, conexão direta:com 
corpo pessoal da Suprema Personalidade de Deus. 
“Enfatiza-se nesta passagem que: devemos oferecer; respeito a tudo 
je e, reconhecendo tudo como energia do Senhor. Pode-se 
o exemplo de que se um homem é importante, sua propriedade 
bém é importante; O presidente do pais é a pessoa mais impor- 
: logo, todos devem: respeitar sua propriedade.- Da mesma ma- 
tudo. o que existe é uma expansão da Suprema Personalidade 
Deus e como tal deve ser respeitado. Se deixamos de ver tudo o 
que existe como energia do Senhor, corremos orrisco de sermos leva- 
“dos pela filosofia mayávada, a qual, segundo Caitanya. Mahaprabhu, 
o veneno mais fatal para quem está tentando avançar na verdadeira 
vida espiritual; Mayávadi-bhasya sunile hava sarva-nása(Ce. Madhya 
67169) Caso tentemos: compreender Krsna sozinho, sem a expansão 
de Sua potência, não entenderemos determinadas afirmações do Bha- 
gavad-gitã, tais como vasudevah sarvam e aham sarvasya prabhavah. 
“Como já se-explicou neste capítulo, bhaya dvitiyâbhinivesatah 
syat: temor ou ilusão surgem do pensamento de que existe algo não 
dependente da Suprema Personalidade de Deus: Agora, neste verso, 
dá-se o processo específico para subjugar essa ilusáo temerosa. Deve- 
“Sé treinar a mente para ver tudo o que existe como'uma:expansáo 
da potência do Senhor Supremo. Oferecendo respeitos a tudo e me: 
ditando em tudo como: parte do corpo do-Senhor, a pessoa se liberta 
do temor. Como afirma o Bhagavad-gitã (5.29), suhrdar sarva- 
bhűtānām: Krsna é o amigo e-benquerente de todo; ser vivo. Tão 
logo entenda que tudo o que existe está: sob o poderoso controle 
de seu mais querido amigo, a pessoa chega ao nível-em-que-o Uni- 
verso inteiro torna-se uma morada bem-aventurada (visvam púrna- 
sukhayate), porque vé Krsna em toda a parte. 
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Se a personalidade de Krsna não fosse a fonte de tudo e se tudo 
não tivesse conexão com Krsna, poderia ser adequado concluir 
que a personalidade de Krsna é uma manifestação material de al- 
guma verdade impessoal. Como afirma o Vedanta-sitra, janmády 
asya yatah: a Verdade Absoluta é aquilo do qual tudo emana. De 
forma semelhante, Krsna diz que aham sarvasya prabhavah: “Eu 
sou'a-fonte de tudo”. Se consideramos que algo está totalmente 
desconexo do corpo pessoal de Krsna, talvez duvidemos se a per- 
sonalidade de Krsna é de fato a fonte absoluta descrita no Vedánta- 
sūtra. Tão logo se sinta dessa maneira, a pessoa' fica temerosa 
e:entende-se que ela está sob o controle da energia ilusória do 
Senhor, 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thákura -adverte-nos que 'se não 
virmos tudo como manifestação da Suprema Personalidade de Deus, 
cairemos vítimas de phalgu-vairâgya, ou renúncia imatura. Tudo o 
que virmos como desconexo de Krsna não terá em nossa mente rela- 
ção alguma com o serviço a Krsna. Porém, se virmos tudo como 
conectado com Krsna, usaremos tudo'para a satisfação de Krsna. 
Isto se chama yukta-vairagya. Segundo Srila Bhaktisiddhanta Saras- 
vatí Thákura: “Quem experimentou sua identidade verdadeira com- 
preende que tudo existe como parafernália para dar prazer extático 
ao Senhor Supremo. Assim, ele se liberta da visão separatista em 
que o mundo existe para seu próprio desfrute. No estado transcen- 
dental, tudo o que o devoto vê o faz lembrar de Krsna, e desse modo 
seu conhecimento e bem-aventurança transcendentais aumentam”. 
Porque deixam de ver que tudo pertence à forma pessoal de Krsna, 
os filósofos impersonalistas rejeitam este mundo, considerando que 
ele não tem existência verdadeira (jagan mithyã). Porém, visto que 
é uma- emanação da realidade suprema, Krsna, o mundo material 
de fato existe: Sua não-existência é apenas fantasia da imaginação, 
e ninguém pode agir nessa plataforma fantasiosa. Portanto; tendo 
proposto uma teoria ilusória e sendo incapaz na verdade de viver 
nessa plataforma, o impersonalista volta à plataforma material para 
executar atividades altruístas ou de gozo dos sentidos grosseiro. Já 
que não aceita a propriedade pessoal da Suprema Personalidade 
de Deus, o impersonalista não sabe como dedicar os objetos deste 
mundo nem para quem; e já que é impossível rejeitar este mundo 
por completo enquanto se vive aqui, ele corre o risco de voltar a en- 
redar-se nas atividades fruitivas materiais. Portanto, como afirma 
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lhagavad-gitã (12.5), kleso“dhikataras tesam: o caminho impes- 
de filosofia imaginária é muito doloroso de seguir. 

A conclusão é que este verso é falado para ajudar o devoto do 
r Supremo a avançar na consciência de Krsna. Pode-se enten- 
«dos versos anteriores deste capítulo que a meta última 'é o'ser- 
devocional puro ao Senhor Krsna.-Caso alguém interprete mal 
verso com o propósito de sancionar a imaginária filosofia máya- 
de que tudo é Deus, apenas ficará confundido e cairá do cami- 
do avanço espiritual. 


VERSO 42 


A aaa faria 
AA AR AA 
MUA aa g- 
AÑ: ge: SEIS VIU 


bhaktih paresanubhavo viraktir 
anyatra caisa trika eka-kalah 
prapadyamanasya yathasnatah syus 
in tustih pustih ksud-apayo 'nu-ghasam 
akri devoo: para-isa—da Suprema Personalidade de Deus; 
anubhavah—percepgáo, direta; viraktih—desapego; anyatra—de tudo 
O mais; cae; esah-—este; trikah—grupo de trés; eka-kalah—simul- 
taneamente; prapadyamánasya—para quem está no processo de se 
fugiar no Senhor Supremo; yathã-—da mesma maneira que; asna- 
para alguém ocupado em comer; syuh-—ocorrem; (ustih—satis- 
Tação; pustih—nutrição; ksut-apayah—erradicacáo. da fome; anu- 
ghasam—cada vez mais a cada bocado. 


m TRADUÇÃO 

Devoção, percepção direta do Senhor Supremo e desapego de 
“outras coisas — esses três itêns ocorrem simultaneamente para quem 
se refugia na Suprema Personalidade de Deus, da mesma: maneira 
que, para alguém ocupado em comer, o prazer, a nutrição e o alivio 
“da fome acontecem de forma simultânea e crescente a cada bocado. 
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SIGNIFICADO 

Srila Jiva Gosvâmi explica esta analogia da seguinte maneira: 
Bhakti, ou devoção, pode ser comparada a tusti (satisfação) porque 
ambas têm a forma de prazer. Paresânubhava (percepção do Senhor 
Supremo) e pusti (nutrição) são análogas porque sustêm a vida. E 
por fim, virakti (desapego) e ksud-apáya (cessação da fome) podem 
ser comparados porque ambos livram a pessoa de desejos posterio- 
res, para que se possa experimentar Santi, ou paz. 

Quem está comendo náo apenas fica desinteressado de outras ati- 
vidades, como também se desinteressa cada vez mais do próprio 
alimento, à medida que sua satisfação aumenta. Por outro lado, se- 
gundo Srila Jiva Gosvâmi, embora alguém que experimente a bem- 
aventurada personalidade de Deus, Krsna, fique desinteressado de 
tudo senão Krsna, seu apego a Krsna aumenta a cada instante. Por- 
tanto, deve-se entender que a beleza ie qualidades transcendentais 
do Senhor Supremo não são mundanas, já que ninguém jamais fica 
saciado de saborear a bem-aventurança do Senhor Supremo. 

A palavra viraktih é muito significativa neste verso. Virakti sig- 
nifica “desapego”, enquanto tyága significa “renúncia”. Segundo 
Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thákura, pode-se usar a palavra re- 
núncia numa situação em que alguém tenciona abandonar um objeto 
agradável. Porém, considerando que tudo em potencial faz parte da 
parafernália do serviço a Krsna, como se descreveu no verso ante- 
rior, não é preciso dar atenção à renúncia, pois tudo é usado de 
forma adequada no serviço ao Senhor. Yuktam vairâgyam ucyate. 

Este verso apresenta a analogia muito agradável de uma boa re- 
feição. Um homem faminto, consumindo ativamente um suntuoso 
prato de alimento, não se interessa em nada mais do que acontece 
a seu redor. Na verdade, ele considera que qualquer outro assunto 
ou atividade são um distúrbio para sua concentração na deliciosa 
refeição. Da mesma forma, à medida que avança em consciência de 
Krsna, o devoto considera que tudo o que não está relacionado com 
o serviço devocional a Krsna é uma perturbação detestável. Esse in- 
tenso amor por Deus foi descrito no Segundo Canto do Bhagavatam 
com as palavras tivrena bhakti-vogena yajeta purusar param (Bhag. 
2.3.10). Ninguém deve-dar um espetáculo artificial de renúncia ao 
mundo material; ao contrário, deve-se treinar a mente de modo sis- 
temático aver tudo como expansão da opulência da Suprema Perso- 
nalidade:de Deus.. Assim como um: faminto homem materialista, ao 
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alimentos suntuosos, logo deseja colocá-los em sua boca, um 
jo avançado de Krsna, ao ver um objeto material, logo fica 
de usá-lo para o prazer-de Krsna. Sem a fome espontánea 
“ocupar tudo no serviço a Krsna e de mergulhar mais e mais no 
de amor por Krsna, a dita compreensão acerca de Deus ou 
conversas fúteis sobre a pretensa vida religiosa são irrelevantes 
a verdadeira experiência de entrar no reino de Deus. 
Segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thákura, o caminho de 
ikti-yoga é tão alegre e prático que mesmo na fase de sadhana- 
ti, em que-se seguem as regras e regulações sem um entendi- 
to avançado, pode-se perceber o resultado último. Como afirma 
Rúpa Gosvami (Bhakti-rasamrta-sindhu 1.2.187): 


¡ha yasya harer dásye 
Karmanã manasã girã 

nikhilasv apy avasthásu 
Jivan-muktah sa ucyate: 


») 
Mo logo se:renda ao Senhor Supremo, Krsna (prapadyamánasya), 
i bandone todas as outras atividades (viraktir anyatra ca), a pessoa 





ie ser considerada uma alma liberada (jivan-muktah). O Senhor 
upremo, Krsna, é tão misericordioso que quando a entidade viva 
jende que: a personalidade de Krsna-é a fonte de tudo-e se-rende 
Senhor, o próprio Krsna encarrega-Se dela e revela em seu cora- 
«que ela está sob:a protegáo completa do:Senhor. Desse modo, 
o. percepcáo direta da Personalidade de Deus e désapego de 
“outros objetos manifestam-se mesmo na fase inicial da bhakti-yoga, 
visto que bhakti-yoga começa a partir do ponto da liberação. Outros 
processos têm como meta final a salvação ou liberação, mas de acor- 
do com o Bhagavad-gita (18.66): 


sarva-dharmán parityajya 
mám ekam saranam vraja 

aham tvam sarva-papebhyo 
moksayisyámi má sucah 


Se alguém se rende a Krsna, libera-se de imediato e assim começa 
Sua-carreira como um devoto transcendental com plena confiança 
na proteção do Senhor. 
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safa do ARA Ri 
aa: mi maA maa Ne 


ity acyutânghrim bhajato 'nuvrityã 
bhaktir viraktir bhagavat-prabodhah 

bhavanti vai bhágavatasya rajas 
tatah param sântim upaiti saksat 


iti—assim; acyuta—do infalível Senhor Supremo; arnghrim—os 
pés; bhajatah—para quem está adorando; anuvrttyd—através da 
prática constante; bhaktih—devoção; viraktih—desapego; bhagavat- 
prabodhah—conhecimento sobre a Personalidade de Deus; bhavan- 
ti—manifestam-se; vai—na verdade; bhagavatasya—para o devoto; 
rajan—ó rei Nimi; tatah—entáo; parám santim—paz suprema; upai- 
ti—alcanga; sáksat—diretamente. 





TRADUÇÃO 
Meu querido rei, o devoto que adora com esforço constante os 
pés de lótus da infalível Personalidade de Deus alcança então de- 
voção inabalável, desapego e conhecimento prático sobre a Perso- 
nalidade de Deus. Desse modo, o bem-sucedido devoto do Senhor 
alcança a paz espiritual suprema. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gitá (2.71): 


vihaya kámán yah sarván 
pumams carati nihsprhah 
nirmamo nirahankárah 
sa santim adhigacchati 


“Aquele que abandonou todos os desejos de gozo dos sentidos, que 
vive livre de desejos, que abandonou todo o sentimento de proprie- 
dade e não tem falso ego — só ele pode conseguir a paz verdadeira.” 


[Canto 11, Cap. 2 
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ja Prabhupada comenta: “Tornar-se sem: desejos significa não 
jar nada para o gozo dos sentidos. Em outras palavras, o dese- 
jde tornar-se consciente de Krsna é de fato ausência de desejos”. 
“uma afirmação semelhante no Caitanya-caritâmrta (Madhya 
149): 
i 


krsna-bhakta-—niskama, ataeva “santa” 
bhukti-mukti-siddhi-kami-=sakali 'asanta” 


je 

“Por náo ter desejos, o devoto do Senhor Krsna é pacífico. Os tra- 
dores fruitivos desejam, gozo. material; os jnânis, liberação; e 
os. yogis, opulência material, PAANI, todos eles sáo Juxuriosos e 

podem experimentar a paz.” 
¿Em geral há três classes de entidades vivas acometidas de desejo 
ista: os bhukti-kamis, os mukti-kamis e os siddhi-kâmis, Bhukti- 
i refere-se. àquelas pessoas mediocres que desejam. dinheiro e 
lo o que o dinheiro possa comprar. Tal mentalidade primitiya 


ficar frustrado com esta alucinação, o ser vivo adota o caminho 

filosofia especulativa e através da análise tenta descobrir a fonte 
da ilusão. Semelhante pessoa chama-se mukti-kami porque deseja 
negar a ilusão material e fundir-se no estado espiritual impessoal, 
livre de ansiedade. O mukti-kâmi também é motivado pelo desejo 
pessoal, embora seu desejo seja um pouco mais elevado. De forma 
semelhante, o siddhi-kami, ou yogi místico, que deseja os poderes 
espetaculares da yoga mística, tais como tocar com a mão algo que 
está em qualquer parte do mundo ou tornar-se menor que o menor 
ou mais leve que o mais leve, também está contaminado por desejo 
material ou egoista. Portanto, diz-se- que sakali “asânta”, Quem tem 
qualquer desejo pessoal, seja ele mundano, filosófico ou místico, 
fornar-se-á asânta ou em última análise frustrado, porque verá a si 
mesmo como o objeto central da satisfação. Este conceito egocên- 
frico é por si mesmo ilusório e portanto no final será frustrante. 
Por outro lado, krsna-bhakta niskama, ataeva “Santa”: o devoto 
do Senhor Krsna é niskâma; não tem desejo pessoal. Seu único dese- 
jo é agradar a Krsna. O próprio Senhor Siva loúvou esta qualidade 
preeminente dos devotos puros do Senhor, afirmando: 


Ki se no desejo de desfrutar dinheiro, sexo e prestígio social. 


x nārāyana-parāh sarve 
na kutascana bibhyati 
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svargápavarga-narakesv 
api tulyartha-darsinah 


“Quem é devotado à Suprema Personalidade de Deus, Narayana, 
não teme coisa alguma. Elevação ao reino celestial, condenação no 
inferno e liberação do cativeiro material, tudo parece o mesmo para 
o devoto.” (Bhãg. 6.17.28) Embora o filósofo impersonalista pro- 
ponha que tudo é um, o devoto do Senhor é de fato tulyartha-darsi, 
dotado com visão de unidade. O devoto vê tudo como potência da 
Suprema Personalidade de Deus e portanto deseja ocupar tudo no 
serviço ao Senhor, para a Sua satisfação. Porque não vê nada como 
dvitiya, ou fora do âmbito da potência do Senhor, o devoto é feliz 
em qualquer situação. Por não ter desejo pessoal, o devoto de Krsna 
é deveras santa, ou pacifico, pois alcançou a perfeição da vida, amor 
pòr Krsna. Ele de fato está situado em sua eterna posição constitu- 
cional sob o abrigo e proteção diretos do onipotente Paramesvara, 
Krsna, 

Segundo Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thákura, neste verso en- 
cerra-se a resposta dada pelo primeiro dos nove Yogendras, Kavi, à 
primeira pergunta de Mahárája Nimi: “Qual é o bem supremo?” 


VERSO 44 
fama 


AA AAA AA AEA ET UA | 
annA a RRA evi 


śri-rājovāca 
atha bhāgavatar brūta 
ad-dharmo yâdrso nrnâm 
yathacarati yad brúte 
yair lingair bhagavat-priyah 


sri-raja uvaca—o rei falou; atha—a seguir; bhagavatam—sobre 
o, devoto «da. Personalidade de Deus; briúta-—por favor, dize-me; 
yat=dharmah—tendo quais deveres; yadríah—tendo que natureza; 
nrnâm-—entre os homens; yatha—como; ácarati—comporta-se; yat— 
que, briite—fala; yaih—através dos quais; lingaih—sintomas visí- 
veis; bhagavat-privah—(conhecido como) alguém querido ao Senhor 
Supremo. 
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TRADUÇÃO 

Maharaja Nimi disse: Agora, por favor, fala com mais detalhes 
os devotos do Senhor Supremo. Quais sáo os sintomas natu- 
através dos quais posso distinguir entre os devotos mais avan- 
, OS que estão no nível intermediário e os que são neófitos? 
são as atividades religiosas típicas de um vaisnava, e como 
fala? Por favor, descreve sobretudo os sintomas e características 
quais os vaisnavas tornam-se queridos à Suprema Personali- 

de Deus. 


yi SIGNIFICADO 
“O eminente sábio Kavi informou o rei Nimi sobre:os sintomas ex- 
“ternos gerais de um devoto do Senhor, a saber, sua aparência, qua- 
les pessoais e atividades. Agora, porém, © rei Nimi pergunta 
como fazer maiores distinções entre os servos da Suprema Persona- 
lidade de Deus, para que se possa identificar claramente os vaisna- 
de primeira classe, de segunda classe e de classe inferior. 

Segundo Srila Rúpa Gosvami, krsneti yasya giri tam manasâdrive- 
“ta: “Deve-se honrar mentalmente qualquer devoto que cante o santo 
nome do Senhor Krsna”. (Upadesâmrta 5) Qualquer entidade viva 
“que cante com fé o santo nome de Krsna deve ser considerada um 
“vaisnava e ao menos na mente deve-se-lhe oferecer respeito. Porém, 
“para lograr avanço prático na consciência de Krsna, a pessoa deve 
'se associar pelo menos com um devoto de segunda classe. :E caso re- 
'ceba a misericórdia de um devoto de primeira classe do Senhor, sua 
perfeição é mui facilmente garantida. Dessa maneira, Nimi Maha- 
“raja está humildemente perguntando: “Como é o caráter, compor- 
“tamento e linguagem dos devotos?” O rei deseja saber os sintomas 
“específicos do corpo, mente e fala através dos quais podem-se iden- 
'tificar claramente as diferentes categorias de uttama-adhikari, ma- 
“dhyama-adhikári e kanistha-adhikari. Em resposta à perguntado 
“rei, um dos outros nava-yogendras, Havir, fará uma apresentação 

“mais elaborada sobre'a ciência da consciência de Krsna. 


a VERSO 45 

b ERETI 
ai AAA: | 
HUA AAA atada: dial 
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sri-havir uvâca 
sarva-bhútesu pah pasyed 
bhagavad-bhávam atmanah 
bhatâni bhagavaty atmany 
esa bhâgavatottamah 


sri-havih uvâca-=Sri Havir disse; sarva-bhitesu-—em todos os ob- 
jetos (na matéria, no espirito e nas combinações de matéria e espi- 
rito); yah—qualquer um que; pasyet—vê; bhagavat-bhâvam-—a 
habilidade de estar ocupado no serviço ao Senhor; atmanah—da su- 
prema alma espiritual, ou a transcendéncia que está além do concei- 
to de vida material; bhittâni—todos os seres; bhagavati-—-na Suprema 
Personalidade de Deus; 4tmani—o principio básico de toda existén- 
cia; esah—essa; bhágavata-uttamah—a pessoa avangada em servigo 
devocional. 


TRADUÇÃO 
Sri Havir disse: O devoto mais avançado vê em tudo a alma de 
todas as almas, a Suprema Personalidade de Deus, Sri Krsna. Por 
conseguinte, vê tudo em relação com o Senhor Supremo e entende 
que tudo o que existe está situado eternamente dentro do Senhor. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (6.30), o Senhor diz: 


yo mámñ pasyati sarvatra 
sarvam ca mayi pasyati 

tasyâham na pranasyâmi 
sa ca me na pranasyati 


“Aquele que Me vê em toda a parte e vé tudo em Mim jamais Me 
deixa; tampouco Eu o deixo.” Srila Prabhupáda comenta: “Quem 
está em consciência de Krsna decerto vê o Senhor Krsna em toda 
a parte e vé tudo em Krsna. Talvez tenha-se a impressão de que 
ele vé todas as diversas manifestacóes da natureza material, mas 
em todo e qualquer caso, por ser consciente de Krsna, ele sabe que 
tudo é uma manifestação da energia de Krsna. Nada pode existir 
sem Krsna, e Krsna é o Senhor de tudo — este é o principio básico 
da consciência de Krsna”. 


45] Maharaja Nimi encontra-se com os Yogendras 143 


“O Brahma-sarhitã (5.38) apresenta a qualificação necessária para 
er Krsna em toda a parte: 


premañjana-cchurita-bhakti-vilocanena 
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti 

yam $yamasundaram acintya-guna-svarúpam 
govindam adi-purusam: tam aha bhajami 


doro o Senhor primordial, Govinda, que é sempre visto pelos 
evotos cujos olhos estão untados com a polpa do amor. Ele é visto 
Sua eterna forma de $yamasundara, situada no coração do de- 
to.” O devoto do mais alto nível de qualificação espiritual é glo- 
ficado devido à amplitude de sua visão espiritual, Por exemplo, 
ndo. o intrépido demônio Hiranyakasipu perguntou a seu filho 
to-realizado Prahlada Maharaja sobre o paradeiro da Suprema 
rsonalidade de Deus, Prahlada, sendo um mahã-bhâgavata, ou 
evoto puro, diretamente respondeu que o Senhor Supremo está em 
a parte. O pai demoníaco perguntou então se Deus estava na 
coluna do palácio. Quando Prahlada respondeu afirmativamente, 
 Hiranyakasipu, sendo um genuíno demônio, golpeou a coluna com 
Sua espada, tentando matar a Deus, ou pelo menos provar a Sua 
4 xisténcia. Entáo, o Senhor Nrsimhadeva,:a forma mais feroz 
“do Senhor Supremo, apareceu imediatamente e acabou para sempre 
Com o programa ilícito de Hiranyakasipu. Logo, pode-se aceitar 
Prahláda Maharája como um devoto uttama-adhikari. 
| O devoto puro está totalmente livre da tendência de desfrutar os 
Objetos materiais à parte do serviço ao Senhor. Ele não vê nada no 
Universo como desfavorável, pois vê tudo como a potência expan- 
dida da Suprema Personalidade de Deus. O propósito da existência 
de tal devoto consiste em dar prazer, de uma forma ou outra, ao 
Senhor Supremo. Assim, tudo o que o devoto puro experimenta, a 
cada instante, aumenta seu extático desejo amoroso de satisfazer os 
sentidos transcendentais do Senhor. 
» Os'três modos da natureza material atormentam a: alma icondi- 
cionada, que absorve sua mente na energia separada-e material do 
Senhor. A função dessa energia separada, bhinna prakrti, é de afas- 
tar;a entidade viva da realidade, que consiste no fato de que tudo 
está dentro de Krsna e Krsna está dentro de tudo. Por estarem co- 
bertas pela ignorância crassa, as almas condicionadas confundidas 
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acreditam que apenas os objetos de sua própria visão limitada é que 
de fato existem. Às vezes, essas pessoas tolas especulam que se uma 
árvore cai na floresta e ninguém ouve, na verdade não haverá som. 
As almas condicionadas não consideram que como a Suprema Per- 
sonalidade de Deus é onipenetrante, está fora de cogitação ninguém 
ouvir; o Senhor sempre ouve. Como se afirma no Décimo Terceiro 
Capítulo do Bhagavad-gitã (13.14), sarvatah srutimal loke: O Senhor 
Supremo ouve tudo. Ele é upadrastã, a testemunha de tudo (Bg. 
13.23). 

Neste verso, 'a palavra bhagavatottamah, “o devoto mais avan- 
cado”, indica que existem aqueles que não são materialistas gros- 
seiros, mas que não são os devotos mais elevados. Segundo Srila 
Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura, aqueles que não conseguem dis- 
tinguir propriamente entre devotos e não-devotos e que portanto 
nunca adoram 'os devotos puros do Senhor são conhecidos como 
kanistha-adhikáris, devotos no nível mais baixo de serviço devo- 
cional. Semelhantes kanistha-adhikáris ocupam-se na adoração ao 
Senhor Supremo, sobretudo no templo, mas são indiferentes aos 
devotos do Senhor. Dessa maneira, eles não compreendem a seguin- 
te afirmação do Senhor Siva no Padma Purâna: 


àrâdhanânar sarvesam 
visnor ãrâdhanarm param 

tasmád parataram devi 
tadiyânâm samarcanam 


“Ó Devi, o mais elevado sistema de adoracáo é aquele em que se 
adora o Senhor Visnu: Acima disto está'a adoração a tadiya, ou a 
todas 'as coisas pertencentes a Visnu.” Srila Prabhupada faz o'se- 
guinte comentário sobre este verso: “Sri Visnu é sac-cid-ânanda- 
vigraha. Do mesmo modo, o servo mais íntimo de Krsna, o mestre 
espiritual, e todos os devotos de Visnu são tadiyas. Devemos consi- 
derar que o sac-cid-ànanda-vigraha, O guru, Os vaisnavas'e as coisas 
utilizadas por eles são tadiyas e, sem nenhuma dúvida, adoráveis 
por todos os seres vivos”. (Ce. Madhya 12.38 significado) 

Em geral, o kanistha-adhikari é ávido por ocupar suas qualifica- 
ções materialistas no serviço ao Senhor, considerando tal habilidade 
material como sinal de devoção avançada. Porém; através do conti- 
nuo serviço ao Senhor Supremo e aos devotos ocupados em propagar 
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ssão do Senhor, o kanistha-adhikári também avança em sua 
mpreensão-e chega ao nível de dediçar suas atividades ao benefi- 
«dos vaisnavas mais avançados. ‘Mesmo esses kanistha-adhikāris 
dem ajudar as entidades vivas comuns através de sua-associação, 
que:o kanistha-adhikart ao menos tem fé emoque Krsna é a Su- 
a Personalidade de Deus: Devido a esta fé; o kanistha-adhikart 
poucos torna-se adverso áqueles que se opõem ao Senhor: À 
dida: que se torna mais e mais adverso àqueles que odeiam a su~ 
cia da Suprema Personalidade de Deus e sente-se mais atraido 
y amizade com outros servos fiéis-do-Senhor, o kanistha-adhikari 
iproxima-se do nivel de segunda classe, chamado madhyama. Na 
eide madhyama, o vaişnava vê o' Senhor como a causa de todas 
as causas e a meta principal da propensão amorosa de todos. Ele vê 
snavas como seus únicos amigos neste mundo mórbido e fica 
o por trazer as pessoas inocentes para o: refúgio da sociedade 
isnava. Além disso, o madhyama-adhikari evita estritamente asso- 
-se com os inimigos declarados de Deus. Quando essa qualifi- 
ção intermediária amadurece, o conceito de qualificação suprema 
“começa a se apresentar; isto é, chega-se à fase de uttama-adhikari. 
O guru kanistha-adhikari, que está apegado apenas à execução 
«cerimônias religiosas e à adoração da Deidade, e destituído de 
o por outros vaisnavas, sobretudo por aqueles que estão pre- 
ando a mensagem do Senhor, atrairá em especial pessoas interes- 
sadas no árido cultivo de conhecimento. À medida que desenvolve 
piedade mundana, a entidade viva orgulhosa devota-se ao trabalho 
regulado e nobremente tenta desapegar-se dos frutos de seu traba- 
Jho: Através desse regulado trabalho: desapegado, conhecimento ou 
sabedoria pouco 'a pouco se desenvolvem. À medida que conheci- 
mento ou sabedoria tornam-se preeminentes, o materialista piedoso 
fica atraído pelo altruísmo e pelo trabalho beneficente e abandona 
as atividades pecaminosas grosseiras. Caso seja afortunado, ele então 
torna-se favorável ao transcendental serviço devocional ao Senhor. 
Descjando o mero entendimento intelectual do servico devocional, 
esse materialista piedoso talvez busque refúgio aos pés de um ka- 
nistha-adhikãri. Se for capaz de avançar à qualificação madhyama, 
ele então se sentirá atraído por um vaisnava ocupado ativamente na 
pregação da consciência de Krsna. E ao lograr a maturidade plena 
na plataforma de devoção intermediária, ele fica-atraído ao nível 





- maha-bhagavata e, pela graça de Krsna em seu coração, recebe um 
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vislumbre da elevada posição do mestre espiritual maha-bhagavata. 
Caso prossiga gradualmente no serviço devocional ao Senhor, a 
pessoa se estabelece como um maha-bhágavata paramaharnsa. Nesta 
fase, todas as suas ações, movimentos e ocupações na pregação são 
dedicados tão-somente à satisfação de Krsna. A potência ilusória, 
mãyã, não tem poder para derrubar ou cobrir semelhante entidade 
viva purificada. No Upadesamrta (5), Srila Rúpa-Gosvâmi descre- 
ve esta fase da vida como bhajana-vijiam ananyam anya-nindadi- 
sanya-hrdam. 

O mahã-bhágavata, dotado de poder pelo Senhor Supremo, Yo- 
gesvara, possui a capacidade sobrenatural de inspirar e outorgar su- 
cesso ao madhyama-adhikári que segue seus passos e também de 
elevar o kanistha-adhikâri pouco a pouco à plataforma interme- 
diária. Esse poder devocional: brota automaticamente do oceano de 
misericórdia encontrado no coração do devoto puro; Srila Bhakti- 
siddhánta Sarasvati Thákura ressalta que o mahã-bhagavata não tem 
desejo de infligir punição nos inimigos do Senhor. Ao contrário, ele 
ocupa os madhyama-adhikáris e kanistha-adhikáris no trabalho de 
pregação para purificar a mentalidade poluída das almas hostis, que 
erroneamente imaginam que-o mundo material está à parte de Krsna. 

Há entidades vivas desafortunadas que são incapazes de entender 
avglória de um kanistha-adhikâri dentro do-reino-do: serviço devo- 
cional, que não têm apreço pelo estado mais avançado de devoção 
intermediária e que sequer podem começar a entender o elevadíssimo 
nível de uttama-adhikãri. Semelhantes almas desafortunadas, atrai- 
das pela especulação: mayaváda impersonalista, seguem: fielmente 
os passos de Karnsa, Agha, Baka e Pútaná e assim são mortas por 
Sri Hari. Dessa maneira, a comunidade de desfrutadores dos senti- 
dos permanece desinteressada do serviço aos pés de lótus do Senhor 
Supremo; e de acordo com a visão individual pervertida de seu su- 
posto interesse próprio, cada materialista escolhe seu próprio infor- 
túnio-sob a forma-de repetidos nascimentos e mortes em diversas 
espécies-de corpos materiais. Existem 8.400.000 espécies de formas 
materiais, e-as entidades vivas materialistas selecionam os sabores 
específicos:de nascimento, velhice, doença e morte que desejam in- 
fligir sobre si mesmas sob as- alucinações do suposto progresso ma- 
teria. 

Dá-se a analogia de que um homem luxurioso, agitado pelo de- 
sejo-sexual, considera que-o mundo inteiro está cheio de mulheres 
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. De forma semelhante, o devoto puro de Krsna vê a cons- 

de Krsna-em toda a parte, embora ela possa estar tempora- 
mente coberta. Assim, a pessoa:vé o mundo tal como asi mesma 
avan manyate jagat). Com esse fundamento, pode-se argumen- 

ir que a visão do mahã-bhágavara também está iludida, visto que 
râgavatam tem sempre afirmado que aqueles que estão condicio- 
dos pelos três modos da natureza material não são em absoluto 
cientes de Krsna, mas na verdade são hostis a Krsna. Porém, 
mbora a entidade viva condicionada talvez pareça hostil ao Senhor, 
ato eterno e inalterável é que todo ser vivo é parte integrante de 
sna. Embora seu amor extático por Krsna possa agora estar co- 
o pela influência de mãyã, a alma condicionada, através da 
órdia imotivada da Suprema Personalidade de Deus, será 








De fato, todos estão sofrendo as dores cruciantes da separação de 
na. Porque imagina não ter nenhuma relação eterna com Krsna, 

a condicionada é incapaz de determinar que todas as suas mi- 

s se devem a esta separação. Isto é maya, ou “aquilo que não 
é"; Na verdade, pensar que a miséria surge de outro fator senão a 
jaração de Krsna é estar em ilusão. Portanto, ao:ver as entidades 
sofrendo neste mundo, o devoto puro tem o sentimento cor- 

feto de que assim-como ele está sofrendo devido à separação de 
a, todos os-outros séres vivos também estão sofrendo devido à 

de Krsna. A diferença é que o devoto puro determina per- 

ente a causa de seu desgosto profundo, ao passo que a alma 





condicionada, confundida por máya, é incapaz de entender sua re- 


ção eterna com Krsna e a dor ilimitada decorrente do abandono 
a relação. 

Srila Jiva Gosvâmi menciona os-seguintes versos, que ilustram os 

itimentos extáticos dos devotos mais elevados do Senhor. No Dé- 

mo: Canto do -Srimad-Bhagavatam (10:35.9), as deusas de Vraja 

am o seguinte: 


vana-latás tarava dtmani visnum 
vyajayantya iva puspa-phaladhyah 

pranata-bhára-vitapa madhu-dharah 
prema-hrsta-tanavo vavrsuh sma 


“As trepadeiras e árvores da floresta, com seus galhos carregados 


de ricas coberturas de flores e frutas, pareciam manifestar o Senhor 
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Visņu em seus corações: Exibindo erupções de amor extático em 
seus-corpos, elas jorravam chuvas de mel.” Em outra parte do Dé- 
cimo Canto (Bhãg: 10.21.15) afirma-se: 


nadyas.tada tad upadharya mukunda-gitam 
avarta-laksita-mano-bhava-bhagna-vegah 

álingana-sthagitam irmi-bhujair murarer. 
grhnanti pada-yugalam kamalopaharah 


“Ouvindo a canção da flauta do Senhor Mukunda, os rios então 
interromperam o seu fluxo, embora ainda se pudessem verificar a 
mente dos rios em virtude da presença de redemoinhos. Com os 
braços de suas ondas e auxiliados pelas plantas de lótus, os rios 
agarraram os pés de lótus de Murári, e assim Ele ficou preso em 
seu abraço.” E no último capítulo do Décimo Canto (10.90.15), as 
rainhas de Dvarakã oram: 


Kkurart vilapast tvam vita-nidrã na sese 
svapiti jagati rátryâm isvaro gupta-bodhah 

vayam iva sakhi kaccid gâdha-nirviddha-cetã 
nalina-nayana-hasodãra-lileksitena 


“Querida kurari, já é de madrugada. Todos estão dormindo. O 
mundo inteiro agora está quieto e tranquilo. A essa hora, a Supre- 
ma Personalidade de Deus está dormindo, embora Seu conhecimento 
permaneça imperturbado sob quaisquer circunstâncias. Então, por 
que não estás dormindo? Por que estás te lamentando assim a noite 
inteira? Querida amiga, será que também estás atraída pelos olhos 
de lótus da Suprema Personalidade de Deus e por Seu doce sorriso 
epalavras atrativas, tal como nós? A conduta da Suprema Persona- 
lidade de Deus aflige teu coração assim como o faz com o nosso?” 
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura também apresenta mãe Yasoda 
como exemplo de uttama-adhikâri, pois ela de fato viu todos os 
seres vivos dentro da boca de Krsna durante a filã de Vrndavana do 
Senhor. 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura também ressalta em seu co- 
mentário que atra pasyed iti tathã darsana-vogyataiva vivaksitã, na 
tu tathã darsanasya sãrva-kálikatã. “Neste verso, a palavra pasyet, 
ou “deve-se ver”, náo significaque a todo o: momento:a pessoa está 
contemplando a forma de Krsna; mas sim que ela alcançou a elevada 
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taforma de serviço devocional em que está apta para ver ou é 

paz de ver a forma de Krsna.” Se apenas aqueles que véem cons- 
ntemente a forma de Krsna: devem ser considerados uttama-adhi- 
Iris, entáo Narada, Vyaása e Sukadeva não podem ser considerados 
devotos mais elevados, já que eles não vêem sempre o Senhor em 
jaa parte, É óbvio que Nãrada, Vyása e Sukadeva estão nomais 
padrão de serviço devocional puro, e portanto a verdadeira qua- 
icação é tad-didrksâdhikya, ou ter um desejo pungente de vero 
inhor. Portanto, pode-se entender a declaração: do-Bhagavad:gita 
“que o devoto deve ver Krsna em toda a parte (yo mam pasyati 
irvatra) em termos do exemplo do homem: luxurioso que pensa 
o mundo está cheio de belas mulheres. De modo semelhante, a 

oa deve ficar tão dominada pelo desejo transcendental de ver o 

lor que náo conseguirá perceber no Universo inteiro nada senão 

e Sua potência. Vasudevah sarvam iti. Em 1969, numa-corrês- 
ndência com o Professor Catedrático JF: Staal'da Universidade 

| Califórnia, Srila Prabhupada afirma que todos os seus discipu- 
que seguiam à risca o intenso programa da consciência-de Krsna 

de fato sudurlabha-mahatmãs que viam vasudevah sarvam. Em 

tras palavras, quem está sempre ocupado em consciência de Krsna 

O intenso desejo de agradar ao Senhor e certo dia obtém Sua 
jação, entende-se que em sua vida não há nada senão Krsna. 
Visvanatha Cakravarti Thakura adverte-nos, todavia, que o 

mero entendimento teórico ou acadêmico de que Krsna é tudo não 
qualifica alguém como-um devoto de primeira classe. Deve-se de 
fato ter desenvolvido amor por Krsna. Portanto, pode-se entender 
na prática que todos que adotam com entusiasmo O programa da 
consciência de Krsna e participam avidamente nas atividades de pre- 
da Sociedade Internacional da Consciéncia de Krishna agem 

na plataforma de um devoto madhyama-adhikari. Ao ficar arrebata- 
do por seu desejo de servir a Krsna e de se associar com oSenhor, 
ide forma'tal que perdeu 2 atração por qualquer outra coisa do Uni- 
“verso, o devoto deve ser considerado um vaisnava uttama-adhikari, 


“como menciona este verso. 
o 








VERSO 46 


é agito as fra a) 
aa a mafia mea: IgG 





150 Srimad-Bhagavatam [Canto 11, Cap. 2 


isvare tad-adhinesu 
balisesu dvisatsu:ca 
prema-maitri-krpopeksa 
yah karoti sa madhyamah 


isvare—à Suprema Personalidade de Deus; tat-adhinesu-—a pessoas 
que aceitarâm por completo a consciência de Krsna; bálisesu-—aos 
neófitos ou ignorantes; dvisatsu—a pessoas que invejam Krsna e os 
devotos de Krsna; ca—e; prema—amor; maitri—amizade; Krpa—mi- 
sericórdia; upeksãh--negligência; yah-—qualquer um que; karoti— 
faça; sah-—ele; madhyamah-—um devoto de segunda classe. 





TRADUÇÃO 
O devoto intermediário ou de segunda classe, chamado madhyama- 
adhikári, oferece seu amor à Suprema Personalidade de Deus, é 
um amigo sincero de todos os devotos do Senhor, mostra misericór- 
dia às pessoas ignorantes que são inocentes e despreza aqueles que 
invejam a Suprema Personalidade de Deus, 


SIGNIFICADO 

De acordo como Bhagavad-gitã, toda entidade viva dentro do 
mundo material é uma eterna e diminuta parcela fragmentária da 
Suprema Personalidade de Deus. Mamaivarnso jiva-loke jiva-bhútah 
sanâtanah (Bg. 15.7). Porém, devido à influência de maya, as almas 
condicionadas orgulhosas tornam-se adversas do serviço ao Senhor 
e-aos devotos do Senhor, escolhem líderes dentre os materialistas 
desfrutadores dos sentidos e assim ocupam-se ativamente numa so- 
ciedade inútil de -enganadores e enganados, uma sociedade de cegos 
guiando cegos rumo ão abismo. Embora a comunidade de vaisna- 
vas seja sinceramente ávida de servir as almas condicionadas, trazen- 
do-as de volta à sua posição constitucional, devido à influência de 
maya, a entidade viva materialista permanece insensível e rejeita a 
misericórdia dos devotos do Senhor. 

Segundo Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura, embora esteja 
ávido de pregar para as almas condicionadas inocentes, o devoto de 
segunda classe deve evitar a classe de homens ateistas, para que não 
venha a ficar perturbado ou contaminado com a associação deles. 
Srila Visvanátha Cakravarti Thakura confirma que o vaisnava deve 
ser indiferente para: com aqueles que invejam o Senhor Supremo. 
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na prática que ao serem informadas sobre as glórias da Su- 
Personalidade de Deus, essas pessoas tentam ridicularizar o 
nhor Supremo-e, dessa maneira, arruinam ainda mais a sua exis- 
a contaminada. A este respeito, Srila Visvanátha Cakravarti 
ura-cita-o seguinte verso do Décimo Canto do Srimad-Bhága- 
(10.20.36): 


girayo mumucus toyam 
kvacin na mumucuh Sivam 


yatha jñanamriam kale 
Jnânino dadate na vã 


'Às vezes, no outono, a água jorra do topo das colinas para suprir 

potável, e às vezes a água cessa de jorrar. Da mesma forma, 

finentes pessoas santas ora distribuem o conhecimento explícito, 
permanecem em silêncio.” 

A este respeito, Srila Jiva Gosvami menciona que embora o de- 
o de primeira classe do Senhor possa às vezes exibir aparente ira 
fa com os demônios pelo fato de entrar no humor dos passatem- 

do Senhor, os devotos intermediários devem evitar tais sentimen- 

. Além disso, o devoto intermediário não deve de maneira alguma 


Issociar-se com a poderosa classe de homens ateistas, pois há o pe- 


o de que sua mente se confunda por causa dessa associação, Se- 
ndo Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, caso encontre alguém 
ue tenha inveja dele, o pregador vaisnava deve afastar-se de se- 
elhante 1 invejoso. Porém, o pregador vaisnava pode meditar em 
jo salvar a classe de homens invejosos. Essa meditação chama-se 
Sad-acãra, ou comportamento santo. Srila Jiva Gosvami menciona 
lada Mahãraja como exemplo de pessoa santa. No Srimad-Bhága- 

tam (7.9.43), encontra-se a seguinte afirmacáo de Prahláda: 


naivodvije para duratyaya-vaitaranyãs 
tvad'virya-gãyana-mahâmrta-magna-cittah 

Soce tato vimukha-cetasa indrivârtha- 
mayã-sukhaya bharam udvahato vimúdhán 


Ó melhor das grandes personalidades, não temo nem um pouco a 
existência material, pois, em qualquer lugar onde eu permaneça, es- 
i plenamente absorto em pensar em Vossas gloriosas atividades. 
Fico preocupado apenas com os tolos e patifes que andam às voltas 
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com planos elaborados, através dos quais procuram obter felici- 
dade material e manter suas famílias, sociedades e países. Estou 
preocupado com eles porque lhes quero bem.” Embora sempre me- 
dite no/bem-estar de todas as entidades vivas, o pregador vaisnava 
não se associará com quem não é receptivo a ouvir a mensagem do 
Senhor Supremo, Krsna. A este respeito, Srila Visvanátha Cakra- 
varti Thákura afirma que nem mesmo Bharata Maharaja, Vyása- 
deva nem Sukadeva Gosvámi mostraram misericórdia indiscrimina- 
damente. 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura deu uma elaborada ex- 
plicação para provar que a discriminação utilizada pelo pregador 
madhyama-adhikâri não mostra em absoluto falta de misericórdia. 
Ele afirma que upeksã, ou desprezo, como menciona este verso, é o 
remédio adequado para aqueles que são hostis ao Senhor Supremo 
e a Seus devotos. Indiferença por parte do pregador impede senti- 
mentos de hostilidade de ambos os lados. Embora haja um precei- 
to védico de que se deve decepar a língua de alguém que ofende o 
Senhor Supremo e Seus devotos, nesta era o melhor é evitar possi- 
veis ofensores e assim impedi-los de vir a cometer atividades peca- 
minosas contra os vaisnavas. É dever do pregador vaisnava ressaltar 
a futilidade de qualquer processo senão a rendição ao Senhor Su- 
premo. A pessoa invejosa, todavia, irá indignar-se com tal pregação 
forte de um vaisnava e irá desrespeitá-lo, considerando que o devo- 
to está criticando os outros sem razão. Semelhante pessoa, que não 
consegue apreciar a misericórdia dos vaisnavas, deve ser desprezada. 
Caso contrário, segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, 
sua mentalidade ardilosa se fortalecerá a cada dia que passa. 

Aqueles que não se sentem atraídos pelo movimento de sankirtana 
de Sri Caitanya Mahaprabhu e que desrespeitam os servos fiéis do 
Senhor Caitanya, considerando suas declarações fortes sobre o mo- 
vimento de sankirtana como obstáculos para a própria adoração 
ao Senhor que eles executam, jamais poderão fixar suas mentes em 
Krsna, senão que cairão pouco a pouco do caminho da devoção, 
confundindo as atividades do mundo material com a verdadeira ado- 
ração à Suprema Personalidade de Deus, Krsna. Semelhante con- 
fusão foi expressa através das palavras bhayar dvitiyabhinivesatah 
syãt. 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura rejeita vigorosamente essas 
pessoas tolas que, sob o pretexto de misericórdia e visão equânime, 
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que uma pessoa infiel também é um devoto do Senhor Su- 

no e que assim tentam impor o hari-nâma;, ou santo nôme de 
¡y a tais ofensores. Srila Bhaktisiddhanta afirma: “Quando pes- 
“infantis se consideram maha-bhágavatas e agem em desacordo 
“0 mestre espiritual vaisnava, esse comportamento só as impede 
receber a misericórdia do guru vaisnava: Confundidos pelo falso 
esses devotos autoproclamados pouco a pouco tornam-se aptos 
serem ignorados pelos devotos puros na plataforma intermediá- 


e são destituídos da misericórdia decorrente' da satisfação dos 


Desse modo, por cometerem constantes ofensas contra os 
que pregam o santo nome de Krsna, eles se tornam asâdhu. 
tò; os devotos puros, em todas as circunstâncias, mostram- 
ndiferentes àqueles que erroneamente imaginam ser viśuddha- 
as, devotos puros do Senhor. Essa indiferença é uma excelente 
ifestação de misericórdia””. Em outras palavras, quem critica os 
gadores vaisnavas que se encontram na plataforma: de segunda 
“pelo fato de eles discriminarem entre os que são aptos para 
amisericórdia do Senhor e os que apenas são invejosos, com- 
mal'a missão do Senhor. O próprio Krsna afirma no Bhaga- 
(4.8): 


paritrand) 
vinasaya ca duskrtám 
dharma-samsthapanárthaya 
sambhavámi yuge yuge 


a libertar os piedosos e aniquilar os canalhas, bem como para 
abelecer os principios da religião, Eu mesmo apareço, milênio 
milênio.” Até um eminente vaisnava como Sukadeva Gosvâmi, 


m dos doze mahajanas deste Universo, expressou seu desprezo pelo 





olo Karnsa. 
Srila Jiva Gosvâmi ressalta que embora o devoto maha-bhagavata 
jez aja na plataforma de segunda classe para pregar, o fato de ele 


Bjeitar as entidades vivas invejosas não o impede de ver o Senhor 


jo onipenetrante. Ao contrário, quando um devoto de primeira 
ou mesmo um devoto de segunda classe rejeita a classe de 
ateistas, ele está expressando a missão da Suprema Persona- 

de Deus. O vaisnava de primeira ou de segunda classe na ver- 
jamais tem inveja de outra entidade viva, mas, devido ao amor 
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intenso pelo Senhor Supremo, ele fica irado quando o Senhor é ofen- 
dido. Além disso, entendendo a missão do Senhor, ele faz discri- 
minação de acordo com a posição da entidade viva em particular. 
Considerar semelhante pregador vaisnava uma pessoa-ordinária e 
invejosa, ou considerá-lo sectário por ele proclamar que o-serviço 
devocional puro é o mais elevado de todos os métodos de avan- 
go espiritual, reflete uma visão materialista chamada vaisnave játi- 
buddhih ou gurusu nara-matih. Através das leis da natureza, essa 
ofensa arrasta o ofensor para uma condição de vida infernal. 

Segundo Srila Jiva Gosvâmi, embora veja toda entidade viva como 
alma espiritual pura, o maha-bhágavata ainda assim experimenta 
êxtases e outros sintomas especiais ao se encontrar com outro vais- 
nava, Isso não é cantraditório com sua visão de devoto mais eleva- 
do;-ao contrário, é um sintoma de seu amor por Krsna. O devoto 
puro vê toda entidade viva como parte integrante de Krsna e portan- 
to.expressa seu amor por Krsna através do amor por todas as expan- 
sões e criações de Krsna. Entretanto, semelhante mahá-bhágavata 
sente especial amor extático ao ver outra entidade viva satisfazendo 
diretamente os sentidos do Senhor Supremo. Esses sentimentos são 
manifestos na declaração do Senhor Siva aos Pracetas: 


ksanãrdhenâpi tulaye 
na svargam nápunar-bhavam 
bhagavat-sangi-sangasya 
martyânâm kim utasisah 


“Se alguém por acaso se associa com um devoto, mesmo que por 
uma fração de segundo, já não está mais sujeito à atração pelos re- 
sultados de karma óu jñana. Que interesse, então, pode ele ter nas 
bênçãos dos semideuses, que estão sujeitos às leis de nascimento 
€ morte?” (Bhãg. 4.24.57) De forma semelhante, o Senhor Siva 
também afirma: 


atha bhagavatá yúyam 
priyah stha bhagaván yathã 
na mad bhagavatánám ca 
preyân anyo "sti karhicit 


“Como todos vós sois devotos do Senhor, posso entender que sois 
tão respeitáveis como a própria Suprema Personalidade de Deus. 
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sa maneira, sei que Os devotos também me respeitâm e que lhes 
y muito querido. Assim, ninguém pode ser tão querido-pelos de- 
s quanto eu.” (Bhãg. 4.24.30) Da mesma maneira, no Primeiro 
into do Srimad-Bhâgavatam (1.7.11), Srila Sukadeva Gosvami é 
acionado como nityarir visnu-jana-priyah, especialmente querido 
devotos puros do'Senhor. 

s maravilhosas relações amorosas entre os vaisnavas da platafor- 
mais elevada são demonstradas nos passatempos do Caitanya- 
imrta. Em outras palavras, emboraveja toda entidade viva 
jo parte integrante de Krsna, o vaisnava deve discriminar em seu 
ortamento externo para não interferir no propósito original da 
ão do Senhor, que é de reformar as entidades vivas para que 
i$ possam pouco a pouco Voltar ao lar, voltar ao Supremo. O de- 
puro não finge tolamente ser dotado de visão equânime e apro» 
-se de pessoas invejosas; ao contrário, ele respeita-a missáo do 
jor, como afirmam as palavras do Bhagavad-gitã (4.11): ve yatha 

ld prapadyante táms tathaiva bhajamy aham. 
Por outro lado, se for o desejo do-Senhor, o devoto puro pode 
e seus respeitos a todos os seres vivos. Por exemplo, Srila 
ja Gosvámi menciona que Uddhava'e outros: devotos puros do 
nhor estavam sempre prontos a oferecer respeitosas reverências 
é mesmo a pessoas como Duryodhana. Os madhyama-adhikáris, 
davia, não devem imitar tal comportamento uttama-adhikari. A 
respeito, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura elucida a distin- 
o entre madhyama-adhikári e uttama-adhikari da seguinte manei- 
atra sarva-bhútesu bhagavad-darsana-yogyatá yasya kadacid 
ipi na drstã. O madhyama-adhikári não pode em momento algum 
erceber a presença do Senhor Supremo, dentro de todos os seres 
vivos, ao passo que o uttama-adhikãri, embora aja na plataforma 
segunda classe para executar a missão do Senhor, ele é ciente de 
toda entidade viva é em última análise uma entidade viva cons- 
e de Krsna, mas que agora está esquecida desse fato. Portanto, 
mbora o devoto possa externamente atuar dentro de quatro di- 
gerentes classes de comportamento, como menciona este verso — 
U seja, adoração ao Senhor, amizade com os devotos, pregação 
ra os inocentes e rejeição dos demônios ele não está necessa- 
nente na plataforma de segunda classe, já que o uttama-adhikári 
também pode exibir esses sintomas para efetuar à missão do Senhor. 
este respeito, Srila Bhaktisiddhanta-Sarasvati“Thakura-menciona 
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que é dever do madhyama-adhikâri expandir-se como a mão direi- 
ta do uttama-adhikâri, devotando-se a trabalhar para o benefício 
dos outros e oferecendo-se a auxiliar na distribuição do amor por 
Krsna. 

Por último, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura deu uma 
ótima explicação sobre a diferença entre arcana e bhajana. Arcana 
refere-se à plataforma de sâdhana-bhakti, em que a pessoa serve ao 
Senhor para executar as regras e regulações do processo. Deve-se 
considerar que quem alcançou o refúgio do santo nome do Senhor 
e está cem por cento ocupado na tentativa de servir ao Senhor en- 
contra-se na plataforma de bhajana, muito embora suas atividades 
externas pareçam às vezes menos rígidas que as do neófito ocupado 
em arcana. Essa aparente falta de rigidez, todavia, refere-se à leni- 
dade não nos principios básicos do comportamento sensato e da re- 
núncia-ao gozo dos: sentidos, mas sim nos detalhes das cerimônias 
vaisnavas. 


VERSO 47 


aima gA qai aged 
Faar a ani Da ea Iv) 


arcâyâm eva haraye 

pújám yah Sraddhayehate 
na tad-bhaktesu cânyesu 

sa bhaktah prákrtah smrtah 


arcâyam— Deidade; eva-—decerto; haraye—ao Senhor Hari; pá- 
Jâm-—adoração; yah—que; sraddhayã-— fielmente; ihate—ocupa-se; 
na—náo; tat—de Krsna; bhaktesu—para com os devotos; ca—e; 
anyesu—para com as pessoas em geral; sah—ele; bhaktah prakrtah— 
devoto materialista; smrtah—chama-se. 


TRADUÇÃO 
O devoto que fielmente se ocupa na adoração à Deidade no tem- 
plo, mas que não se porta bem com os outros devotos nem com as 
pessoas em geral chama-se prakrta-bhakta, devoto materialista, e 
considera-se que ele está na posição mais baixa. 
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SIGNIFICADO 
la Madhvacarya comenta que quem está no nível mais baixo 
iço devocional adora fielmente a Deidade no templo, mas 
que a Suprema Personalidade de Deus é de fato onipenetran- 
ode-se ver esta mesma mentalidade nos países ocidentais, onde 
essoas cometem toda classe de atividades pecaminosas em seus 
is e nã rua, mas depois vão à igreja e rogam a Deus por miseri- 
dia. Na verdade, Deus está em nosso lar, Deus está na rua, Deus 
em nosso escritório, Deus está na floresta, Deus está em toda 'a 
irte, e portanto Deus deve ser adorado em toda a parte através do 
o de servico devocional a Seus pés de lótus. Como afirma o 





ISO quarenta e um deste capítulo: 


kham váyum agnim salilam mahim ca 
Jyotimsi sattvani diso drumádin 
sarit-samudráms ca hareh Sariram 
yat kim ca bhútam pranamed ananyah 


O devoto não deve considerar que existe algo'separado da Suprema 
onalidade de Deus, Krsna. Éter, fogo, ar, água, terra, o Sol e 
sluzeiros, todos os seres vivos, as direções, as árvores e outras 

as, os rios e oceanos — tudo o que o devoto experimenta, ele 
considerar como uma expansão de Krsna. Dessa maneira, vendo 





fudo o que existe dentro da criação como o corpo do Senhor Supre- 


O, Hari, o devoto deve oferecer seus sinceros respeitos a toda a 
são do corpo do Senhor.” Esta 'é a visão do devoto mahã- 

lâgavata. 

Srila Madhvacárya afirma que o madhyama-adhikári, o devoto 


jo nível intermediário, vê a Suprema Personalidade de Deus como 


isa de todas as causas e portanto oferece seu amor ao Senhor. 
hante devoto é um sincero amigo de outros devotos, é mise- 
ordioso com os ignorantes e evita os ateístas. Entretanto, tad- 
ar na jânâti sarvasya jagato “pi tu: sua compreensão sobre 

o onipenetrante do Senhor Supremo é imperfeita: Embora 

de fato um senso geral de que todos, em última análise, desti- 
m-se a ser devotos do Senhor Supremo e tente usar tudo no servi- 





w ao Senhor, ciente de que tudo pertence ao Senhor, ele pode ficar 


nfundido devido à associação com homens ateiístas. 


Srila Madhvacarya afirma que arcayám eva samsthitam/ visnum 


a tad-anyatra naiva janati yah pumán. O kanistha-adhikari náo 
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faz idéia de que o Senhor Supremo tem o poder de existir fora da 
igreja ou do templo. Além disso, por orgulhar-se de sua' própria 
adoração cerimonial (4tmano bhakti-darpatah), o kanistha-adhikari 
não consegue imaginar que alguém é mais piedoso ou religioso que 
ele, e nem:sequer é ciente de que outros devotos sáo mais avanca- 
dos. Por isso, ele náo pode entender o padráo madhyama ou uttama 
de serviço devocional, e às vezes, em virtude-de seu orgulho falso, 
ele critica os devotos-mais avançados do Senhor, rejeita-os ou sim- 
plesmente não entende a sublime posição deles como pregadores ou 
almas plenamente auto-realizadas: 

Outro sintoma do Kkanistha-adhikári é que-ele-é fascinado pelas 
qualificações materiais dos ditos grandes materialistas. Devido a seu 
próprio conceito de vida corpórea, ele se sente atraído pela opulên- 
cia material e assim minimiza a posição do Senhor Supremo, Visnu. 
Por isso, semelhante kanistha-adhikári fica perturbado se um de- 
voto de segunda classe critica os não-devotos do Senhor. Em nome 
de compaixão ou bondade, o kanistha-adhikári aprova as ativida- 
des não devocionais desses homens materialistas. Porque ignora os 
reinos superiores do serviço devocionale a ilimitada bem-aventuran- 
ça transcendental da-consciência de Krsna; o kanistha-adhikãri vê o 
serviço devocional como mero aspecto religioso.da vida, mas pensa 
que a vida-tem muitos aspectos não devocionais que são agradáveis 
ecompensadores. Portanto, fica irado quando os devotos de segun- 
das classe, que estão experimentando que Krsna é tudo, criticam-os 
não-devotos. Madhvacarya diz que tal pessoa, devido à sua rudimen- 
tar fé em Krsna, é considerada um devoto, mas ela é bhaktâdhama, 
um devoto no padrão mais baixo. Se seguirem as regras e regula- 
ções da adoração à Deidade, esses devotos materialistas pouco a 
pouco se-elevarão a um padrão superior e por fim se tornarão devo- 
tos puros do Senhor, a menos que cometam ofensas contra outros 
devotos, caso em que seu avanço será interrompido. 

Srila Madhvacarya afirma que tad-bhaktanám upeksakah kuryur 
visnáv api dvesam: Aqueles que desprezam os devotos do: Senhor 
ou-mostram-se indiferentes a-eles devem; ser considerados ofensores 
aos pés de lótus de Visnu. Do mesmo modo, aqueles que desrespei- 
tam os semideuses ficarão destituídos de serviço devocional e serão 
forçados a girar repetidas vezes dentro do sarisãra, o ciclo de nas- 
cimentos:e mortes. Pújya devãs tatah sada: sempre se deve ofere- 
cer respeito aos semideuses, visto que eles são devotos da Suprema 
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onalidade de Deus. Deve-se considerar que quem inveja-os se- 
, na verdade inveja a própria Suprema Personalidade de 

« De igual modo, considera-se que quem oferece respeito aos 
es está respeitando a vontade do Senhor Supremo. O vais- 

não é um tolo que pensa que existem muitos deuses. Ele sabe 
existe uma Suprema Personalidade de Deus. Porém, como se 
ja muitas vezes no Srimad-Bhâgavatam, o Senhor tem uma 

o neste mundo material, a qual consiste em reformar as enti- 

es vivas condicionadas mediante as cruéis leis da natureza. Na 
isão do Senhor dentro deste mundo, considera-se que os semideu- 
são membros do corpo do Senhor. Afirma-se no Bhagavad-gitã 


kâmais tais tair hria-jnanah 
prapadyante 'nya-devatáh 

tam tam niyamam ástháya 
prakrtya niyatáh svayd 


se aos semideuses e prestam adoração através de determinadas 

1s e regulacóes que se coadunam com suas próprias naturezas.” 
ém, há muitos exemplos: de devotos que adoraram os semideu- 
“com o intuito de obter bênçãos para servir'o Senhor Krsna. As 
adoraram os semideuses para alcançar Krsna; e de forma: se- 
jante Rukminidevi, no dia de'seu casamento, ocupou-se-em tal 
ção a semideuses, com a meta única de obter Krsna. Mesmo 
ém-dia, os pregadores do movimento: da consciéncia de Krsna 
ltivam'pessoas importantes com toda a bondade e diplomacia para 
essas pessoas abastadas ou influentes ocupem seus recursos no 
iço-devocional a Krsna para glorificar Krsna no mundo inteiro. 
mesma maneira, oferecer todo o respeito aos semideuses para 
eles concedam facilidade para o serviço devocional a Krsna não 
«de encontro a bhakti-mãrga, embora atualmente essa adora- 





ção a semideuses também tenha se degenerado. Por isso, Caitanya 


haprabhu recomendou hari-nama sankirtana, o cantar dos santos 
es de Krsna, como o único processo realista para esta era. En- 
tanto, o devoto do Senhor não deve interpretar mal os preceitos 


p Bhagavad-gitã contra a adoração de semideuses como uma licen- 


¿para ofender os semideuses; que sáo vaisnavas genuinos. 
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Srila Madhvacarya observa: 


visnor upeksakam sarve 
vidvisanty adhikam suráh 

pataty avasyam tamasi 
harina tais ca patitah 


“Todos os semideuses são extremamente hostis a quem não res- 
peita o Senhor Visnu. O Senhor, bem: como os semideuses, lança 
essa pessoa nas regiões mais escuras.”” Desta declaração de Srila 
Madhvacarya, podem-se; entender os sentimentos devocionais dos 
semideuses. Afirma-se que na liberação suprema alcançada pelo 
ultama-adhikári, o mais elevado devoto do Senhor, ele desfruta 
bem-aventurança transcendental na associação direta com o Senhor 
Supremo e com os semideuses, 

Segundo Srila Jiva Gosvami, visto que não consegue respeitar 
outros devotos, o kanistha-adhikaâri deixará de oferecer respeitos 
às entidades vivas comuns que nem sequer são devotos. Portanto, 
a menos que alcance uma plataforma de compreensão superior, ele 
é inútil para o trabalho prático de pregação. Srila Jiva Gosvami diz 
que iyarh ca sraddhã na sastrarthâvadharana-játa. Porque sua fé 
não é fundamentada nas declarações da literatura védica, o kanistha- 
adhikári não consegue entender a posição: sublime da Suprema Per- 
sonalidade de Deus dentro do coração de todos. Por isso, ele de fato 
não pode manifestar amor por Deus, nem pode entender a elevada 
posição dos devotos do Senhor. Krsna é tão glorioso que os com- 
panheiros intimos de: Krsna também têm de ser gloriosos. Mas o 
kanistha-adhikari desconhece esse fato. De forma:semelhante;:a qua- 
lificação essencial do vaisnava, que é a de oferecer todo o-respeito 
aos outros (amâninã mãnadena kirtaniyah sada harih), faz-se notar 
por sua ausência no kanistha-adhikâri. Contudo, caso tenha fé nas 
escrituras védicas e tente entender as declarações do Bhagavad-gitá 
e do Srimad-Bhagavatam, tal pessoa se elevará gradualmente aos 
niveis de primeira e de segunda classes do serviço devocional. 

Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, o kanistha- 
adhikâri deve dedicar-se com muita seriedade à adoração regulada 
da Deidade. A Deidade é uma encarnação específica da Suprema 
Personalidade -de Deus, O Senhor Krsna pode Se apresentar perante 
o adorador sob cinco; diferentes manifestações, a saber, Sua forma 
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sinal como Krsna (para), Suas expansões: quádruplas (vyaha), 
encarnações de passatempos (vaibhava), a Superalma (anta- 
i) e a Deidade (arcã). Dentro da forma da Deidade (arca) está 
¡peralma, que por Sua vez está incluída nas formas de passatem- 
«do Senhor-(vaibhava): A vaibhava-prakasa «do Senhor Supre- 
lo é uma emanacáo do catur=vyaha. Esta expansáo quádrupla do 
está situada dentro da verdade suprema, Vásudeva, que está 

do dentro da svayam-prakasa-tattva. Este svayam-prakasa ton- 
em-expansões do svayarn-ripa-tattva supremo, à forma original 
rsna em Goloka Vrndavana no céu espiritual. Esta hierarquia 
expansões do Senhor Supremo nomundo espiritual é compreen- 
ja até mesmo dentro do mundo material à proporção que a pessoa 
menta a sua avidez de prestar: serviço ao Senhor. O iniciante na 
inferior do serviço devocional deve tentar dedicar todas as suas 
des à satisfação do Senhor e cultivar a adoração de Krsna'no 





es plenárias 'do Senhor Supremo mencionadas acima descendem a 

té mundo e entram na Deidade, que exibe -a função da Superalma 

anhando a vida diária do vaisnava. Embora a vaibhava, ou 

sões de passatempos, do Senhor encare em ocasiões especifi- 

is (ramadi-múrtisu kalā-niyamena tisthan), as formas da Superal- 

pa e da Deidade estão sempre disponíveis para o avanço espiritual 

s devotos neste mundo. À medida que se aproxima da plataforma 

wama-adhikari; a pessoa é capaz de entender as expansões do 

jenhor Supremo, ao passo que todo o conhecimento que o kanistha- 

“adhikari possui sobre o Senhor limita-se à Deidade. No entanto, 

Krsna é tão bondoso que para encorajar até mesmo a classe infe- 

de vaisnavas, Ele-concentra na: Deidade todas as Suas diversas 

para que, através da adoração à Deidade, o devoto kanistha- 

dhikārī esteja adorando todas as formas do Senhor. À medida que 

“avança nesse processo, o devoto pode entender estas formas como 

“elas aparecem a'sua própria maneira, tanto dentro deste mundo 
jo no céu espiritual. 

“ Enquanto permanece na plataforma de terceira classe, a pessoa 

não tem apreço transcendental pela realidade -bem-aventurada da 

parafernália e do séquito do Senhor Supremo. Sri Caitanya Mahã- 

prabhu ficou muito satisfeito com o rei Pratâparudra quando este, 

“ao receber uma vestimenta do Senhor, de imediato instalou-a como 
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Deidade e-passou a adorá-la em-nível de igualdade com o próprio 
Senhor:'O Senhor Siva mesmo afirmou que tasmad  paratararn devi 
tadiyanâm samarcanâm. Adoração à parafernália, séquito ou devo- 
tos do Senhor-é ainda melhor que a adoração ao Senhor, pois: Ele 
fica mais satisfeito com-a-adoração a Seus devotos e séquito do que 
com 'a-adoração a Sua própria pessoa. 

Segundo: Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thákura, a'inabilidade 
do»kanisthasadhikari em apreciar os devotos, séquito e parafernália 
do Senhor indica que:semelhante vaisnava materialista ainda está 
afetado pela compreensão especulativa dos karmá-vadis e mayavadis, 
ou seja; aqueles que se dedicam ao gozo dos sentidos e à-especula- 
çãoimpersonalista-acerca do: Absoluto: Srila Prabhupada costumava 
dizer que'apénas o impersonalista desejaver Krsnasozinho; nós de- 
sejamos ver Krsna com Suas vacas, amigos, pais, gopis, flauta, jóia, 
paisagem silvestre e assim por diante.-Krsna é magnifico 'no am- 
biente de Vrndavana: É na terra de Vrndavana que o Senhor Krsna, 
cercado por tantos belos companheiros, manifesta Sua sublime e in- 
descritível beleza. De:'modo semelhante, a misericórdia 'singular'da 
Suprema-Personalidade-de-Deus é exibidanas atividades de Seus 
devotos puros-que sem interesse pessoal viajam por todo:o Universo 
distribuindo as partículas de poeira dos pés de lótus de Krsna sobre 
as cabeças das almas condicionadas. Quem não está interessado na 
parafernália, séquito e-devotosdo Senhor tem uma concepção atro- 
fiada'sobre a Suprema Personalidade de Deus. Isto se deve à conta- 
minação proveniente das compreensões impessoal e sensual da vida. 

Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thákura afirma que após cente- 
nas de vidas de fiel adoração, com parafernália externa, à Deidade 
do Senhor Vasudeva, a-pessoa chega “a compreender a verdadeira 
natureza de-Seu nome € mantras transcendentais, € o cativeiro de- 
corrente da mentalidade materialista se afrouxa. Dessa maneira, à 
medida que O kanistha-adhikãri pouco -a' pouco vem a perceber 'as 
atividades mentais de'um devoto e tenta seriamente se elevar a um 
nível superior; suas concepções materialistas se afastarão esponta- 
neamente. Ele, então, dedica-se ao serviço amoroso à Suprema Per- 
sonalidade de Deus e faz amizade com os devotos que são os filhos 
mais! queridos doSenhor, e,'por apreciar a qualidade universal do 
serviço devocional a Krsna, fica muito ávido de ocupar outras pes- 
soas inocentes no serviço ao Senhor. Depois, à medida que faz avan- 
go:significátivo, ele: se-torna adverso a qualquer coisa ou a qualquer 
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juesimpeca o progresso-de sua vida: devocional e assim evita as 
ateístas que náo podem se beneficiar com boas instruções. 

Sociedade Internacional da'Consciência de Krishna, fundada 
Sua Divina Graga Om Visnupáda Paramahamsa Parivrajaka- 
Astottara-sata $ri Srimad Bhaktivedanta Swami Prabhupada, 
boa que qualquer um que ajude esta sociedade de imediato 
«seem trabalho de pregacáo dedicado 20 Senhor: Logo, há 
e facilidade para os membros desta sociedade chegarem; rapi- 
te ao nível de serviço devocional-de segunda classe. Se, em 
je de consciência de Krsna, alguém abandona a pregação e, em 
disso, fica interessado apenas em coletar fundos para.se manter, 
“está mostrando uma espécie de inveja a outras entidades vivas. 
le:é:um sintoma da: plataforma «de terceira classe. Segundo Srila 
anâtha Cakravarti Thakura, os versos quarenta c.cinco a qua- 
e sete constituem a resposta às duas perguntas do rei diini 
1; ““Qual é a natureza do servico devocional-ao Senhor? e 

is são os deveres especificos dos vaisnavas?”” 


VERSO 48 


viela ma Sie a guild 
Prada mA arraia: lei 


grhirvapindrivair arthãn 
yo-na dvesti na hrsyati 

visnor mayâm ida pasyan 
sa vai bhagavatottamah 


1Egrhitva—aceitando; api—muito embora; indrivaih-—com seus sen- 
tidos; arthán—objetos dos sentidos; yah-—quem; na dvesti—não 
pdeia; na hrsyati—não se regozija; visnoh—do Senhor Supremo, 
Visnu; mávam—a poténcia ilusória; idam—este universo material; 
pasyan—vendo como; sah—ele; vai—na verdade; bhagavata-utta- 
mah-—um devoto de primeira classe. 

AN a 

TRADUÇÃO A 

“Mesmo enquanto ocupa os sentidos em contato com seus obje- 
tos, quem vê todo este mundo como a energia do Senhor Visnu 
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não fica adverso nem exultante. Ele é de fato o mais elevado dentre 
os devotos. 
SIGNIFICADO 

Segundo Srila Sridhara Svami, a posigáo do urtama-adhikari, ou 
devoto de primeira classe do Senhor, é tão adorável que agora em 
oito versos serão descritos seus sintomas adicionais. Deve-se enten- 
der que à menos que alguém entre em contato com: os pés de lótus 
de um devoto puro' do Senhor, é muito difícil compreender o cami- 
nho que conduz 'à liberação da ilusão material. No quinto verso do 
Sri Upadesamrta, Srila: Rúpa Gosvámi afirma que Susrasayá bhaja- 
na-vijñam ananyam anya-nindadi-Sanya-hrdam ipsita-sañga-labdhya: 
“Deve-se servir fielmente o devoto puro que-seja avançado em ser- 
viço devocional indesviável e cujo coração esteja isento por completo 
da propensão a criticar os outros e deve-se também buscar a sua 
associação”, Srila Prabhupada comenta; “Neste verso, Srila Rúpa 
Gosvami aconselha que.o devoto seja inteligente. bastante para 
distinguir entre o kanistha-adhikári, o madhyama-adhikari eo ut- 
tama-adhikári.... O vaisnava neófito ou o vaisnava situado na plata- 
forma intermediária também podem aceitar discípulos, só que esses 
discípulos têm de estar na mesma plataforma, devendo-se entender 
que eles não podem avançar muito bem rumo ao objetivo último da 
vida, sob a orientação insuficiente de semelhante mestre espiritual. 
Por isso, o discípulo deve ter o cuidado de aceitar um uttama-adhi- 
kari como mestre espiritual”. Portanto, agora serão dados sintomas 
adicionais para que a alma condicionada desejosa de voltar ao lar, 
voltar ao Supremo, possa identificar adequadamente um mestre es- 
piritual genuíno. 

Segundo Srila Sridhara Svami e Srila Jiva Gosvâmi, associar-se 
com um devoto puro do Senhor é tão importante que agora que já 
foram definidas as diversas categorias de serviço devocional, serão 
apresentados oito: versos ‘adicionais: referentes às qualificações de 
um*devoto-puro; para que os estudantes do Śrīmad-Bhāgavatam 
não se equivoquem quanto a este assunto. De forma semelhante, 
no Segundo Capítulo do Bhagavad-gita, Arjuna perguntou a Krsna 
sobre os sintomas de uma pessoa cem por cento consciente de Krsna, 
e Krsna explicou minuciosamente os sintomas de quem é prajiiã pra- 
tisthitã, ou estabelecido em consciência de Krsna. 

A qualificação específica mencionada neste verso é visnor máyam 
idarn pasyan: deve-se-ver todo o universo material como um produto 
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energia ilusória do Senhor: Está fora de cogitacáo lamentar-se 
rejubilar-se por aquilo:que faz parte dos bens da Suprema Per- 
alidade de Deus. Nesté mundo, as pessoas costumam lamentar- 
ao perder algo desejável ou rejubilar-se ao adquirir o objeto de 
desejo. Porém, porque o devoto puro não tem nenhum desejo 
al (krsna-bhakta niskama—ataeva “Sânta”), não há questão 
ganho ou perda. Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã (18.54): 


brahma-bhútah prasannâtmã 
na socati na kanksati 

samah sarvesu bhittesu 
mad-bhaktim labhate parâm 


Aquele que está situado nessa posição transcendental compreende 
e imediato o Brahman Supremo e torna-se completamente: feliz. 
nunca se lamenta nem deseja ter nada e 'é equânime para com 
as entidades vivas. Nesse estado, ele passa a Me prestar servi- 


narayana-paráh sarve 
na kutascana bibhyati 

svargâpavarga-narakesv 
api tulyartha-darsinah 


(Os devotos ocupados unicamente no serviço devocional a Narayana, 
a Suprema Personalidade de Deus, jamais temem alguma condição 
“de vida. Para eles, os planetas celestiais, a liberação e os planetas 
infernais são a mesma coisa, pois tais devotos estão interessados 
apenas no serviço ao Senhor." (Bhãg. 6:17.28) 
» Este estado de completa satisfação no serviço devocional'a Krsna 
“não é uma invenção da mente alcançada através da meditação arti- 
ficial, senão que um resultado de ter experimentado a natureza sú- 
perior da Suprema Personalidade de Deus, que é o reservatório de 
bem-aventurança transcendental. Como afirma o' Bhagavad-gitã 
(2:59): rasa-varjam raso "py asya pararh drstvã nivartate: Ao empre- 
enderem' o esforço artificial de arrancar os pensamentos materiais 
de suas mentes, os impersonalistas e niilistas sofrem muitos incômo- 
dose provações em sua pseudomeditação. 
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kleso 'dhikataras tesam 
avyaktasakta-cetasám 
avyaktã hi gatir duhkham 
dehavadbhir avapyate 
(Bg. 12,5) 


De acordo com o Senhor Krsna, é apenas mediante enorme incon- 
veniência e sofrimento que alguém consegue atingir a liberação im- 
pessoal, porque toda entidade viva é eternamente uma pessoa, parte 
integrante da Pessoa Suprema, Krsna. O conceito através do qual 
se deseja abandonar a identidade: pessoal não passa de uma reação 
à terrível frustração decorrente do egoísmo mundano. Não é um 
programa positivo, Se alguém está sofrendo de uma dor intolerável 
namão, talvez concorde em amputá-la, mas a verdadeira solução é 
eliminar a infecção, para que a mão saudável possa tornar-se uma 
fonte de prazer, Do mesmo modo, o-ego, ou o sentido de que “eu 
sou”, é uma fonte de ilimitada felicidade quando entendemos o que 
somos, ou seja, servos de Krsna: Meditação impessoal-é árida e pe- 
nosa;-O devoto puro compreende que é uma-pessoa eterna, parte 
integrante da Pessoa Suprema, o Senhor Krsna, e que, como filho 
de Deus, tem o privilégio de participar nos extáticos e eternos pas- 
satempos do Senhor Supremo, de amar a Krsna e de brincar com 
Ele para sempre. Para semelhante devoto, o pálido mundo material, 
que não passa de um reflexo pervertido: do mundo espiritual, perde 
todo-o seu fascínio. Portanto, como se descreveu num verso ante- 
rior (bhaktih paresanubhavo viraktir anyatra ca); quem está com- 
pletamente apegado a Krsna e desinteressado das manifestações de 
mayá pode ser considerado bhagavatottamah, um devoto puro do 
Senhor. 

Srila Madhvacarya afirma que visnor máyam visnv-icchadhinám: 
“Neste-verso, as palavras visnor mayam indicam que a energia ilu- 
sória sempre permanece dependente da vontade do Senhor Visnu”. 
De forma-semelhante, o Brahma-sarnhitã (5.44) diz que srsti-sthiti- 
pralaya=sadhana-Saktir eka chayeva yasya bhuvanâni bibharti durga. 
Mayá:é como. uma sombra da Suprema Personalidade de Deus, à 
qual-O serve na criação, manutenção e aniquilação deste mundo. 
Assimcomo:a-sombra não tem nenhum poder de movimento inde- 
pendente, senão seguir a substância que faz a sombra, a energia ilusó- 
ria do Senhor não tem nenhum poder-independente, senão confundir 
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entidades vivas conforme o desejo -do Senhor. Uma das opulên- 

s de Krsna é que Ele possui desapego supremo;'quando a entidade 

a deseja esquecê-lO; Krsna emprega im: amente Sua energia 
isória para facilitar'a tolice da alma condicionada: 

b Segundo Srila Jiva Gosvámi, as palavras grhitvapindriyair arthan 

d que'o devoto puro do Senhor náo deixa de agir dentro deste 

indo; ao contrário, ele usa seus sentidos no serviço ao Senhor dos 

ntidos, Hrsikesa. Hrsikena hrsikesa-sevanarn bhaktir ucyate. Srila 

a Gosvami afirma que se alguém abandona os elementos mate- 

is que são favoráveis no serviço a Krsna, considerando-os mate- 

is € portanto um empecilho para o avanço espiritual, sua renúncia 

o passa de phalgu-vairagya, ow renúncia imatura e imperfeita. 

outro lado, quem aceita todas as coisas materiais para- © servi- 

o a Krsna sem nenhum desejo pessoal de gozo dos sentidos é real- 

mente renunciado (yuktam vairagyam ucyate). 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thákura adverte-nos em sew co- 

rio sobre este verso que por invejar alguma das três classes de 

os — utlama-adhikári, madhyama-adhikari ou -kanistha-adhi- 

"a pessoa rebaixa-se à plataforma de impersonalismo e perde 

oo poder de beneficiar aos outros ou até a si'mesma. Portanto, 

eles que estão 'tentando progredir na consciência-de Krsna-não 

arriscar sua experiência trariscendental, ocupando-se-em ci 

r desnecessariamente outros vaisnavas. Segundo Srila: Bhakti- 

dhánta Sarasvati Thákura, caso se ocupe em phalgu-vairagya, 

a renúncia dos elementos materiais que são favoráveis no serviço 

Ho Senhor Krsna, a pessoa corre o-risco de ficar contaminada pela 

sofia impersonalista. Por outro lado, atendo-se ao princípio de 

ikta-vairagya, ou ocupar tudo para Krsna sem desejo pessoal, ela 

permanecer à parte do perigoso desfrute dos sentidos materiais 

tomo menciona este verso, pouco a pouco chegar à plataforma 














VERSO 49 


remera! 


daran: 
en atira IR 
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dehendriya-prana-mano-dhiyam yo 
janmãpyaya-ksud-bhaya-tarsa-krechraih 

sarhsâra-dharmair avimuhyamânah 
smrtyã harer bhágavata-pradhânah 


deha--do corpo; ¡indriya—sentidos; prana—ar vital; manah— 
mente; dhiyam—e inteligéncia; yah—quem; janma—através de nas- 
cimento; apyaya—diminuicáo; ksut—fome; bhaya—temor; tarsa— 
sede; krechraih-—e o esgotamento decorrente do esforgo; samsára— 
da vida material; dharmaih—pelos aspectos inseparáveis; avimuhya- 
mánah—náo confundido; smrtya—devido à lembrança; hareh—do 
Senhor Hari; bhdgavata-pradhanah—o principal dos. devotos. 


TRADUÇÃO 

Dentro deste mundo, o corpo material está sempre sujeito a- nas- 
cimento e deterioração. De forma semelhante, o ar vital [prâna) é 
atormentado pela fome e sede, a mente está sempre em ansiedade, 
a inteligência aspira ao que não pode ser obtido e todos os sentidos 
terminam exauridos devido à luta constante na natureza material. 
Aquele que não-se ilude com as inevitáveis mi as da existência 
material, é que permanece à parte delas apenas pelo fato de lembrar- 
se dos pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus, deve ser con- 
siderado bhágavata-pradhána, o principal devoto do Senhor. 





SIGNIFICADO 

Segundo Srila Madhvácarya, existem três classes de seres vivos in- 
teligentes neste mundo, a saber, os semideuses, os seres humanos 
comuns e os demônios. Um ser vivo dotado de todas as qualidades 
auspiciosas ——em-outras palavras, um avançadíssimo: devoto do 
Senhor — seja nesta Terra, seja nos sistemas planetários superiores, 
chama-se deva, ou semideus. Os seres humanos comuns costumam 
ter qualidades boas e más, e de acordo com essa combinação, eles 
desfrutam e sofrem na Terra. Porém, aqueles que são notáveis por 
sua ausência de boas qualidades e que são sempre adversos à vida 
piedosa e ao serviço devocional ao Senhor chamam-se asuras, ou 
demônios. 

Dentre essas três classes, os seres humanos comuns e os demônios 
sofrem terrivelmente devido ao nascimento, morte e fome; ao passo 
que as pessoas santas, os semideuses, estão à parte desse sofrimento 
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orpóreo.: Os semideuses: permanecem à parte desse sofrimento 
e estão desfrutando os resultados de suas atividades piedosas; 

+ causa das leis do karma; eles desconhecem o sofrimento grossei- 
«do mundo material. Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã (9.20): 


trai-vidyã mam soma-pãh púta-papa 
yajñair istva svar-gatim prarthyante 

te punyam asadya surendra-lokam 
asnanti divyán divi deva-bhogán 


MA queles que, buscando os planetas: celestiais, estudam os Vedas e 
o suco de soma, adoram-Me indiretamente. Purificados de 
pecaminosas, eles nascem' no piedoso planeta celestial-de 
Indra, onde gozam prazeres divinos.” Porém, o verso seguinte do 
lhagavad-gitã diz que, ao esgotar os resultados dessas atividades 
edosas, a pessoa perde a sua posição de semideus; ber como o 
azer do reino celestial, e retorna à Terra como um nara; um: ser 
ano comum (ksine punye martya-lokam visanti). De fato, as 
«da natureza são tão sutis que talvez ela nem sequer retorne à 
a como um ser humano, senão que como um inseto ou árvore, 
forme a configuração específica de seu karma. 
o devoto puro do Senhor, contudo, não experimenta miséria 'ma- 
, porque abandonou o conceito: de vida corpórea e se identi- 
| corretamente como servo eterno da Suprema Personalidade de 
eus, Krsna. Como afirma o próprio Senhor no Bhagavad-gitã (9.2), 
kham kartum avyayam: Mesmo na fase da prática regulada, 
rocesso-de bhakti-yoga: é muito jubiloso. De modo semelhante, 
ana dasa Thákura, um contemporáneo de Sri Caitanya Maha- 
bhu, diz:que saba avatára sara Siromani kevala ananda-kanda. 
Embora haja diversos kândas, ou divisões, de disciplina védica, tais 
omo karma-kanda (cerimônias fruitivas) e jñana-kanda (especula- 
ção regulada), o movimento de hari-nâma sankirtana de Caitanya 
ahaprabhu é kevala ânanda-kânda, o caminho da bem-aventurança 
a. Pelo simples fato de cantar os santos nomes de Krsna, comer 
restos do'suntuoso alimento oferecido ao Senhor Supremo:e ouvir 
“ps encantadores passatempos da: Personalidade de Deus, a pessoa 
erge num oceano de bem-aventurança chamado consciência de 





Krsna. 


fortunadamente, este oceano bem-aventurado é a situação eter- 
de toda entidade viva, contanto que ela abandone todos os seus 








| 
| 
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falsos: conceitos de vida. Ninguém deve se identificar com o-corpo 
material grosseiro, nem com a mente inconstante, nem com a inteli- 
gência especuladora, nem deve tolamente identificar-se coma dita 
nulidade da imaginação budista. Tampouco deve identificar-se até 
mesmo com o oceano da vida espiritual impessoal chamado brahma- 
jyoti, que ilumina o imenso espaço exterior do céu espiritual localizado 
além da cobertura do Universo. A pessoa deve, antes, identificar-se 
corretamente como eterno servo individual da Suprema Personali- 
dade de Deus individual. Mediante este simples fato de aceitar sua 
posição constitucional e de ocupar-se com sinceridade: no serviço 
aos pés-de lótus do Senhor, ela logo é promovida a participar direta- 
mente nos passatempos eternos de Krsna, tal qual Arjuna, que obte- 
ve a oportunidade de atuar com Krsna como um soldado no campo 
de Batalha de Kuruksetra. 

Srila Madhvacarya apresentou uma minuciosa descrição do pro- 
cesso através do qual surgem as misérias materiais. Ao identificar-se 
com. o corpo material grosseiro, a alma condicionada de mentali- 
dade demoníaca sofre as misérias decorrentes da constante letargia 
e-dos insaciáveis desejos sexuais, que reduzem a cinzas toda a sua 
paz mental e serenidade. Quando se identifica com o prâna, o ar 
vital, a pessoa demoníaca sofre de fome; e por identificar-se com a 
mente, ela sofre de pânico, temor e ânsia, que terminam em desa- 
pontamento. Ao identificar-se com a inteligência, ela sofre profunda 
amargura e frustração existenciais no âmago do coração: Quando 
se identifica com o falso ego, ela sente inferioridade, pensando: *'Sou 
tão inferior". E ao identificar-se com o processo de consciência, ela 
é assediada por memórias do passado. Quando um demônio tenta 
impor-se como governante de todos os seres vivos, todas essas misé- 
rias expandem-se ao mesmo tempo. 

Segundo Sripada: Madhvacarya, a vida pecaminosa é o padráo 
demoníaco de felicidade. Podemos observar que em sociedades de- 
moníacas os horários obscuros e soturnos da noite-são considerados 
mais apropriados para as atividades recreativas. Ao ouvir que alguém 
se levanta às quatro horas da manhã para tirar proveito desse horá- 
rio divino; um demônio fica espantado e perplexo. Por isso, afirma- 
se no Bhagavad-gitã (2.69): 








vã nisã sarva-bhatânam 
tasyâm jágarti sarmyami 
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yasyãäm-jāgrati bhütāni 
sa nisa pasyato muneh 


'Aquilo que é noite: para todos os seres é a hora de despertar para 
tocontrolado; e a hora de despertar para todos os seres é noite 
o sábio introspectivo.” Srila Prabhupáda comenta: “Há: duas 
es de homens inteligentes. Uma é inteligente em atividades ma- 
jais que visam ao gozo dos sentidos, e a outra é introspectiva e 
loltada para o cultivo da 'auto-realizacáo””. Dessa forma, quanto 
is alguém consegue aumentar o sexo ilicito, a intoxicacáo, o con- 
jo de carne e os jogos de azar, mais aumenta seu prestígio na 
jedade demoniaca; ao passo que na sociedade religiosa funda- 
entada em consciência de Krsna, essas atividades são banidas por 
mpleto. Da mesma maneira, à medida que se apega aos bem-aven- 
rados santos nomes e passatempos de Krsna, a pessoa fica mais 
alienada da sociedade demoniaca. 
demônios se proclamam inimigos do Senhor Supremo e ridi- 
arizam Seu reino. Por isso, Srila Madhvacarya os descreve como 
lho-gateh, ou aqueles que compraram suas passagens, para as re- 
mais tenebrosas do inferno. Por outro lado, quem não se deixa 
urbar pelas misérias da vida material, está no mesmo nível que 
prema Personalidade de Deus. Como afirma o Bhagavad-gita 








yar hi na vyathayanty ete 
purusam purusarsabha. 

sama-duhkha-sukham dhiram 
so 'mrtatvâya kalpate 


“6 melhor entre os homens [Arjuna], quem não se deixa pertur- 
ar pela felicidade ou aflição e que permanece estável em ambas as 
instâncias decerto está qualificado para alcançar a liberação." 
através da misericórdia da Suprema Personalidade de Deus é 
que se pode chegar a este nível transcendental. Nas palavras de Sri 
v adhväcārya, sampūrnānugrahād vişnoh. 
Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura descreveu o processo 
através do qual alguém se torna um uttama-adhikari. Quem é afor- 
tunado, pouco a pouco fica desgostoso da visão e atividades limita- 


“das do kanistha-adhikári e aprende -a apreciar a visão expandida do 


madhyama-adhikâri, que-é capaz de'reconhecer que toda entidade 
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viva deve tornar-se devoto de Krsna e que para alcançar a perfeição 
da vida a pessoa tem de seguir os passos do devoto uttama-adhikâri. 
À medida que o serviço devocional se intensifica e a pessoa se banha 
repetidas vezes na poeira dos pés de lótus do devoto puro, o supli- 
cio decorrente 'de nascimentos, mortes, fome, sede, temor e assim 
por diante aos poucos deixa de perturbar a mente. Como afirma o 
Bhakti-rasâmrta-sindhu (1.2.114); 


alabdhe vá vinaste va 
bhaksyacchadana-sadhane 
aviklava-matir bhútva 
harim eva dhiyã smaret 


“Mesmo que fique frustrado em sua tentativa de alimentar-se ou 
vestir-se bem, o devoto não deve permitir que este fracasso material 
perturbe sua mente; ao contrário, ele deve usar sua inteligência para 
lembrar-se de seu amo, o Senhor Krsna, e assim permanecer imper- 
turbado.” Ao amadurecer neste processo de lembrar-se de Krsna em 
todas as circunstâncias, o devoto recebe o título de maha-bhagavata. 

Srila Bhaktisiddhanta dá o exemplo de que assim como se amarra 
a bola de uma criança com uma corda para que ela não possa ser 
lançada longe, o devoto que se rende a Krsna fica atado pela corda 
dos preceitos védicos e jamais se perde em afazeres mundanos, A 
este respeito, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura cita a seguinte 
passagem do Rg Veda (1.156.3): om asya jânanto nâma cid vivaktan 
mahas te visno su-matim bhajamahe om tat sat. “Ó Visnu, Vosso 
nome é completamente transcendental. Logo, ele é automanifesto. 
Na verdade, mesmo sem entendermos bem as glórias do cantar de 
Vosso santo nome, se o vibrarmos pelo menos com um pouco de 
compreensão acerca de suas glórias — isto é, se apenas repetirmos 
as silabas de Vosso santo nome —, pouco a pouco iremos compre- 
endé-lo.” A entidade suprema indicada pelo pranava om é sat, ou 
seja, automanifesta. Portanto, mesmo que alguém se deixe perturbar 
pelo temor e inveja, a forma transcendental da Suprema Personali- 
dade de Deus se manifestará para quem continua a cantar o santo 
nome do Senhor. O Srimad-Bhágavatam (6.2.14) apresenta ainda 
mais evidências sobre esse assunto: 





sânketyam pãrihasyam vã 
stobhar helanam eva va 
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vaikuntha-nâma-grahanam 
asesagha-haram viduh 


“Aquele que canta o santo nome do Senhor livra-se imediatamente 
reações de ilimitados, pecados, mesmo que cante, indiretamente 
jerendo indicar alguma outra: coisa), por brincadeira, ou por en; 
nimento musical, ou mesmo. negligentemente. Isto é aceito por 
sos sábios entendidos em escrituras.” 


VERSO 50 


q aman qa añ aa: 
asa A A AAA lol 


na káma-karma-bijanam 
yasya cetasi sambhavah 
vasudevaika-nilavah, 
sa vai bhágavatottamah 


o  na—jamais; kama—da luxúria; karma—trabalho fruitivo; bija- 
nâm-—ou de aspirações materiais, que são as sementes da atividade 
fruitiva; yasya—de quem; cetasi—na mente; sambhavah-— -—oportuni- 


* dade de elevar-se; vásudeva-eka-nilayah—aquele para quem o Senhor 


Supremo, Vasudeva, é O único refúgio; sah—ele; vai—na verdade; 
bhagavata-uttamah—é o devoto de primeira classe, 


TRADUÇÃO 
| Quem aceitou o refúgio exclusivo do Senhor Supremo, Vasudeva, 
liberta- se das atividades Fruitivas, que são baseadas na luxúria mate- 
Trial. De fato, quem se refugiou nos pés de lótus do Senhor liberta- 
se até mesmo do desejo de desfrutar o gozo dos sentidos materiais. 
Planos para desfrutar vida sexual, prestígi social e dinheiro não 
podem se desenvolver em sua mente. Por isso, ele é considerado 
bhagavatottama, um. devoto, puro do Senhor na plataforma mais 


elevada. 





SIGNIFICADO 
Segundo Srila Sridhara Svami, este verso: descreve -o comporta- 
mento do devoto do Senhor. As atividades do devoto puro são des- 
qituídas de inveja material, orgulho falso, engano-e luxúria. Segundo 
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os comentadores vaisnavas, a palavra bijanam neste verso refere- 
se a vâsanãh, ou os desejos arraigados no fundo do coração, que 
pouco a pouco frutificam sob a forma de atividades, a cujas reações 
a entidade viva fica sujeita. Logo, a palavra composta kdma-karma- 
bijânim indica o desejo inveterado de assenhorear-se do mundo ma- 
terial através do desfrute sexual e das expansões do desfrute sexual 
mencionadas no Bhâgavatam (5.5.8), tais como grha-ksetra-sutâpta- 
vittaih, isto é, uma bela residência com vasto espaço de terra para 
produzir saborosos alimentos destinados a encher o estômago, bem 
como filhos, amigos, contatos sociais é uma enorme conta bancária, 
Todos esses itens mundanos são essenciais para fazer alguém es- 
quecer por completo que é um servo eterno do Senhor Supremo. 
Portanto, como afirma o bhagavatam, janasya moho "vam aham 
mameti: inebriada por estes objetos da ilusão material, a alma con- 
dicionada enlouquece e fica convencida de que é o centro do Uni- 
verso e de que tudo na existência foi criado apenas para seu próprio 
gozo dos sentidos. Quem quer que obstrua semelhante desfrute ilu- 
sório torna-se de imediato seu inimigo e está sujeito a ser morto. 
Devido a este conceito de vida corpórea e aos grilhões da ilusão, 
o mundo inteiro está sendo violentamente abalado por conflitos pro- 
venientes da inveja e da luxúria. A única solução possivel é aceitar 
a liderança dos devotos puros do Senhor, que são descritos aqui. 
Uma expressão popular usada para justificar o governo democrático 
é que “O poder corrompe, mas o poder absoluto corrompe absolu- 
tamente”'. Semelhantes homilias talvez sejam válidas na plataforma 
material, mas aqui se menciona especificamente que o devoto puro 
que se refugiou por completo nos pés de lótus do Senhor não conse- 
gue sequer considerar o fato de tomar parte'na inveja material e no 
gozo dos sentidos. Sua mente permanece clára é sóbria, e ele está 
sempre ciente do que vem a ser o bem último para toda entidade 
viva. Com muito vigor, o movimento da consciência de Krsna está 
se esforçando para informar as sofredoras entidades vivas da Terra 
sobre a séria necessidade de um cérebro na'sociedade humana. Um 
cérebro atormentado pela febre não pode conduzir ninguém na dire- 
ção adequada, e se os ditos pensadores da sociedade estão ardendo 
de desejos egoístas, eles não são melhores que cérebros febris e deli- 
rantes. Governos delirantes aos poucos estão destruindo todos os 
vestígios de felicidade na sociedade humana. Portanto, é dever-dos 
pregadores vaisnavas agir na plataforma de bhagavatottama para 
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possam dar a guia lúcida para a humanidade, sem se deixar cor- 
¡per nem se atrair pela opulência material que talvez seja ofereci- 
a uma pessoa santa. Todos os seres humanos inteligentes que são 
incapazes de adotar diretamente o processo de bhakti-voga devem 
“ao menos ser educados o suficiente para reconhecer o devoto de pri- 
meira classe do Senhor e aceitar sua guia. Desse modo, a sociedade 
ana pode ser muito bem organizada para que não apenas todos 
seres humanos, mas até mesmo os animais, pássaros € árvores 
am avançar na vida e gradualmente voltar ao lar, voltar ao Su- 
o, para uma eterna vida de bem-aventurança e conhecimento. 
“Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura-enfatiza que quem está 
iamente interessado em alcançar a perfeição da consciência de 
rsna deve viver numa comunidade de vaisnavas. Srila Prabhupada 
bém menciona diversas vezes ém seus livros que não é possivel 
içar-o nível de consciência de Krsna perfeita; a menos que se 
o refúgio dos devotos puros, vivendo nas comunidades cons- 
de Krsna que estão sendo estabelecidas no mundo inteiro pela 
iedade Internacional da Consciéncia: de Krishna. Srila Bhakti- 
hánta Sarasvati Thákura enfatiza que isto não significa: que a 
vida espiritual restringe-se apenas-aos estudantes celibatários que 
viver dentro do complexo do templo. Os devotos na ordem 
cerctna; ouvida familiar espiritual, também podem refugiar-se 
na comunidade vaisnava participando regularmente das'cerimônias 
“ do templo. Aqueles que estão na vida familiar devem ver diariamen- 
“te a Deidade do Senhor, cantar'os 'santos nomes em Sua presença 
“pessoal, aceitar os restos do alimento oferecido à Deidade e ouvir 
palestras eruditas sobre o Bhagavad-gitã e o Srimad-Bhagavatam. 
* Qualquer chefe de familia que regularmente tire proveito dessas faci- 
lidades espirituais e siga os principios reguladores da vida espiritual, 
“a saber, não entregar-se ao consumo de carne, sexo ilícito, jogos de 
azar e intoxicação, deve ser considerado um membro genuino da co- 
| munidade vaisnava: Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thaku- 
aqueles que permanecem hostis ao serviço devocional ao Senhor 
“devem ser considerados marionetes sem vida nas mãos da ilusória 
* energia do Senhor. 
VERSO 51 


a aa añ | 
sa ad A 
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na yasya janma-karmabhyam 
na varnasrama-jatibhih 

sajjate '"sminn aham-bhavo 
dehe vai sa hareh priyah 


na—náo há; yasya—de quem; janma—devido a bom nascimento; 
karmabhyâm-—ou atos meritórios; na—não; varna-asrama-—através 
daadesão às-regras de dever ocupacional ou religioso; járibhih—ou 
por pertencer a certa classe da sociedade; sajjate--apega-se; asmin— 
neste (corpo); aham-bhavah—sentimento egoísta; dehe—no corpo; 


vai—na verdade; sah—ele; hareh—ao Senhor Hari; privah—é que- 
rido: 


TRADUÇÃO 

Nascimento em família aristocrática e execução de atividades aus- 
teras e piedosas decerto fazem com que a pessoa fique orgulhosa 
de si mesma. De forma semelhante, quem desfruta de posição pres- 
tigiosa na sociedade porque seus pais são membros altamente respei- 
tados do sistema social varnasrama, fica ainda mais fascinado por 
si mesmo. Porém, se apesar dessas excelentes qualificações mate- 
riais, a pessoa não sente nem um vestígio de orgulho dentro de si, 


ela deve ser considerada o servo mais querido da Suprema Persona- 
lidade de Deus. 


E SIGNIFICADO 

Segundo Srila Sridhara Svámi, a palavra janma (*bom masci- 
mento”") refere-se a classes como os múrdhavasiktas (filhos de pais 
brâhmanas e mães ksatrivas) e ambasthas (filhos de pais brâhmanas 
e mães vaisyas), as quais são consideradas anuloma, pois o pai vem 
de uma; casta superior. Casamentos em que a mãe venha de uma 
classe mais elevada que a do pai chamam-se pratiloma. De qualquer 
forma, quem se sente orgulhoso de seu dito nascimento prestigio- 
so, com certeza está no conceito de vida corpórea. Nascimento em 
qualquer corpo material é um problema sério. que deve ser solucio- 
nado através da rendição à Suprema Personalidade de Deus. Assim, 
a pessoa pode se libertar das algemas de ouro desse dito aristocrá- 
tico corpo material. 

Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, os kanistha- 
adhikãris pensam que karma-misra bhakti, ou servico devocional 
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esclado com esforço mundano, é a conclusão da vida espiritual. 
es ficam apegados a versos como este: 


varnásramacara-vata 
purusena parah pumán 

visnur aradhyate pantha 
nânyat tat-tosa-kâranam 


“Suprema Personalidade de Deus, © Senhor Visnu, é adorado 
vés da execução adequada dos deveres prescritos no sistema de 
na e àsrama: Não há outra'maneira de satisfazer a Suprema Per- 
idade de Deus. Todos devem estar situados na instituição dos 
quatro varhas e asramas."" (Visnu'Purâna 3.8.9) Desse modo, eles 
que o trabalho material em que uma parte dos frutos é ofe- 
a'a Deus constitui a plataforma mais elevada da vida humana. 
gundo Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thákura, existem diversas 
juras smrtis que encorajam esse serviço devocional misto. Em 
irtude do apego egoista ao corpo material, semelhantes livros são 
dos por devotos materialistas como uma-concessão para ofen- 
mo santo nome do Senhor. Assim, a pessoa pensa que uma 
lo de: prestigio no sistema varnasrama, de acordo com nasci- 
e ditas atividades piedosas, é um requisito prévio de quem 

fi ja lograr êxito na vida. 
| Porém, aqueles que de fato se refugiaram no santo nome de Krsna 
imais se vangloriam de seu hiascimento no mundo material, nem se 
orgulham de sua dita habilidade em afazeres mundanos. Enquanto 
“a mentalidade de alguém está obstruída pelas designações materiais 
do sistema varnasrama, há pouquissima oportunidade de ele se liber- 
tar do cativeiro material e estabelecer-se como um ente querido ao 
Senhor. A este respeito, Caitanya-Mahaprabhu enfaticamente de- 
clarou que não podia Se- identificar com nenhuma designação do 
varnāśrama, tais como a de ser um eminente intelectual ou sacerdo- 
te, um heróico guerreiro no exército do Senhor, um brilhante homem 
de negócios dedicado à aquisição de dinheiro para o Senhor ou o 
mais perseverante trabalhador braçal do Senhor: Tampouco podia 
Caitanya Mahaprabhu identificar-Se como um brahmacart resoluto, 
um-nobre chefe de família ou um eminente sannyasí. Estas designa- 
ções refletem'o orgulho material que pode-se infiltrar na execução 
de serviço devocional. Embora o devoto possa desempenhar os deve- 
res regulares do varnásrama, sua única designação é de gopi-bhartuh 
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pada-kamalayor dãsa-dasânudasah, ou seja; o eterno servo do servo 
do servo do Senhor, o amo das gopis, Krsna. 

Segundo Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura, quando o devo- 
to entende que o processo de bhakti-voga é completo em si mesmo 
e absorve-se em ouvir e cantar as glórias do Senhor, a misericordio- 
síssima Personalidade de Deus afetuosamente coloca esse devoto 
de primeira classe em Seu próprio colo. O Senhor Supremo só pode 
ser satisfeito através da devoção imaculada, e não através de algum 
arranjo do corpo grosseiro, constituído de cinco elementos materiais, 
ou-do corpo-sutil, constituído de inúmeras especulações-e orgulho 
falso, Em outras palavras, o Senhor Krsna jamais pode ser satisfeito 
através desse suposto corpo aristocrático, que está fadado a ser de- 
vorado por vermes ou abutres; Quem fica orgulhoso de seu nasci- 
mento; material e de suas ditas atividades: piedosas, gradualmente 
desenvolve uma mentalidade impersonalista de mera renúncia aos 
frutos do trabalho ou senão-uma mentalidade karmi de desfrutar 
os frutos do trabalho, Nem os karmis nem os especuladores jnânis 
são cientes de que os frutos do trabalho na verdade pertencem a 
Krsna. A conclusão é que a pessoa deve abandonar com muita cau- 
tela-todo o falso orgulho e-sempre lembrar-se de que é um humilde 
servo de Krsna; Como afirma Caitanya Mahaprabhu: amâninã mâna- 
dena kirtaniyah sadã harih. 


VERSO 52 


amaa: ERR fere at 1 
MAA AAA: AR 


na yasya Svah para iti 
vittesv átmani vá bhida 

sarva-bhúta-samah Santah 
sa vai bhagavatottamah 


na—náo há; yasya—de quem; svah parah iti—*“meu” e *de al- 
guém mais”; vittesu—sobre sua propriedade; Afmani=sobre seu 
corpo; vaá—ou; bhidá—pensando em termos de-dualidade; sarva- 
bhúta—com todos os seres vivos; samah-—igual; santah—pacífico; 


sah-—ele; vai-—na verdade; bhagavata-uttamah—o melhor dos de- 
votos: 
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TRADUÇÃO 
ndo o devoto abandona a concepção egoísta mediante a qual 
uém pensa que “Esta é minha propriedade, e aquela é sua”, e 
do não mais se preocupa com os prazeres do próprio corpo ma- 
€ fica indiferente aos desconfortos alheios, ele se torna plena- 
pacífico e satisfeito. O devoto, então, passa a julgar-se apenas 
s um dentre todos os seres vivos que são igualmente partes in- 


lhante vaisnava satisfeito está no padrão mais elevado de serviço 


SIGNIFICADO 
A visão descrita na' frase sarva-bhita-saman, ou seja, “vendo 
sas entidades vivas equanimemente”, não inclui a maneira de 
'm ver a Suprema Personalidade de Deus. A este respeito, si 
Raça cita 'a seguinte passagem do Hari-vamsa: 


na kvapi jivai visnutve 
samsrtau moksa eva ca 


bnenhuma circunstância deve-se considerar que a entidade viva é 

ao Senhor Visnu; seja na vida condicionada, seja na liberação.” 

s filósofos especuladores e impersonalistas gostam de imaginar que 
embora em nossa atual ilusão pareçamos entidades individuais, ao 
liberarmo-nos todos nós imergiremos em Deus e seremos Deus. Tais 
pensadores não conseguem dar uma explicação razoável sobre como 
Deus onipotente pôde chegar à embaraçosa posição deter de entrar 
¡ma academia de yoga, pagar taxas semanais, pressionar o nariz 
cantar mantras para recobrar Sua divindade. Como se afirma nos 
edas: nitvo nityanamh cetanas cetanánám eko bahúnáñ yo vida- 

i kamãn. A individualidade ou pluralidade das entidades vivas 

jão éum produto da existência material. A' palavra nitvânâm, que 
enota à pluralidade das entidades vivas, claramente indica que as 
dades vivas são eternas partes integrantes individuais do Senhor, 
que é a entidade singular única descrita aqui como -ekah. No Bhaga- 
vad:gitã (1.21) Arjuna disse a Krsna que ratham sthapaya me *cyuta: 
“Meu querido Acyuta, por favor, coloca minha quadriga entre os 
exércitos”: Este corpo também é ratha, um veículo, e portanto O 
lhor plano de ação é solicitar ao infalível Senhor que cuide de 
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nosso corpo condicionado e guie-nos no caminho de volta ao reino 
de Deus. -A palavra acyuta significa “o infalível” ou ““aquele. que 
jamais cai"?, Seres humanos sensatos e eruditos não nutrirão a idéia 
estúpida de que o Deus onipotente e onisciente escorregou e caiu por 
causa demãyã. Nenhum pensamento motivado pelo desejo pessoal 
pode apagar nossa condição de servos eternos -dos pés de lótus do 
Senhor. 
O próprio Senhor confirma este fato no Varâha Purâna: 


naivam tvayânumantavyam 
Jivatmáham iti kvacit 

sarvair gunair su-sampannam 
daiva mãm jñátum.arhasi 





**Jamais deves considerar-Me uma entidade viva comum na-cate- 
goria jiva. Na verdave, sou orreservatório de todas as opulências e 
qualidades divinas, e portanto deves entender que sou o Senhor Su- 
premo.” 

Segundo Srila Jiva-Gosvami e Srila Visvanatha Cakravarti Thá- 
kura, este verso do Srimad-Bhagavatam não proíbe o uso de deter- 
minado objeto no serviço ao Senhor, visto que o devoto é livre para 
usar qualquer coisa favorável para servir ao Senhor Krsna. Esta 
aceitação de objetos favoráveis no serviço a Krsna chama-se yukta- 
vairagya. Como afirma Srila Rúpa Gosvámi, nirbandhah krsna-sam- 
bandhe: deve-se estar apegado em consideração a Krsna, e jamais 
em consideração a si mesmo. Se alguém dá a este verso a interpre- 
tação de que não se deve exercer controle sobre nenhum objeto ma- 
terial, mesmo que este seja favorável no serviço a Krsna, ele cai na 
compreensão equivoca chamada phalgu-vairâgya, ou renúncia imatu- 
ra, Eminentes reis como Maháraja Yudhisthira e Maharaja Pariksit 
empregaram a Terra inteira, e outros vaisnavas têm empregado o 
Universo inteiro no serviço a Krsna. Porém, eles abandonam por 
completo o sentido de propriedade pessoal. Este é o ponto colo- 
cado neste verso. Assim como alguém fica muito preocupado com 
alguma -dor em seu próprio corpo, ele também deve preocupar-se 
em trazer as almas condicionadas à plataforma de serviço devocio- 
nal, para que todo o sofrimento delas seja extirpado para sempre. 
Este é o verdadeiro significado de não se distinguir entre um corpo 
e outro. 
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VERSO 52 


aafaa sag- 
afna Aaa 
4,33. mana 
ARMAR: Eat 


tri-bhuvana-vibhava-hetave "py akuntha- 
smrtir ajitarma-suradibhir vimrgyat 

na calati bhagavat-padaravindál 
lava-nimisardham api vah sa vaisnavagryah 


i-bhuvana—dos três mundos que constituem © universo mate- 
|; vibhava-hetave-—por causa de opulências; api—mesmo; akun- 
smrtih-—cuja lembrança não é perturbada; ajita-átma-—de quem 
conquistável Senhor é a própria alma; sura-adibhih-— pelos semi- 
es e outros; vimregyát-—que são procurados; na calati—ele não 
afasta; bhagavat-—da Suprema Personalidade de Deus; pada-ara- 
idãt--dos pés de lótus; lava-—de oito quarenta e cinco avos de 


um segundo; nimisa—ou de três vezes isso; ardham-—metade; api— 


esmo; yah—-quem; sah—ele; vaisnava-agryah—o principal dentre 
devotos do Senhor Visnu. 


TRADUÇÃO 

Os pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus são procura- 
até pelos mais eminentes semideuses, tais como Brahmã e Siva, 
aceitaram a Suprema Personalidade de Deus como sua vida e 
ja. O devoto puro do Senhor jamais consegue esquecer esses pés 
lótus em circunstância alguma. Ele não abandonará seu refúgio 
pés de lótus do Senhor nem por um instante — na verdade, nem 
eli metade de um instante — mesmo em troca da bênção de gover- 
e desfrutar a opulência do Universo inteiro. Semelhante devoto 

Senhor deve ser considerado o melhor dos vaisnavas. 


SIGNIFICADO 


| Segundo Srila Sridhara Svami, talvez-se pergunte: “Caso alguém 


e ganhar a opulência do Universo inteiro em troca do ato de 
os pés de lótus do Senhor porapenas metade de um instante, 
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qual seria o prejuízo resultante de abandonar os pés de lótus do 
Senhor por tão insignificante duração de tempo?” A resposta é dada 
através da palavra akuntha-smrti. É simplesmente impossível para o 
devoto puro esquecer-se dos pés de lótus da Personalidade de Deus, 
pois tudo o que existe é de fato uma expansão do Senhor Supre- 
mo. Porque nada é separado do Senhor Supremo, o devoto puro 
do Senhor não consegue pensar em nada senão o Senhor. Tampou- 
co pode ele contemplar a idéia de governar ou desfrutar opulência 
universal; mesmoque lhe fosse dada toda a opulência do Universo, 
ele de imediato a ofereceria aos pés de lótus do Senhor e retornaria 
a sua posição de humilde servo do'Senhor. 

As palavras ajitâtma-surâdibhir vimrgyat são muito significativas 
neste verso, Os pés de lótus do Senhor Krsna são tão opulentos que 
mesmo os soberanos de toda a opulência material, a saber, Brahmá 
e Siva, bem como os outros semideuses, sempre buscam um vislum- 
bre dos pés de lótus do Senhor.:A palavra: vimrgyat indica que os 
semideuses na verdade não são capazes de ver os pés de lótus do 
Senhor, senão que estão se esforçando para vê-los. Dá-se um exem- 
plo disto no Décimo Canto, quando o Senhor Brahma oferece ora- 
ções a Visnu, suplicando ao Senhor-que retifique as perturbações 
da Terra, 

Verso semelhante é encontrado em outra parte-do Srimad-Bhaga- 
vatam (11.14.14): 


na páramesthyam na mahendra-dhisnyam 
na'sarvabhaumam na rasadhipatyam 
na voga-siddhir apunar-bhavam vá 
mayy arpitâtmecchati-mad vinânyat 


“O devoto que Me ofereceu sua alma não deseja-nada que seja se- 
parado de Mim-— nem a posição do supremo semideus do Univer- 
so, Brahma, nem a do SenhorIndra, nem soberania 'sobre toda a 
Terra 'ou sobre os sistemas planetários inferiores, nem as perfeições 
místicas da yoga; é nem mesmolibertar-se do ciclo de repetidos nas- 
cimentos.” 

Segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, a palavra ajitâtma 
também pode significar ajitendriyah, ou **aqueles cujos-sentidos sáo 
descontrolados””..Embora todos. :0s semideuses devam: ser respei- 
tados: como. devotos.do.Senhor-Visnu, a auséncia de desconforto 
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erial grosseiro nos sistemas planetários superiores faz com que 

stenham a tendência a ser influenciados pelo conceito de vida 

órea. Mas às vezes eles experimentam alguma dificuldade espi- 

devido às suntuosas facilidades materiais que lhes são dispo- 

. Essas perturbações, contudo, não podem existir na mente 

oto puro do Senhor, como o indica a palavra akuntha-smrti 

e verso. Segundo Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura, po- 

s inferir deste verso que-como nenhuma das facilidades mun- 

s acessíveis em qualquer um dos sistemas planetários universais 

distrair o devoto puro do Senhor, jamais é possível que seme- 
nte devoto caia ou torne-se adverso ao serviço do Senhor: 


VERSO 54 


maa semnam- 
aana ATÀ 
ER miei i A 
ma aa RASET: IM 


bhagavata uru-vikramanghri-sakhã- 
nakha-mani-candrikavã nirasta-tâpe 

hrdi katham upasidatâm punah sa 
prabhavati candra ivodite 'rka-tapah 


pa 

bhagavatah—da Suprema Personalidade de Deus; uru-vikrama— 
executou grandiosos feitos heróicos; arighri—dos pés de lótus; 
dos dedos dos pés; nakha-—das unhas; mani—que são como 
candrikayã-—pelo luar; nirasta-tâpe—quando a dor foi remo- 
hrdi-—nos corações; katham—como de fato; upasidatam—da- 
que estão adorando; punah—de novo; sah-—essa dor; prabha- 
¡pode ter seu efeito; candre—quando a Lua; ¡va—assim como; 

dite-—nascida; arka—do Sol; tâpáh—do calor escaldante. 


TRADUÇÃO 
Como pode o fogo do sofrimento material continuar a queimar os 
0 es daqueles que adoram o Senhor Supremo? Os pés de lótus 
Senhor executaram inúmeros feitos heróicos, e as belas unhas 
dedos de Seus pés assemelham-se a jóias valiosas. A refulgência 





184 Srimad-Bhagavatam [Canto 11, Cap. 2 


que emana dessas unhas assemelha-se no refrescante luar, pois ela 
alivia de imediato o sofrimento dentro do coração do devoto puro, 
assim como o aparecimento dos refrescantes raios da Lua aliviam 
o calor escaldante do Sol. 


SIGNIFICADO 

Quando a Lua nasce, a expansão de seus raios afasta o sofrimento 
decorrente do calor intenso do Sol. Da mesma forma, os raios sua- 
vizantes que emanam das unhas de lótus dos pés de lótus da Perso- 
nalidade de Deus subjugam todo o sofrimento do devoto do Senhor. 
Segundo os comentadores vaisnavas, deve-se inferir deste verso que 
a luxúria material, exemplificada pelo desejo sexual descontrolado, 
é tal qual um fogo ardente. As chamas deste fogo reduzem a cinzas 
a paz e felicidade da alma condicionada, que perpetuamente vagueia 
em 8.400.000 espécies de vida, na varluta para extinguir este fogo 
intolerável. Os devotos puros do Senhor colocam os suavizantes e 
preciosos pés de lótus do Senhor em seu coração, e assim toda a 
dor e sofrimento da existência material se extinguem. 

A palavra uru-vikramanghri indica que os pés de lótus do Senhor 
são muito heróicos. Sri Krsna é famoso por Sua encarnação como 
Vamana, o brâhmana anão, que estendeu os belos dedos de Seus 
pés até os limites siderais do Universo e perfurow'a cobertura uni- 
versal, trazendo assim as águas do sagrado Ganges para o Universo. 
De modo semelhante, quando Krsna estava entrando na cidade de 
Mathurá para desafiar o demoníaco rei Kamsa e foi impedido por 
um feroz elefante chamado Kuvalayápida, o Senhor Krsna chutou 
o'elefante até a morte e tranquilamente adentrou os portões da cida- 
de. Os pés de lótus do Senhor Krsna são tão sublimes que as escritu- 
ras védicas afirmam que toda a manifestação material repousa sob 
Seus pés de lótus: samasritã ye pada-pallava-plavarm mahat padam 
punya=yaso murareh (Bhag. 10.14.58). 


VERSO 55 

faa gza a qa ma- 
siamsa: 

ARRATI o garefiea: 
ANTA anta am: IM 


Mahaãrája Nimi encontrasse com os Yogendras 


visrjati hrdayar na yasya saksad 
dharir avasabhihito “py aghaugha-nasah 
pranaya-rasanaya dhrtañghri-padmah 
sa»bhavati bhagavata-pradhana uktah 


srjati—Ele deixa; hrdayam-=o coração; na—jamais; yasya—de: 
saksarEle mesmo; harih—=Senhor Hari; avasa==por acaso; 
¡hitah—chamado; api—muito embora; agha—de pecados; ogha— 
quantidade; nasah--que destrói; pranaya—de 'amor; rasa- 
por cordas; dhrta—segurado; anghri-padmah—Seus pés de 
sah—ele; bhavati—é; bhagavata-pradhánah—0 principal de- 


TRADUÇÃO 
Suprema Personalidade de Deus é tão bondoso para as almas 
madas quese elas O chamam pelo Seu santo nome, mesmo 
e involuntária ou: relutantemente, o Senhor sente-Se inclinado à 
iruir as inúmeras reações pecaminosas em seu coração. Portanto, 
lo o devoto que se refugiou nos pés de lótus do Senhor canta 





à santo nome de Krsna com amor genuíno, a Suprema Personali- 


e de Deus jamais pode abandonar o coração de semelhante devo- 
“Aquele que dessa maneira capturou o Senhor Supremo dentro de 
coração deve ser conhecido como bhãgavata-pradhana, o mais 
blime devoto do Senhor. 





SIGNIFICADO 
ndo Srila Sridhara: Svámi, este verso apresenta a essência das 
ificações-do devoto puro. O devoto puro é aquele que atraiu o 
hor através de seu amor deforma tal'que o Senhor não pode 
indonar o coração do-devoto. Segundo Srila Jiva'Gosvami, a 
lavra saksar neste: verso indica que o devoto puro, por ter-dado 
coração ao Senhor Supremo, compreendeu o conhecimento a 
peito da Suprema Personalidade de Deus, Krsna, que é todo:atra= 
O em seis opulências, incluindo a beleza: O devoto puro jamais 
sentir-se atraído por sacos de carne-sob a forma de-seios de 
julheres ou por alucinações da dita sociedade, amizade e amor 
tro do mundo material. Por isso, seu coração limpo torna-se-a 
ada adequada para o Senhor Supremo: Um cavalheiro sóviverá 
lugar limpo: Ele não viverá num lugar poluído-e contaminado. 
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Hoje em dia as pessoas cultas dos países ocidentais protestam muito. 
contra a poluição da água e do ar proveniente de empreendimen- 
tos industriais urbanos. Elas exigem o direito de viver num lugar 
limpo. De forma-semelhante, o Senhor Krsna é o cavalheiro su- 
premo e portanto não viverá num coração poluído, nem aparecerá 
na mente poluída de uma alma condicionada. Quando o devoto se 
rende ao Senhor Krsna é se torna um amante do Senhor através da 
compreensão direta da natureza todo-atrativa de Krsna, o Senhor 
faz Sua residência no coração e mente limpos de semelhante devoto 
puro: 

Segundo Srila Jiva Gosvámi, ya etadrsa-pranayaváms tenánena 
tu sarvadã paramâvasenaiva kirtyamânah sutarâm evam evâghau- 
ghanasah syát. Se está absorto no transcendental serviço amoroso a 
Krsna, o devoto, direta ou indiretamente, está sempre glorificando o 
Senhor mediante transcendental serviço amoroso. Portanto, mesmo 
que ele cante o santo nome de Krsna sem a devida atenção pelo fato 
de estar absorto no serviço -ao Senhors a misericórdia do Senhor pu- 
rifica seu coração de todas as reações pecaminosas. Como afirma o 
Śrimad-Bhāgavatam (21:14): 


etan nirvidyamânanam 
icchatâm akuto-bhayam 

yoginám nrpa nirnitam 
harer námánukirtanam 


“Ó rei, o cantar constanterdo santo nome do Senhor seguindo o 
exemplo das grandes autoridades é o garantido caminho do suces- 
so para: todos, incluindo os que estão livres de todos os desejos ma- 
teriais, os que desejam todas as espécies de gozo material, como 
também os que, em virtude do conhecimento transcendental, estão 
satisfeitos -consigo mesmos.” Portanto, caso alguém que nào tenha 
chegado à plataforma de serviço devocional amoroso cante o santo 
nome de Krsna, pouco a-pouco ele também se libertará de todas as 
reações pecaminosas. No Sexto Canto do Srimad-Bhâgavatam, nos 
significados da história de Ajâmila, Srila Prabhupada explica elabo- 
radamente-a potência do santo nome em purificar até mesmo uma 
pessoa comum. 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura explicou muito bem o pro- 
cesso através do qual se coloca o Senhor Supremo sob controle. 
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uma corda, mãe Yasoda amarrou o pequeno Krsna a um pilão. 
na, sentindo-Se atraído pelo inconcebível amor de Seus devotos, 
u-Se amarrar. Logo, embora o Senhor Krsna ate todas as almas 
icionadas com as correntes de Sua potência ilusória, maya, caso 
tornem devotos puros do Senhor, essas mesmas almas condicio- 
podem por sua vez atar Krsna com as correntes do amor a 
undo Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thakura, todas as condi- 
inauspiciosas do mundo decorrentes das atividades pecamino- 
podem ser erradicadas de imediato através do cantar do santo 
do Senhor. A Suprema Personalidade de Deus jamais deixa 
corações daqueles que abandonam todo comportamento pecami- 
e cantam Seu santo nome. Mesmo que este cantar ainda não 
perfeito, os devotos que permanecem servindo ao Senhor gra- 
ente chegam à fase de prema-nisthã, ou amor estável por 
Acessa altura, eles devem ser considerados maha-bhagavatas, 
devotos puros do Senhor. 


“Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humil 
servos de Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu- 
1, referentes ao Décimo Primeiro Canto, Segundo Capítulo, do 
ad-Bhagavatam, intitulado “Maharaja Nimi encontra-se com 
nove Yogendras”. 



























CAPÍTULO. TRÊS 


Libertando-se da energia ilusória 


resposta ás quatro perguntas feitas por Maharaja Nimi, este 
o descreve a natureza e atividades da potência ilusória (maya), 
étodo para se libertar do domínio intransponível de maya, a si- 
o transcendental do Supremo Senhor Náráyana e o processo 
irma-yoga, através do qual a pessoa se liberta de todas as ativi- 
des. materi: 
A Suprema Personalidade de Deus, a causa original de todas as 
criou os cinco elementos materiais, a partir dos quais são 
gos corpos materiais das almas condicionadas, para que estas 
cultivar ou o gozo dos sentidos ou a liberação máxima. Apa- 
endo como-a Superalma, o Senhor Supremo entra nos corpos ma- 
is dos seres criados e ativa os onze sentidos das almas condicio- 
s.:A alma condicionada confunde o corpo material criado com 
verdadeiro ego e assim ocupa-se em diversas atividades fruitivas: 
ida pelas reações das próprias atividades, ela nasce repetidas 
es em várias espécies de vida e desse modo sofre enormemente 
“o momento da aniquilação cósmica. Quando a aniquilação está 
hinente, a alma da forma universal retrai toda a criação material 
ntro de: si, e então Ela mesma entra na causa original de todas as 
Dessa maneira, o Senhor habilita Sua potência ilusória, que 
iste nos três modos -da natureza material, a executar a criação, 
tenção e aniquilação do universo material. 
ceitando os papéis de macho-e fêmea: neste mundo material, as 
$ condicionadas unem-se através de relações sexuais. Embora 
constantes esforços materiais para eliminar sua infelicidade 
entar ilimitadamente seu prazer, essas almas sempre acabam 
a içando o resultado exatamente oposto. 

+ Não se pode encontrar felicidade permanente neste mundo — nem 
planetas terrestres, nem nos planetas celestiais, os quais podem 
alcançados na próxima vida através da execução de cerimônias 
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ritualísticas e sacrifícios. Tanto na Terra quanto no céu, a entidade 
viva é atormentada pela inveja e rivalidade. 

Portanto, qualquer pessoa que deseje seriamente encontrar alívio 
permanente dos sofrimentos da existência material deve se refugiar 
nos pés de lótus de um mestre espiritual autêntico. A qualificação 
do guru autêntico é que ele compreendeu as conclusões das escritu- 
ras védicas mediante deliberação e é capaz de convencer a outros 
acerca dessas conclusões. Tais eminentes personalidades, que se refu- 
giaram no Deus Supremo, deixando de lado todas as considerações 
materiais, devem 'ser aceitas como mestres espirituais autênticos. 

Aceitando o mestre espiritual autêntico como: sua vida e alma, o 
discípulo submisso deve aprender dele o processo de serviço devocio- 
nal puro, o qual satisfaz ao Senhor Supremo. Desse modo, seguindo 
o caminho do serviço devocional, o discipulo aos poucos desenvolve 
todas as boas qualidades. 

A pessoa deve ouvir, glorificar é meditar nas maravilhosas e trans- 
cendentais atividades, aparecimento, qualidades e santos nomes do 
Senhor. Tudo;o que ela considera agradável ou aprazível deve ofere- 
cer de imediato ao Senhor Supremo; mesmo esposa, filhos, lar e o 
próprio ar vital devem todos ser oferecidos aos pés de lótus da Su- 
prema Personalidade de Deus. Ela-deve servir aos outros e também 
aceitar suas instruções. E sobretudo deve servir aqueles que são de= 
votos puros da Suprema Personalidade de Deus e aprender deles. 

Através do cantar das glórias da Suprema Personalidade de Deus 
nacompanhia dos devotos, a pessoa fica satisfeita e feliz e desen- 
volve uma amizade amorosa aos devotos. Dessa maneira, ela con- 
segue abandonar o gozo dos sentidos materiais, que é a causa de 
todo 'o sofrimento. Quando o devoto atinge 'a fase de amor puro 
por Deus, os pêlos de seu corpo se artepiam, e ele manifesta diver- 
sos sintomas extáticos; ele encontra-se pessoalmente com o Senhor 
Supremo e torna-se pleno de bem-aventurança transcendental: Apren- 
dendo a ciência do serviço devocional -e ocupando-se noserviço de- 
vocional prático ao Senhor, o devoto chega à fase:de amor por Deus. 
Ao:se entregar por completo à Suprema Personalidade de Deus, 
Náráyana, o devoto transpõe facilmente a energia ilusória, maya, 
a qual é muito, muito difícil de superar. 

A Suprema Personalidade de Deus é a causa da criação, manuten- 
cáo!e destruição do Universo. Ele, contudo, não tem nenhuma causa 
precedente. Situado dentro do temporário-e sempre mutante mundo 
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ial, o- Senhor Supremo permanece eterno e imutável. Ele não 
de ser compreendido através dos sentidos e mente embotados, 
transcendental à manifestação do mundo material, que surge 
mo a causa sutil e efeito material visível no aparecimento dos ob- 
os materiais grosseiros. Embora originalmente seja um, o Senhor, 
és da expansão de Sua potência ilusória (maya), aparece sob 
itas formas diferentes. Ele está sempre livre de nascimento, cres- 
ento, deterioração e morte, e é a Superalma, a testemunha oni- 
ante que percebe a mentalidade de todas as entidades vivas. 
é o Brahman Supremo e é conhecido como Naraáyana. 
Quando alguém se ocupa seriamente no serviço devocional aos 
de lótus do Senhor Náráyana, os desejos impuros alojados em 
4 coração como resultado de suas atividades anteriores dentro dos 
ês modos da natureza são destruídos. Quando o coração se purifi- 
a dessa maneira, ele pode perceber diretamente que tanto o Senhor 
o quanto o eu são entidades transcendentais. 
diante o estudo autorizado da transcendental literatura védica, 
essoa consegue ter o entendimento correto doque significa deve- 
prescritos, não-execução de tais deveres e atividades proibidas. 
guém jamais pode entender este difícil tema através da especula- 
o mundana. Os preceitos védicos indiretamente conduzem a pessoa 
caminho da liberação última prescrevendo primeiro as atividades 
fruitivas, tal como um pai promete doce a seu filho para 
seste tome o remédio. Se uma pessoa ignorante, quë não conquis- 
ou os sentidos materiais, não executar os preceitos védicos, ela de- 
erto se ocupará em atividades pecaminosas e irreligiosas. Assim, 
recompensa será repetidos nascimentos e mortes. Por outro lado, 
executa, sem apego; 'as atividades reguladas prescritas nos 
e oferece o resultado de tal trabalho ao Senhor Supremo, al- 
a liberdade completa do cativeiro do trabalho material. Os 
materiais fruitivos oferecidos nas escrituras reveladas não 
y-à verdadeira meta do conhecimento védico, senão que se des- 
m a estimular o interesse do executor. Caso adore: o Supremo 
Hari seguindo as regulações encontradas nas escrituras védi- 
; tais como os tantras, a alma condicionada rapidamente sé liber- 
do cativeiro do falso ego. 











| AO obter a misericórdia de seu mestre espiritual, que lhe revela 


itos das escrituras védicas, o devoto adora a Suprema Perso- 
je de Deus sob a forma pessoal específica que considera mais 





192 Srimad-Bhagavatam [Canto 11, Cap. 3 


atrativa. Desse modo, o devoto rapidamente se liberta de todo'o ca- 
tiveiro material. 


VERSO 1 
AA 


a aa a fl 
quí RRE aqui ae 


Sri-rájováca 
parasya visnor isasya 
máãyinâm api mohinim 
máãyâm veditum icchâmo 
bhagavanto bruvantu nah 


sri-rãjã uvâca-—o rei disse; parasya-—do Supremo; visnoh—Visnu; 
isasya—o Senhor; mãyinâm-—para aqueles que possuem grande poder 
místico; api--mesmo; mohinim—que é desnorteante; máayam—a po- 
téncia ilusória; veditum-—entender; icchamah—desejamos; bhagavan- 
tah—meus senhores; bruvantu—por favor, dizeiisto; nah—para nós. 


TRADUÇÃO 
O rei Nimi disse: Agora desejamos ouvir-vos falar sobre a potên- 
cia ilusória da Suprema Personalidade de Deus, Sri Visnu, a qual 
confunde até mesmo eminentes místicos. Meus senhores, por favor, 
explicai-nos este assunto. 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Sridhara Svámi, neste capítulo diversos filhos santos 
de Rsabhadeva falarão acerca da energia ilusória (maya), dos meios 
para se transpô-la, das características da Suprema Personalidade de 
Deus e dos deveres prescritos para ósseres humanos. O quadragé- 
simo oitavo verso do capítulo anterior afirmou que visnor mãyâm 
ida pasyan: “O devoto de Krsna deve ver o Universo inteiro como 
a potência ilusória do Senhor". Portanto, o rei Nimi está agora in- 
quirindo mais acerca deste assunto, pedindo informação mais-deta- 
ihada aos santos Yogendras. 

Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, os semideuses, 
encabeçados pelo Senhor Brahma, e os seres humanos da Terra são 
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os levados por seus desejos específicos de desfrutar o gozo dos 
idos. Dessa forma, eles direcionam seus sentidos rumo a pesqui- 
sobre o conhecimento material, Os'celestiais sentidos sutis dos 
e es e os grosseiros sentidos dos seres humanos estão todos 
pados em verificar as dimensões dos objetos dos sentidos mate- 
. Para entender tudo acerca da verdadeira natureza de mãyáã, a 
ia ilusória, que faz com que as almas condicionadas tornem- 
dversas à consciência de Krsna e rendam-se às estonteantes ma- 
es materiais, O rei Nimi está indagando de outro dos nove 

Sri Antariksa. 


VERSO 2 


META TA TREM, Eta, 
reef UMIC ST 


nânutrpye jusan yusmad- 
vaco hari-kathâmrtam 

sarsãra-tâpa-nistapto 
martyas tat-tâpa-bhesajam 


a anutrpye—ainda náo estou saciado; jusan—ocupando; yus- 
—vossas; vacah—nas palavras; hari-katha—dos tópicos sobre 
or Supremo, Hari; amrtam—o néctar; samsára—da existén- 
'material; tdpa—pela miséria; nistaptah—atormentado; martyah—= 
ser humano mortal; tat-tâpa-—dessa dor; bhesajam—o tratamen- 


TRADUÇÃO 
bora esteja bebendo o néctar de vossas narrações sobre as 
is da Suprema Personalidade de Deus, ainda não saciei minha 
Semelhantes descrições nectáreas sobre o Senhor e Seus devo- 
são o verdadeiro remédio para almas condicionadas como eu, 
[ue são atormentadas pelas três misérias da existência material. 


SIGNIFICADO 
Segundo Srila Sridhara Svámi, talvez se argumente que como os 
sintomas de um devoto puro do Senhor já foram muito bem descritos, 
a pessoa pode aperfeiçoar sua vida elevando-se à plataforma men- 
jada no verso anterior, e não há necessidade'de mais perguntas. 
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Porém, hari-kathâmrtam, tópicos referentes ao Senhor e a Seus de- 
votos, são tão agradáveis e belos que não se pode deixar de ouvi- 
los; mesmo após a liberação espiritual. A este respeito, Caitanya 
Mahaprabhu cita o seguinte verso: 


atmáramas ca munayo 
nirgranthã apy urukrame 

kurvanty ahaitukim bhaktim 
ittham-bhita-guno harih 


“Aqueles que vivem satisfeitos consigo mesmos é não se sentem 
atraídos por desejos materiais externos, também os atrai o serviço 
amoroso a Sri Krsna, cujas qualidades são transcendentais e cujas 
atividades são maravilhosas. Hari, a Personalidade de Deus, chama- 
Se Krsna por ter essas características transcendentalmente atrati- 
vas.” (Bhãg.'1.7.10) Remédio-material não/é apetecível quando a 
doença já está curada; porém, na plataforma absoluta os meios e a 
meta não são diferentes. Logo, cantar e ouvir as glórias do Senhor 
Krsna constituem tanto os'meios quanto'a meta da bem-aventurança 
transcendental. 

O rei Nimi disse aos sábios: “Sois todos eminentes pessoas santas 
absortas em amor por Deus. Portanto, embora ireis falar a respei- 
tode maya, ou ilusão, a conclusão sem dúvida será consciência de 
Krsna.-Por favor, náo penseis que já me explicastes tudo. O néctar 
embriagante de vossas instruções deixaram-me mais ávido que nunca 
de ouvir acerca da: Suprema Personalidade de Deus”. 

O rei Nimi também era um grande devoto do Senhor, senão es- 
taria fora de cogitação o fato de ele ter conversado pessoalmente 
com semelhantes entidades vivas insignes como os nove Yogendras. 
Porém, tal qual um humilde vaisnava, ele'se considerava um alma 
condicionada comum coberta pelas designações materiais. Dessa ma- 
neird, ele mostrou sua avidez de entender a verdadeira natureza de 
maya a fim de salvar-se de suas futuras tentativas de colocá-lo no 
incéndiovardente da' existência material. 


VERSO 3 
rn sim 


cio en sra sois 
ARA 111 
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Sri-antariksa uvãca 

ebhir bhatâni bhatatmã 
maha-bhútair maha-bhuja 

sasarjoccâvacany adyah 
sva-mátráatma-prasiddhaye 


“gri-antariksah uvâca—Sri Antariksa disse; ebhih—por estes (ele- 

s materiais); bhñtani—criaturas; bhata-atmá—a Alma de toda 

ão; maha-bhitaih-—pelos elementos do mahat-tattva; maha- 

ó rei de braços poderosos; sasarja-—Ele criou; ucca-avacâni— 

nto elevadas quanto baixas; adyah—a pessoa original; sva—de 

Suas próprias partes integrantes; mátra—o gozo dos sentidos; dtma— 
Va auto-realização; prasiddhaye—para facilitar. 


TRADUÇÃO 
Antariksa disse: Ó rei de braços poderosos, ativando os ele- 
js materiais, a Alma primordial de toda a criação gerou todos 
eres vivos em espécies superiores e inferiores, para que estas 
condicionadas pudessem cultivar ou o gozo dos sentidos ou à 
o última, de acordo com seu desejo. 





SIGNIFICADO 

Segundo Śrīla Viśvanātha Cakravartī Thākura, este verso explica 

que é a energia ilusória (maya) através de uma descrição de suas 

cias, a saber, os modos da natureza material. No Bhagavad- 

a, o Senhor Krsna descreve maya como gunamayi, ““constituída 

Os modos da natureza material". Este verso alude aos modos da 

natureza material por meio da palavra-uccâvacâni, “espécies de vida 

uperiores e inferiores”. Diversas espécies de vida se manifestam com 

a variedade de beleza, feiura, força, fraqueza e outras caracte- 

rísticas, de acordo com o desenvolvimento proporcional dos modos 

da natureza em cada espécie em particular. Como se confirma no 

“Bhagavad-gitã (13.22), karanarh guna-sango *sya sad-asad-yoni-jan- 

masu: “Isto decorre da associação do ser vivo com a natureza ma- 

terial em espécies boas e más’. De modo semelhante, encontramos 
esta afirmação: 


W, ūrdhvam gacchanti sattva-sthā 
» madhye tisthanti rajasah 
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Jjaghanya-guna-vríti-sthã 
adho gacchanti tâmasãh 


“Aqueles situados no modo da bondade gradualmente elevam-se aos 
planetas superiores; -aqueles-no; modo da paixão vivem nos planetas 
terrestres; e aqueles no abominável modo da ignorância descem para 
os:mundos infernais.” (Bg. 14,18) 

As-três divisões gerais da vida material chamam-se deva, tiryak 
esnara — isto é, semideuses, criaturas subumanas e seres humanos, 
Nas diversas espécies devida, existem várias facilidades para o gozo 
dos sentidos materiais, Diferentes espécies distinguem-se através de 
sentidos distintamente formados, tais como os órgãos genitais, as 
narinas, a língua, os ouvidos -e;os olhos. Os pombos, por exemplo, 
receberam facilidades para a prática quase ilimitada de sexo. Os 
ursos têm enorme oportunidade para/dormir. Os tigres e leões exi- 
bem as propensões para lutar e comer- carne, os cavalos se desta- 
cam por suas pernas aptas para correr muito, os abutres e águias 
possuem visão aguçada, e assim por diante. O ser humano se dis- 
tingue por seu cérebro desenvolvido, que-se destina-a compreender 
a Deus. b na 1 

A frase sva-matrãtma-prasiddhaye é muito significativa neste verso. 
A palavra sva indica posse, Todos os seres vivos pertencem ao Senhor 
Supremo (mamaivarnso jiva-loke jiva-bhitah sanãtanah). Portanto, 
de acordo com este verso eles têm duas opções — máatra-prasiddhaye 
e átma-prasiddhaye. 

"»Mãtrã refere-se a sentidos materiais, e prasiddhaye refere-se a de- 
sempenho eficiente: Logo, mátra-prasiddhaye significa ““ocupando- 
se eficientemente no gozo dos:sentidos””. 

Por:outro lado, atima-prasiddhaye refere-se a consciéncia de Krsna. 
Existem duas categorias de dímá — o jivatma, ou a entidade viva 
comum, que é dependente, e o Paramátma, a entidade viva supre- 
ma, que é independente. Certas entidades vivas desejam entender as 
duas categorias de atmã, e neste verso a palavra arma-prasiddhaye 
indica queso mundo-material é criado para dar a essas entidades 
vivas a oportunidade de alcançar semelhante entendimento para que 
assim elas retornem para o reino de Deus, onde a vida é eterna, 
plena de bem-aventurança e conhecimento. 

Srila Sridhara Svâmi confirma isto citando um verso do veda-stuti 
do Srimad-Bhagavatam (10.87.2): 
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buddhindriya-manah-pranân 
janânam asrjat prabhuh 

mátrartham ca bhavártham ca 
atmane *kalpanaya ca 


o Senhor criou a inteligência, sentidos, mente ear vital dos seres 
vi para o gozo dos sentidos, para a execução de sacrifícios que 
m à consecução de nascimentos superiores e, enfim, para o ofe- 
simento de sacrifícios à Alma Suprema.” 
Segundo Srila Jiva; Gosvâmi, o verdadeiro propósito da criação 
o Senhor é apenas um: facilitar o desenvolvimento de serviço devo- 
onal ao próprio Senhor. Embora se afirme que o Senhor facilite 
H gozo dos sentidos, deve-se entender que a Suprema Personalidade 
Deus, em última análise, não perdoa a tolice das almas condicio- 
das. O Senhor facilita o gozo dos sentidos (máatra-prasiddhaye) 
a que as entidades vivas pouco a pouco compreendam a: futili- 
de se-tentar desfrutar sem Ele. Toda-entidade viva é parte in- 
ante de Krsna. Na literatura védica, o Senhor dá um programa 
lado para que os seres vivos possam aos poucos exaurir suas 
ências de serem tolos e aprendam o valor da rendição a Ele. O 
nhor é sem dúvida o reservatório de toda a beleza, bem-aventu- 
nça e satisfação, e é dever de toda entidade viva ocupar-se nọ servi- 
amoroso ao Senhor. Embora pareça haver dois propósitos para a 
riação, deve-se entender que em última análise o propósito é um, Os 
“arranjos feitos para o gozo dos sentidos destinam-se, afinal, a con- 
duzir as entidades vivas ao propósito único de voltar-ao lar, voltar 
o Supremo. 
VERSO 4 


A A AO af! 
CRA ARA A e 1 


evari srstâni bhatani 
pravistah pañca-dhátubhih 

ekadha dasadhátmanamh 
vibhajan jusate gunán 


“Wevam-—da maneira supracitada; srstâni—criados; bhitâni—os seres 
vivos; pravistah==tendo entrado; parica-dhatubhih-—(criados) pelos 
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cinco elementos grosseiros (terra, água, fogo, ar e éter); ekadha— 
uma vez mais (como o superintendente da mente); dasadhá—dez 
vezes mais (como o superintendente dos cinco sentidos perceptivos 
e dos cinco órgãos de ação); atmânam-—Ele mesmo; vibhajan—divi- 
dindo; jusate—ocupa (Ele faz com que a alma individual se ocupe); 
gunân—com os modos da natureza. 


TRADUÇÃO 
A Superalma entra nos corpos materiais dos seres criados, ativa 
a mente e sentidos, e assim faz com que as almas condicionadas se 
aproximem dos três modos da natureza material em busca de gozo 
dos sentidos. 


SIGNIFICADO 

A seguir apresentamos o resumo do comentário de Srila Bhakti- 
siddhánta Sarasvati Thákura sobre este verso. 

A Superalma individual entra nos elementos materiais grosseiros 
(terra, água, fogo, ar e éter) e usa à 'mente material ativada para 
sutilmente dividir as atividades sensoriais das almas condicionadas 
entre os cinco sentidos para adquirir conhecimento (os olhos, os ou- 
vidos, o nariz, a língua eʻa pele) e, mediante posterior divisão gros- 
seira, entre ös cinco sentidos funcionais (as mãos, as pernas, a fala, 
os órgãos genitais e o ânus). Porque têm uma forte tendência de 
servir ao Senhor, as almas liberadas não ficam atraídas pelas duali- 
dades do bem e mal materiais. Elas obtêm prazer através da devoção 
e amor pela Suprema Personalidade de Deus, que desfruta eterna- 
mente Seus próprios passatempos transcendentais além da manifesta- 
ção material. 

Ao se esquecerem de seu relacionamento amoroso com a Suprema 
Personalidade de Deus, as almas condicionadas desenvolvem dese- 
jos ilícitos. Portanto, incapazes de servir a forma, gosto, fragrância 
e outros aspectos do Senhor Visnu, essas almas ficam atadas aos 
frutos amargos das atividades fruitivas. Porém, se de uma forma ou 
outra as almas condicionadas despertam seu amor por Deus, elas 
podem utilizar todas as suas atividades sensoriais a serviço dos pas- 
satempos transcendentais do Senhor. 

Na verdade, todas as atividades materialistas são muito indesejá- 
veis. Mas a alma condicionada, sob a influência da ilusão, vê apa- 
rentes distinções entre bom e mau, agradável e desagradável e assim 
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yr diante. O Senhor, a Superalma, por ter entrado na consciên- 
coletiva e individual das entidades vivas, conhece o coração de 
dos. Logo, quando a alma'sincera aspira à perfeição espiritual, 
Senhor a liberta do cativeiro material e suscita sua propensão a 
ao Senhor de Vaikuntha. Amor por Deus floresce sob a forma 
iados sabores de desfrute transcendental. Em ignorância, tođa- 
pa-alma condicionada considera-se o objeto digno de serviço e 
jim compreende mal toda a situação existencial. 


VERSO 5 


GINA YAA AA: ma: 
waa dd gear q MM 


gunair gunán sa bhuñjana 
âtma-pradyotitaih prabhuh 

manyamána ida srstam 
átmánam iha sajjate 


iaso os modos (os sentidos); gunân—os modos (os ob- 
dos sentidos); sah—ele (o ser vivo individual); bhurijânah— 
rutando; dtma—pela Alma Suprema; pradyotitaih—=, 
rabhuh-—o mestre; manyamánah—pensando; idam —esti 
do (corpo); dtmánam-—como seu próprio eu; ¡ha—neste; sajja- 
fica enredado. 





y TRADUÇÃO 

0 ser vivo individual, o mestre do corpo material, usa seus sen- 
lidos materiais, que foram ativados pela Superalma, para tentar 
“desfrutar os objetos dos sentidos constituídos dos três modos da 
“natureza. Assim, ele identifica erroneamente o corpo material criado 
comio ew eterno e não nascido e, então, fica enredado na energia 
ilusória do Senhor. 


pen SIGNIFICADO 

+ Neste verso, à entidade viva é chamada de prabhuh, ou “mestre”, 
porque ela é uma diminuta parte integrante do mestre supremo, 
Krsna. De forma semelhante, no Bhagavad-gitã (15.8) o Senhor des- 

“greve a entidade viva como isvarah, “o controlador”. 








| 
| 
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sariram yad avāpnoti 

yac capy utkramatisvarah 
grhitvaitáni samyati 

váyur gandhan ivasayat 


Assim: como:o ar: transporta: os aromas; a entidade viva no mundo 
matèrial leva-de umicorpo para outro suas diferentes concepcóes 
de vida.” Srila Prabhupáda comenta em seu significado: **Aqui, a 
entidade viva é descrita como isvara, o controlador de seu próprio 
corpo. Se quiser, ela poderá mudar: para um corpo de grau superior, 
ou se preferir, poderá mudar para uma classe inferior. Existe inde- 
pendência diminuta. A mudança'a que seu torpo'se submete depende 
dela”. Esta declaração confirma as palavras sva-mátra e dtma-pra- 
siddhaye no verso três deste capítulo. Seo Senhor Supremo interfe- 
risse na diminuta independência daventidade viva, estaria fora de 
questão a entidade viva 'ocupar-se-no serviço amoroso ao Senhor, 
já que amor implica a livre-e espontânea-escolha do amado. Nesta 
passagem, a palavra prabhuh indica que-assim como uma criança, 
que recebeu de seu pai um carro de brinquedo, pedala na calçada, 
imitando o pai, que dirige um carro verdadeiro, a entidade viva pe- 
dała pelo universo material-eminúmeros corpos materiais, que-o 
Senhor Supremo selecionou para ela-de'um sortimento de-8.400:000 
espécies: Dessa forma, a entidade viva, fascinada pelo: falso ego do 
corpo material, cria'uma situação amedrontadora em que sofre repe- 
tidos nascimentos e mortes, como descrito na afirmação: bhayarm 
dvitivabhinivesatah syat (Bhag. 11.2.37). 

Srila Jiva Gosvâmi deu outra explicação para este verso. Caso se 
aceite-que-a palavra; prabhuh refere-se-ao Senhor Supremo, pode-se 
entender que a palavra gunaih significa “boas qualidades", já que 
guna pode se referir aos modos da natureza material ou a qualida- 
des admiráveis (como no verso yasyásti bhaktir bhagavaty akiñcaná 
sarvair gunais tatra samasate surâh):' Este-verso significaria, então, 
que o Senhor, mediante Suas qualidades transcendentais (gunaih), 
tal como a misericórdia, é capaz de saborear as qualidades transcen- 
dentais (gunân) de Seus devotos puros. Atma-pratyoditaih indicaria, 
então, que-devido ao fato de estarem rendidos ao Senhor, que é o 
reservatório: de todas as boas qualidades; os«devotos puros-também 
são; dotados-de qualidades divinas. As: palavras manyamâna:idam 
srstam âtmânan indicariam quevo Senhor aceita o corpo de Seu 
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levoto puro como estando no mesmo nível espiritual que Ele mesmo, 

indica o verso dcaryarm mam vijantyan návamanyeta karhi- 

O Senhor sente-Se atraído pelo serviço devocional:amoroso de 

leus devotos puros e assim fica enleado na rede desse relacionamen- 

amoroso. Por exemplo, após'a Batalha de Kuruksetra, quando 

a estava partindo para Sua própria cidade, Dvaraka, o apelo 

o de Mahaãraja Yudhisthira forçou o Senhor a permanecer 

s algumas semanas em Hastinâpura. De igual modo, quando as 

pis mais velhas de Vrndâvana batiam palmas, Krsna dançava como 

n títere, seguindo o ritmo delas. Com respeito'a este assunto, Srila 
Gosvâmi cita um verso do Srimad-Bhagavatam (9.4.68): 


sâdhavo hrdayarm mahyam 
sâdhanarm hrdayar tv aham 

mad-anyat te na jânanii, 
nãhara tebhyo manãg api 


em apenas à Mim, e Eu só conheço a eles.” 
"Segundo Srila Visvanátha Cakravarti Thákura, também pode- 
entender a palavra prabhuh da seguinte maneira. A palavra pra 

a prakarsena, ou “excessivamente”, e bhú indica bhavati, ou 
ndo”. agita prabhuh indica prakarsena deva- -tiryag-ä 





y “animais, seres humanos e outras formas de vida. 
onfi rmando a declaração de Srila Jiva Gosvámi referente ao 
go do Senhor pelo corpo espiritualizado, do. devoto puro, Srila 
Bhaktisiddhánta Sarasvati Thákura menciona os seguintes versos 
do Caitanya-caritâmrta (Antya 4.192-193): 


diksá-kale bhakta kare átma-samarpana 
sei-kale krsna tare kare atma-sama 


No momento da'iniciacáo, quando o devoto se rende por comple- 
“to ao serviço do Senhor, Krsna o aceita como estando rio mesmo 
vel que o próprio Senhor Supremo.” 
sb: 





sei deha kare tara cid-ananda=maya 
aprakrta-dehe tanra carana bhajaya 
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“Quando, dessa maneira, o corpo do devoto transforma-se em exis- 
tência espiritual, o'devoto, nesse corpo transcendental, presta servi 
ço aos pés de lótus do Senhor.” 


VERSO 6 


O A a 1 
A AS A RA 


karmaáni karmabhih kurvan 
sa-nimittani deha-bhrt 

tat tat karma-phalar grhnan 
bhramatiha sukhetaram 


Kkarmáni—diversas classes de trabalho fruitivo; karmabhih— 
através dos karmendriyas, os Órgáos de acáo; kurvan—executando; 
sa-nimittāni—que estão impregnados de desejos motivadores; deha- 
bhrt—o proprietário do corpo material; tat tat—diversos; karma- 
phalam-—resultados do trabalho; grhnan—aceitando; bhramati— 
divaga; iha—por todo este mundo; sukha-—felicidade; itaram—e em 
outras circunstâncias. 


TRADUÇÃO 
Impelida por desejos materiais profundamente arraigados, a enti- 
dade viva corporificada ocupa seus órgãos sensoriais ativos em ativi- 
dades fruitivas. Desse modo, enquanto divaga por todo este mundo, 
ela experimenta os resultados de suas ações materiais sob a forma 
de presumível felicidade e sofrimento. 


SIGNIFICADO 

Talvez alguém levante o argumento de que se a entidade viva esti- 
vesse sujeita aos resultados de suas atividades anteriores, não have- 
ria campo de ação para o livre arbítrio; tendo alguma vez cometido 
uma ação pecaminosa, a entidade viva ficaria atada a uma cadeia 
interminável de sofrimento, sujeita perpetuamente a reações prévias. 
De acordo com esta especulação, não pode haver um Deus justo 
e onisciente, já que a entidade viva é forçada a cometer atividades 
pecaminosas resultante das reações de suas atividades prévias, que 
foram reações aatividades ainda anteriores. Visto que até mesmo 
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cavalheiro comum não puniria injustamente uma pessoa inocen- 
como poderia haver um Deus testemunhando o sofrimento desam- 
do das almas condicionadas neste mundo? 

Pode-se refutar facilmente esse argumento tolo através de um exem- 
“prático. Se eu compro uma passagem para um vôo aéreo, em- 
co no avião e inicio o vôo, uma vez que o avião decole, minha 

ão de subir a bordo do avião força-me a continuar voando até 

ue o avião aterrisse. Porém, embora seja forçado a aceitar a reação 

a decisão, posso tomar muitas decisões novas a bordo do avião. 

so aceitar ou rejeitar os alimentos oferecidos pelas aeromoças, 

posso ler uma revista ou um jornal, posso dormir, caminhar pelos 

ores, conversar com outros passageiros e assim por diante. 

outras palavras, embora-o contexto geral — voar para determi- 

cidade — seja forçosamente imposto sobre mim como reação 

inha decisão prévia-de embarcar no avião, mesmo nessa situa- 

, estou sempre tomando novas decisões e criando novas reações. 

Por exemplo, se crio um distúrbio no avião, posso ser preso quando 

aterrissar. Por outro lado, se faço amizade com um executivo 

está sentado a meu lado no avião, esse contato pode levar a 
transação financeira favorável no futuro. 

mesma maneira, embora a entidade viva seja forçada a acei- 

um corpo especifico de acordo com as leis do karma, dentro da 

a de vida humana sempre há esfera de ação para o livre arbi- 

frio e para tomadas de decisões. Portanto, não se pode considerar 

que a Suprema Personalidade de Deus é injusto por dar à entidade 

viva na vida humana a responsabilidade por seus atos presentes, 

a despeito de a entidade viva sofrer as reações de suas atividades 


prévias. 


Segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, a influência de 
'maya é tão forte que até na-condição infernal'a alma condicionada 
prgulhosa pensa que está desfrutando a vida. 


VERSO 7 


Fed TOA AMAT GAR | 
AMAR ERES 11 1 


ittharh karma-gatir gacchan 
bahv-abhadra-vahãh pumãn 
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abhuta-samplavat sarga- 
pralayav asnute *vasah 


ittham-—desse modo; karma-gatih—os destinos estabelecidos por 
suas atividades ¡anteriores; gacchan=adquirindo; bahu-abhadra—= 
muito daquilo que é inauspicioso; vahdh—que envolve; puman—0 
ser vivo; abhúta-samplavat—até a: dissolugáo do Universo criado; 
sarga-pralayau—nascimento e morte; asnute—experimenta; avasah— 
desamparadamente. a 


TRADUÇÃO 
Desse modo, a entidade viva condicionada é forçada a experi- 
mentar repetidos nascimentos'e: mortes. Impelida pelas reações das 
próprias atividades, ela desamparadamente divaga de uma situação 
inauspiciosa para outra, sofrendo desde o momento da criação até 
a ocasião da aniquilação cósmica. 


SIGNIFICADO 
Segundo Srila Madhvacarya, se mesmo após ouvir que a entida- 
de viva se sujeita repetidas vezes a nascimentos e mortes dentro do 
mundo material, alguém ainda considera que semelhante entidade 
desamparada é igual a Deus em todos os aspectos, ele na certa cairá 
mo regiões mais escuras do Universo, das quais é muito difícil se 
elevar. 


VERSO 8 


“ITA ANA ATÉ FOOTER | 
AAA: RARA ll < I 


dhatapaplava asanne 

vyaktam dravya-gunátmakam 
anádi-nidhanah kalo 

hy avyaktayapakarsati 


dhátu—dos elementos materiais; upaplave—a dissolucáo; ásanne— 
quando se torna iminente;-vyaktam—o cosmos manifesto; dravya— 
objetos grosseiros; guna-=-é 'os-modos sutis; dimakam—consistindo 
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ip anadi—sem inicio; nidhanah—ou fim; kālah—tempo; hina 
de; avyaktaya—para dentro do imanifesto; apakarsati—=etrai. 


TRADUÇÃO 
lação dos elementos materiais é iminente, a Su- 
i 


cosmos manifesto, que consiste em aspectos grosseiros e sutis, e 


0 Universo: se desvanece na nño-manifestagáo. 


SIGNIFICADO 
No Terceiro Canto do Srimad-Bhagavatam, o Senhor Kapiladeva 
na que a natureza material originalmente existe num estado inerte 


equilíbrio chamado pradhâna: Quando o Senhor Visnu lança Seu 


potente para a forma de kála, ou tempo, ocorrem as interações 
teriais, culminando ria diversificada criação do cosmos material. 


Neste verso se afirma que no final-do; período universal o mesmo 
rála, que originalmente incitou a natureza feminina a manifestar- 


volta a retrair o cosmos: para seu estado original de não-manifes- 
ão inerte. Segundo: Srila Bhaktisiddhanta: Sarasvati Thakura, a 
ópria potência temporal, kala, é então retraída, e funde-se na Alma 
prema, que Se manifesta como à causa original da natureza mate- 
(anádir ádir govindah sarva-karana-karanam). 
elhantes disposições técnicas de criação e aniquilação, nasci- 
jo é morte, não existem no eterno reino espiritual-de Deus: No 
espiritual, o variado desfrute espiritual do Senhor-e de Seus de- 
os não é importunado pelos ciclos inferiores de nascimento, 'ma- 


nutenção e destruição encontrados no mundomaterial. 


VERSO 9 


aaa Maas fã o 
aa ca EA e, 1 


Sata-varsã hy anâvrstir 
bhavisyaty ulbana bhuvi 

tat-kalopacitosnárko 
lokáms trin pratapisyati 
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Sata-varsa—que dura cem anos; hi—na verdade; andvrstih—seca; 
bhavisyati—haverá; ulbana—terrivel; bhuvi=na Terra; tat-kála—= 
nessa duracáo de tempo; upacita—acumulado; usna—cujo calor; 
arkah—o Sol; lokan—os mundos; trin—trés; pratapisyati—queima- 
ráo muito, 


TRADUÇÃO 
À medida que se aproxima a aniquilação cósmica, ocorre uma 
terrível seca na Terra durante cem anos. Por cem anos o calor do 
Sol aumenta pouco a pouco, e seu calor ardente começa a atormen- 
tar os três mundos. 


VERSO 10 


TRAIRE. -o apinga: 
na ada arar 112011 


paátála-talam ārabhya 
sañkarsana-mukhánalah 

dahann úrdhva-Sikho visvag 
vardhate vayuneritah 


pátâla-talam—o planeta Patála; ãrabhya-—a partir de; sankarsana- 
mukha-—da boca do Senhor Supremo sob Sua forma de Sankarsana; 
analah—o fogo; dahan-=queimando; irdhva-Sikhah-—sua chama 
se eleva; visvak—todas as direções; vardhate—cresce; váyuná—por 
ventos; iritah-—impelida. 


TRADUÇÃO 
A partir de Patalaloka eleva-se um fogo que emana da boca do 
Senhor Sankarsana. Suas chamas lançam-se para cima, e levado por 
ventos tempestuosos, ele devasta tudo em todas as direções. 


VERSO 11 
dado Rem ada ad am | 
arre a A 11221 
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samvartako megha-gano 
varsati sma Satarn samãh 

dharábhir hasti-hastabhir 
liyate salile virat 


vartakah—da. aniquilação; megha-ganah-—conglomerados de 

; varsati—derramaráo chuva; sma-—na verdade; Satam samáh—= 
te cem anos; dhârâbhih-—com torrentes; hasti-hastabhih— 
s de chuva que medem o comprimento de) trombas de ele- 
y liyate—£undirá; salile—na água; virat—todo o Universo. 


TRADUÇÃO 
nglomerados de nuvens chamadas Samvartaka derramarão 
les de chuva durante cem anos. Jorrando sob à forma de 
os de chuva do tamanho da tromba de um elefante, esse agua- 
fatal inunda todo o Universo. 


VERSO 12 


am figo Aura: goi qr 
q aa e ña ara: 112211 


tato virâjam utsrjya 
vairájah puruso nrpa: 
avyaktam visate súksmam 
nirindhana ivânalah 
b 
= tatah—então; virãjam—o Universo; utsrjya-—abandonando (como 
1 corpo); vairâjah purusah—a personalidade da forma universal 
nyagarbha Brahma); nrpa—ó rei Nimi; avyaktam—a natureza 
imanifesta (o pradhâna); vigate—entra; saksmam-—sutil; nirindha- 
h—destituído de combustível; iva—como; analah-—um fogo. 


o TRADUÇÃO 

NeEutão, Vairája Brahma, a alma da forma universal, abandona seu 
corpo universal, ó rei, e entra na natureza imanifesta sutil, como 
um fogo que ficou sem combustível. 
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SIGNIFICADO 

Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thákura, a palavra 
vairajah neste verso indica a totalidade das almas condicionadas 
individuais que originalmente nascem de Brahmã e que voltam a 
amalgamar-se nele no momento da aniquilação. Em virtude da ma- 
nifestação da virat-purusa, a forma universal: do: Senhor, há uma 
exibição temporária de formas, qualidades e atividades dentro da 
criação material. Porém, todo'o cenário cósmico reverte a seu esta- 
do amorfo inerte quando a Suprema Personalidade de Deus retrai a 
criação. Logo, não se pode aceitar que a forma universal do Senhor 
seja uma forma eterna. Ela não passa de mera semelhança efêmera 
e imaginária de Sua forma'pessoal “dentro do reino de mãyã. No 
Primeiro Canto do Srimad-Bhagavatam, bem: como: no Segundo 
Canto, explica-se claramente'que a forma universal: dó Senhor é 
uma forma imaginária oferecida ao ncófito, para que este possa me- 
ditar em Deus. Aqueles que são excessivamente materialistas não 
têm nenhuma capacidade de entender que a Suprema Personalidade 
de Deus é de fato sac-cid-ananda-vigraha, ou a forma eterna de bem- 
aventurança e conhecimento, transcendental à exibição da energia 
material. Portanto, para encorajar semelhantes materialistas gros- 
seiros a tornarem-se teistas fiéis, a literatura'védica os ensina a me- 
ditar no universo fenomenal como o corpo gigantesco do Senhor 
Supremo. Essa concepção panteísta não reflete a realidade última 
do Senhor Supremo, senão que é uma técnica para conduzir a mente 
aos poucos rumo a Deus: 

Srila Sridhara Svámi menciona o seguinte verso como evidência 
de que o Senhor Brahma com certeza volta ao Supremo no momen- 
to da aniquilação: 


brahmanã saha te sarve 
sampráapte pratisañicare 

parasyânte krtâtmânah 
pravisanti param padam 


“No momento da aniquilação definitiva, todas as almas auto-reali- 
zadas entram com Brahmã'na morada suprema.” Porque às vezes 
é considerado o melhor devoto do Senhor Supremo, Brahma decer- 
to-deve alcançar a liberação; em vez de apenas entrar no estado ima- 
nifesto da natureza material chamado avyakta. A este respeito; Srila 
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ara Svami ressalta que há uma classe de não-devotos que se 
ao planeta de Brahmã mediante à execução de asvamedha- 

js e-de outros sacrifícios, e em certos casos o' próprio Brahmã 

de não ser um devoto da Suprema: Personalidade de Deus. Por- 
as palavras avyaktar visate saksmam podem indicar que tal 

à não-devoto não entra no céu espiritual, apesar de ter atin- 

do a posição universal máxima no que diz respeito à habilidade 
erial. Mas quando Brahma é um devoto da Suprema Personali- 
de Deus pode-se aceitar que a palavra avyaktam indica o céu 


spit itual; visto que O céu espiritual não é manifesto para as almas 


icionadas, também se pode considerá-lo avyakta, Se nem mesmo 
or Brahmã consegue entrar no reino de Deus sem se render 
iprema Personalidade de Deus, que'se dizer, então, de outros 
o-devotos supostamente piedosos ou hábeis. 
A este respeito, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ressalta que 
stem trés categorias dentro da posição de Brahma, a saber, a de 
, a de jriani e a de devoto. Um Brahma que seja o mais emi- 
karmi do Universo tem de voltar ao mundo material; uma en- 
viva que atingiu o posto de Brahma por ser o maior filósofo 
peculador do Universo talvez alcance a liberação impessoal; e uma 
tidade viva que recebeu o posto de Brahma em virtude de ser um 
nde devoto da Suprema Personalidade de Deus entra na morada 
do Senhor. No Srímad-Bhagavatam (3.32.15) ainda é des- 
to um outro caso: um Brahmã que seja devoto do Senhor, mas 
a a tendência de considerar-se independente do Senhor ou igual 
Ele talvez se eleve à Sua morada no momento da aniquilação, 
yrém, quando a criação reinicia, ele tem de retornar e assumir de 
ovo o posto de Brahma. A palavra usada neste caso é bheda-drstya, 
e se refere à tendência de considerar-se independentemente pode- 
Os diversos destinos: possíveis de tão eminente entidade viva 





tomo o Senhor Brahma prova de maneira definitiva que qualquer 


Osição material é insignificante para garantir uma vida eterna de 
em-aventuránca e conhecimento. No Bhagavad-gitã, o Senhor Krsna 

ete que se alguém: abandona todas as outras ditas obrigações e 
ende-se ao serviço devocional do Senhor, este pessoalmente irá pro- 

lo e trazê-lo de volta à morada suprema -no céu espiritual. E 
útil e tolo tentar atingir a perfeição através do próprio esforço árduo 
não através da rendição aos pés de lótus de Krsna. Semelhante ten- 
tiva cega é descrita no Décimo Oitavo Capítulo do/Bhagavad-gita 
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como bahulayásam, indicando que isto é atividade no modo da 
paixão material. Brahmã é o senhor da paixão, e sua criação e ad- 
ministração do Universo inteiro decerto são bahulayâsam, ou esfor- 
ço árduo, no mais elevado sentido do termo. Porém, sem rendição 
aos pés de lótus de Krsna, todas essas ativivades no modo da paixáo, 
mesmo as do Senhor Brahma, são em última análise inúteis. 


VERSO 13 


aa Ea: afan Am! 
af qa AAA 112211 


vayuná hrta-gandháa bhúh 
salilatvâya kalpate 

salilam tad-dhrta-rasam 
jyotistvâyopakalpate 


vayuna—pelo vento; hrta—destituido; gandha—de sua qualidade 
de aroma; bhúh—o elemento terra; salilatváya kalpare—torna-se 
água; salilam—água; tat—por esse (o mesmo elemento, vento); Arta- 
rasam-—destituída de sua qualidade de sabor; jyotistvaya-upakal- 
pate—torna-se fogo: 

TRADUÇÃO 

Destituído pelo vento de sua qualidade de aroma, o elemento terra 
transforma-se em água; e a água, por esse mesmo vento destituída 
de seu sabor, funde-se no fogo. 


SIGNIFICADO 
O Srimad-Bhagavatam apresenta várias descrições da criação ma- 
terial, através das quais se explica que o ar expande-se do éter;o 
fogo, do ar; a água, do fogo; e a terra, da água. Agora, na ordem 
inversa, 'a criação é aniquilada. Desse modo, a terra volta a fundir- 
sena água da qual ela veio, e a água por sua vez funde-se-no fogo. 


VERSO 14 
crei y mara: RR | 
cría. aia e ll 
AAA E A A A | 
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hrta-râpam tu tamasa 
vãyau jyotih pralivate 

hrta-sparso 'vakasena 
vayur nabhasi liyate 

kalatmana hrta-gunam 
nabha atmani livate 


fa-rapam-— destituído de sua qualidade de forma; tu-—decerto; 
asa—pela escuridáo; vdyau—no ar; jyotih—fogo; praliyate— 
se; hrta-sparsah—destituido de tato; avakasena—pelo elemen- 
espaco; vayuh—ar; nabhasi—no:espago; liyate—funde-se; kála- 
pela Alma Suprema sob a forma do tempo; hrta-gunam— 
stituído de sua qualidade tangível; nabhah--espaço; âtmani—no 
jo ego encontrado no modo da ignorância; livate—funde-se. 


TRADUÇÃO 
Destituído pela escuridão de sua qualidade de forma, o fogo dis- 
no elemento ar. Ao perder sua qualidade de tato através 
juência do espaço, o ar funde-se nesse espaço. Quando, pela 
Suprema sob a forma do tempo, é destituído de sua quali- 
“tangível, o espaço funde-se no falso ego encontrado no modo 


ignorância. 
VERSO 15 


añ a gg: ae teia 
ña ego given SM 


indrivâni mano buddhih 
saha vaikarikair nrpa 

pravisanti hy ahankáram 
sva-gunair aham dtmani 





os sentidos; manah-—a mente; buddhik 
ha vaikârikaih-—junto com os semideuses, que são' produtos do 
o ego no modo da bondade; nrpa—ó rei; pravisanti—entram; 
ma verdade; ahañkaram—o elemento ego; sva-gunaih-—junto 
m suas qualidades (bondade, paixão e ignorância); aham—ego; 
imani—no mahat-tattva. 
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TRADUÇÃO 
Meu querido rei, os sentidos materiais e a inteligência fundem-se 
no falso ego encontrado no modo da paixão, do qual eles surgiram; 
e a mente, junto com os semideuses, funde-se no falso ego encon- 
trado no modo da bondade. Então, o falso ego total, junto com 
todas as suas qualidades, funde-se no mahat-tattva. 


VERSO 16 


CEO atas AA 1 
Panama forrar 141 


esá maya bhagavatah 
sarga-sthity-anta-karini 
tri-varnã varnitasmabhih 
ki bhityah Srorum icchasi 


esd—esta; maya—energia material; bhagavatah=do Senhor Su- 
premo; sarga—da criação; sthiti=-manutenção; anta-—e dissolução 
(deste Universo); karini—a agente; tri-varná—que consiste nos três 
modos (bondade, paixão e ignorância); varnita-=foi descrita; asmã- 
bhih—por nós; kim-—que; bhiyah—mais; srotum-— ouvir; iechasi 
desejas. 











TRADUÇÃO 
Acabei de descrever mayá, a energia ilusória da Suprema Persona- 
lidade de Deus, Esta potência ilusória, que consiste nos três modos 
da natureza material, recebe do Senhor o poder para efetuar a cria- 
ção, manutenção e aniquilação do universo material. Agora, que 
mais desejas ouvir? 


SIGNIFICADO 

O rei Nimi expressara aos nava-yogendras seu temor à potência 
ilusória do Senhor e solicitarauma explicação detalhada sobre maya, 
para que-pudesse evitar tornar-se vítima em suas mãos. Agora, Sri 
Antariksa, tendo descrito a potência ilusória, sugere que o rei inda- 
gue acerca dos meios parase libertar por completo da influência 
de maya. Sem esperar que o rei fizesse tal pergunta, o próprio $ri 
Antariksa está sugerindo: **Agora que ouviste sobre a influência de 
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|, deves inquirir sobre o processo para. se-libertar dessa influ- 
ja”. Segundo Sridhara-Svami, este-é o significado da pergunta 
Sri Antariksa, kim. bhúyah Srotum icchasiz “Que: mais: desejas 
ir?" 
seguir dá-se um resumo da explicação de Srila Bhaktisiddhânta 
ati Thakura sobreo proc: da aniquilação descritó nos versos 
eriores. Vasudeva, a Suprema Personalidade de Deus, é a Deidade 
te da consciência, a qual'se manifesta dentro! do mahat-tativa. 
te posteriores transformações do mahar-tattva, o falso ego 
plice aparece da seguinte 'maneira: (1) De 'vaikárika, falso-ego no 
da bondade, surge o décimo primeiro sentido, a'mente, cuja 
le regente é Aniruddha. (2) De taijasa, falso ego no modo 
paixão, surge a inteligência, cuja Deidade regente é Pradyumna, 
como os cinco sentidos funcionais eos cinco sentidos de'adqui- 
f conhecimento, com suas diversas deidades regentes: (3) Do: falso 
mo:modo da ignorância surge a forma sutil do som, e desse som. 
sabda, gradualmente se manifestam todos os elementos materi: 
do com o éter ea audição. A: Deidade regente dessas três di- 
des de falso ego é Sankarsana, Essa descrição é tirada do Capítulo 
te e Seis do Terceiro Canto do Srimad-Bhagavatam, versos 21, 
28, 30, 31, 32 e 35. 
A potência externa da Suprema Personalidade de Deus, maya, 
oca o nascimento, manutenção e destruição do mundo mate- 
. Ela é tricolor: vermelha, brárica e preta, Em seu aspecto verme- 
, à natureza material é criada; em branco, ela permanece; e em 
lo, é aniquilada. O mahat-tattva surge dessa máya, e do mahat- 
iva vém as trés variedades de falso ego supracitadas. No momen- 


O da aniquilação oscinco-grandes elementos, a saber, terra, água, 


, ar e éter, fundem-se no falso ego:no:modo da ignorância, do 
foram originalmente gerados; os dez sentidos e a inteligência 


indem-se no falso ego na paixão; e aimente, junto com os semideu- 


funde-se no falso ego no modo da bondade, que então funde-se 
mahai-tattva, que depois refugia-se na prakrti ou pradhâna ima- 


“Como descrito acima, cada um dos elementos grosseiros é extin- 
O quando se remove sua qualidade distintiva; O elemento funde-se 
o no elemento anterior. Pode-se entender isto da seguinte forma. 
espaço ou éter existe a qualidade do som.-No ar existem as qua- 
des do som e do tato. No fogo existem som, tato e forma. Na 
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água existem som, tato, formae sabor. E na terra existem som, tato, 
forma, sabor e aroma. Portanto, do'éter à terra, cada elemento se 
distingue pela-adição de sua qualidade singular, chamada guna-vise- 
sam. Quando a qualidade é removida, um elemento torna-se não 
diferente de seu elemento anterior e assim funde-se nele. Por exem- 
plo, quando fortes: ventos retiram o aroma da terra, esta contém 
apenas som, tato, forma e sabor e assim torna-se não diferente da 
água, em que se funde. De modo semelhante, quando a água perde 
sua rasa, ou sabor, ela contém apenas som, tato e forma, e assim 
torna-se não diferente do fogo, que também contém essas três quali- 
dades. Então, o vento retira o aroma para fundir a terra na água e 
retira o sabor para fundir a água no fogo. Depois, quando a escuri- 
dão universal remove a forma do fogo; este funde-se no ar. O espa- 
¿o entáo remove do ar'o sentido de tato, e o ar funde-se no espaço. 
A Suprema Personalidade de Deus como o elemento tempo remove 
do espaço o som, e'o espaço funde-se então no falso ego no modo 
da ignorância, do qual ele surgiu. Ofalso ego, enfim, funde-se no 
mahat-tattva, que se funde no pradhâna imanifesto, e assim o Uni- 
verso é aniquilado. 


VERSO 17 

sirina 
aaa i gangan: | 
aaa: gafi med a 1101 


sri-rájovãca 
athaitâm aisvarim mãyâm 
dustarâm akrtâtmabhih 
taranty afijah sthila-dhiyo 
maharsa idam ucyatâm 


sri-rájã uvaca—o rei Nimi disse; vathã-—como; etâm-—esta; ais- 
varim—do Senhor Supremo; mãyâm-—energia material; dustarâm-— 
intransponível; akrta-ãtmabhih-—por aqueles que não são autocon- 
trolados; taranti—eles possam atravessar; aijah-—facilmente; sthúla- 
dhiyah-—pessoas cuja: inteligência está embotada devido aos apegos 
materialistas; maha-rse—ó grande sábio; idam-—isto; ucyatâm—por 
favor, dize. 
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TRADUÇÃO 
D rei Nimi disse: Ó grande sábio, por favor, explica como até 
no um materialista tolo pode transpor a energia ilusória do 
or Supremo, a qual é intransponível para aqueles que não são 
ontrolados. 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Sridhara Svámi, sthala-dhiyah indica aqueles que 
ignorância identificam-se com O corpo material grosseiro e que, 
anto, são incapazes de analisar as sutis leis da natureza através 
Is quais a alma transmigra em ilusão. Srila Jiva Gosvami comenta 
'sthala-dhiyah também se refere às ditas pessoas piedosas que exe- 
tam extravagantes cerimônias religiosas em troca de gozo dos senti- 
materiais, e não para tentar preparar-se para voltar ao lar, voltar 
Supremo, ocupando-se no serviço devocional amoroso ao Senhor. 
Segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thákura, o rei Nimi já era 
devoto avançado do Senhor e portanto sabia que quem se rende 
pés de lótus do Senhor e O satisfaz através do serviço devocio- 
puro pode atravessar a energia ilusória, maya. Logo, o rei fez 
pergunta para o beneficio daqueles que erroneamente sè con- 
am muito eruditos, mas que na verdade são viciados em ativi- 
es fruitivas materialistas, as quais os enredam cada vez mais na 
A este respeito, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura cita o 
mário Amara-kosa para mostrar que a palavra akrtatmabhih in- 

ta apiúrnatvam, ou alguém cuja vida é vazia. 
Todo ser vivo tem uma relação eterna com O ser vivo supremo, 
irsna. É possível amar a Krsna pensando nEle como o mestre eter- 
mais íntimo amigo, o filho amado ou o objeto da atração con- 
sal. É óbvio que semelhantes êxtases jamais devem ser confi 'undidos 
emoções materiais ordinárias, que são reflexos pervertidos das 
as, -ou relações, espirituais. No mundo material tentamos sabo- 
“essas mesmas relações de servidão, amizade, amor. parental e 





temporário, que é rapidamente devastado. pelas leis da natu- 

. Esses sentimentos amorosos devem ser dirigidos para o corpo 

jtual da Personalidade Suprema, Krsna, que é o reservatório 

toda a beleza e bem-aventurança transcendental. Quem não apren- 

u a'arte de dirigir seu:amor a Krsna é apūrna, ou alguém cuja 
a, em última análise, é vazia. 
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Segundo Srila Visvanatha Cakravarti'Thakura, alguém cuja vida 
é vazia também pode ser chamado dé manda-dhih, ou aquele cuja 
inteligência é inválida devido à falta «de experiência desenvolvida. 
Ovrei Nimi, um vaisnava puro, era tão bondoso que perguntou: 
“Como tais pessoas de mente inválida podem transpor maya da 
maneira mais fácil possível, já que por natureza elas são muito pre- 
guiçosas em assuntos espirituais?” 


VERSO 18 
ga sas 
ua a gar A | 
q fia AR JA 112.11 


sri-prabuddha uváca 
karmány árabhamananám 
duhkha-hatyai sukháya ca 
pasyet páka-viparyasam 
mithuni-cariná.nrnám 


Sri-prabuddhah uváca—Sri Prabuddha disse; karmani—atividades 
fruitivas; arabhamanáanam—fazendo esforgos em; duhkha-hat 
para a eliminacáo do sofrimento; sukhaya ca—e para obter felicida- 
de; pasyet—deve-se ver; páka—do resultado; viparyasam—o efeito 
contrário; mithuni-carináam—que se unem como homens e mulheres; 
nrnãm-—dessas pessoas. 








TRADUÇÃO 

Sri Prabuddha disse: Aceitando os papéis de macho e fêmea na 
sociedade humana, as almas condicionadas unem-se através de rela- 
ções sexuais. Assim, elas fazem constantes esforços materiais para 
eliminar a infelicidade e aumentar ilimitadamente o prazer. Porém, 
deve-se notar que elas acabam obtendo o resultado exatamente opos- 
to. Em outras palavras, sua felicidade inevitavelmente se esvai, e à 
medida que envelhecem, seus desconfortos materiais aumentam. 





SIGNIFICADO 
Sem a misericórdia do devoto puro é extremamente difícil liber- 
tar-se-do conceito de vida corpórea, o qual é o fundamento ilusório 
da atração sexual. 
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VERSO 19 


fran fra ¡REA 
TE al ifa: NS 


nityartidena vittena 
durlabhenâtma-mrtyuna 
grhapatyapta-pasubhih 
ka pritih sadhitais calaih 


onstantemente; drti-dena-—causando dor; vittena—com 

; durlabhena-—difícil de adquirir; ama-mrtyuna-—morte para 

i erha—com seu lar; apatya—filhos; ápta—parentes; pasubhih— 

is domésticos; kd—que; pritih-—el ide; sadhitaih—que 
obtidos (por essa riqueza); calaih-—instáveis. 


TRADUÇÃO 


y riqueza é uma fonte perpétua de sofrimento, é muito dificil 
adquirir e é a morte virtual para o eu. Que satisfação a pessoa 
fato Obtém da riqueza? Da mesma maneira, como alguém pode 

felicidade definitiva ou permanente de seu dito lar, filhos, pa- 
e animais domésticos, que são todos mantidos à custa de seu 
iro ganho a duras penas? 


VERSO 20 
vi em farei mafia 
aaa a wesa IRN 


evam lokam param vidyân 
nasvaram karma-nirmitam 

sa-tulyâtisaya-dhvamsam 
yatha mandala-vartinam 


m—dessa maneira; lokam—o mundo; param—a próxima (após 
vida); vidyat—deve-se entender como; nasvaram—impermanen- 
Kkarma-nirmitam—criado do trabalho fruitivo; sa-tulya—caracte- 
por (rivalidade de) pessoas da mesma categoria; atisaya—e 
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superiores; dhvamsam—e pela ruina; yatha—como; mandala-varti= 
nâm—as rivalidades) de governantes inferiores. 


TRADUÇÃO 

Ninguém consegue encontrar felicidade permanente nem nos pla- 
netas celestiais, os quais se podem alcançar na vida seguinte através 
de cerimônias ritualísticas e sacrifícios. Até no pai material a 
entidade viva se vé perturbada pela rivalidade com pessoas da sua 
mesma categoria e pela inveja daqueles que sáo superiores a ela. 
como sua permanéncia no paraíso se acaba quando esgotam as ati- 
vidades fruitivas piedosas, os habitantes do paraíso são afligidos 
pelo temor, antecipando a destruição de sua vida celestial. Assim, 
eles se assemelham a reis, que, embora admirados com inveja pelos 
cidadãos comuns, são constantemente atormentados por reis inimi- 
gos e que, portanto, jamais alcançam verdadeira felicidade. 








SIGNIFICADO 

Srila Sridhara Svâmi cita o seguinte verso do Chândogya Upani- 
sad (8.1.6): tad yatheha karma-cito lokah ksiyate, evam evâmutra 
punya-cito lokah ksivate. “A posição atual de alguém quanto ao 
prazer material, a qual é o resultado de suas acdes prévias, será afi- 
nal subjugada pelo tempo. De igual modo, embora alguém, através 
da execução de atividades piedosas, possa se elevar a uma posição 
superior na próxima vida, essa situação futura também será subjuga- 
la.” O fundamento do desfrute material é o corpo especifico que a 
pessoa adquiriu. O corpo material é karma-citah, o resultado acumu- 
lado das atividades materiais prévias da pessoa. Se alguém recebeu 
um corpo ornado com beleza, educação, popularidade, força e assim 
por diante, seu padrão de desfrute material.com certeza é de alta 
classe, Por outro lado, se alguém é feio, retardado mental, aleijado 
ou repulsivo aos outros, há pouquíssima esperanca para sua felici- 
dade material, Em ambos os casos, contudo, a situação é oscilante 
e temporária. Quem adquiriu um corpo atrativo não deve se rego- 
zijar, visto que a morte-em breve dará um'fim a tal situação ine- 
briante. Do mesmo modo, quem nasceu numa situação desagradável 
náo deve se lamentar, já que seu sofrimento também: é temporário. 
O homem belo e o homem teio,:o-rico e o pobre, o culto e o tolo, 
devem todos se esforcar para tornar=se conscientes de Krsna a fim 
de poderem ser elevados a sua eterna situação constitucional: residir 
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planetas que se encontram além deste universo material. Origi- 
ente toda entidade viva possui inimaginável beleza, inteligência, 
a e é dotada de tanta força que seu corpo espiritual vive para 
e. Todavia, tolamente abandonamos esta situacáo eterna e 
'enturada porque relutamos em preencher a condição necessá- 

a lograr a vida eterna. A condição é que devemos ser aman- 
Suprema Personalidade de Deus, Krsna. Embora o amor por 
seja o êxtase mais primoroso, que ultrapassa milhões de vezes 
is intenso prazer do universo material, por tolice rompemos 
relação amorosa com o Senhor Supremo e artificialmente ten- 
mos tornar desfrutadores independentes na atmosfera mate- 


hl de auto-ilusáo e orgulho falso. 


jo que alcance os elevados planetas celestiais deste univer- 
pessoa será afligida por diversas classes de sofrimento. Toda 
condicionada no mundo material deseja tornar-se a maior 
Por isso ela é sempre atormentada por outros que estão em 
esma categoria e que têm um desejo semelhante. Esta situação 
umente' chamada de “corre-corre” da existência material. 
smo nos planetas celestiais existe semelhante competição em busca 
stinção celestial. Como certas pessoas inevitavelmente superam 
próprias realizações, ficamos com o coração ardendo de in- 
ao ver os outros desfrutando as mesmas recompensas por que 
lutado. E porque toda a nossa situação é temporária, temos 
s sujeitar a temor, ansiedade e morte até nos planetas celestiais. 
exemplo dado aqui é excelente. Reis menos importantes talvez 
admirados com inveja por cidadãos comuns em virtude de 
riqueza, poder e fama; porém, esses mesmos reis estão sempre 
do de ciúme, ressentimento e temor devido à rivalidade e ame- 
de outros reis. De igual modo, os políticos contemporâneos são 
ipre atormentados pela inveja e temor. 
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura ressalta que as almas 
icionadas, ávidas de adquirir felicidade material e de evitar o 
imento, refugiam-se em relações sexuais e assim rendem-se ao 
o árduo das atividades fruitivas. Aqueles que são iluminados, 





od avia, podem perceber a futilidade última de semelhantes esfor- 


«materialistas. A dita esposa, lar, filhos, parentes, conta bancária 
ssim por diante, todos não passam de fantasmagoria temporária, 


mesmo enquanto manifestos eles jamais podem dar verdadeira sa- 


ção aos sentidos. Para conseguir riqueza neste mundo, a pessoa 
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é praticamente forçada a tornar-se o matador da própria alma. Ines 
xiste possibilidade de se adquirir prazer das atividades materialistas, 
visto que elas são executadas com sentidos temporários na busca 
ardente dos temporários objetos dos sentidos. Ao atingir sua meta, 
a-alma condicionada fica orgulhosa e se vangloria perante os outros 
como se suas consecuções fossem permanentes. E ao ser derrotada, 
ela submerge em lamentação. Essa tendência de se considerar o agen- 
te é um sinal de inteligência fraca, já que na verdade a entidade viva 
está apenas desejando dentro do corpo material. O próprio corpo é 
movido pelas forças da natureza material, sob o controle de Deus. 
As relações de amo e servo, pai e filho, marido e mulher, acarretam 
intercâmbios de benevolência e serviço que dão um senso de desfrute 
material, mas tal devoção efêmera jamais pode conceder benefício 
absoluto e eterno para a alma. Devido a esse desfrute temporário, 
mãyã induz a alma condicionada a divagar por todo o mundo ma- 
terial'á procura de recompensas relativas da natureza material. De 
acordo com as sutis leis do karma, a entidade viva obtém felicidade 
e sofrimento. Ninguém pode lograr felicidade à força, não importa 
quanto lute ou por quanto tempo se esforce. Portanto, aqueles cuja 
inteligência não está contaminada devem se render aos pés de lótus 
de Krsna e abandonar a ridícula procura de felicidade material per- 
manente, a qual pode ser comparada a um cachorro correndo atrás 
da própria cauda. 


VERSO 21 


aam gé agaa Ama: a SUA | 
1 AA ARA 112211 


tasmád guru prapadyeta 
Jijnâsuh sreya uttamam 

sabde pare ca nisnãtam 
brahmany upasamasrayam 


tasmãt-—portanto; gurum-—um mestre espiritual; prapadyeta—a 
mam-—sobre o bem supremo; sabde—nos Vedas; pare—no Supre- 
mo; ca—e; nisnãtam— perfeitamente instruído; brahmani—(nesses 
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«aspectos) da Verdade Absoluta; upasama-asrayam—fixo em 
ipego-dos afazeres materiais. 


TRADUÇÃO 

nto, qualquer um que deseje seriamente felicidade verda- 
deve buscar um mestre espiritual genuíno e refugiar-se nele 
nte a iniciação. A qualificação do guru autêntico é que ele 
ndeu as conclusões das escrituras mediante deliberação e é 
«de convencer os outros acerca dessas conclusões. Semelhantes 
s personalidades, que se refugiaram no Deus Supremo, aban- 
do todas as considerações materiais, devem ser aceitas como 

espirituais genuínos. 


SIGNIFICADO 

ndo Srila Sridhara Svâmi, a palavra sábde refere-se à litera- 
-védica, e pare refere-se à Suprema Personalidade de Deus. O 
espiritual genuino deve ser nisnátam, profundamente versado 
ituras-védicas autorizadas e no entendimento prático sobre 
juprema Personalidade de Deus: Sem conhecimento: escritural e 
são prática sobre a Personalidade de Deus, um: pretenso 
fu será incapaz de dissipar as dúvidas de-seus discípulos e por- 
to não poderá executar a função de levar o estudante sincero de 
ao lar, de volta ao Supremo: O sintoma de entendimento ex- 
ntado sobre os Vedas e Krsna é upasamasrayam. Em outras 
as, o mestre espiritual genuíno é aquele que se afastou das ilu- 

cintilantes da sociedade, amizade e amor materialistas. 
Dentro do mundo material, a pessoa decerto deseja tornar-se um 
jnente intelectual, um político poderoso, o amado pai de muitos 
hos belos e afetuosos, um venerado altruísta ou um homem 
negócios altamente admirado e bem-sucedido. Porém, nenhuma 
sas posições materiais tem base permanente, nem podem outor- 


felicidade permanente, porque são fundamentadas no equívoco 
tar através do qual-a pessoa se identifica com o corpo ma- 


alquer um pode experimentar sem demora que não é o corpo, 
sim a consciência. Mesmo que alguém perca um membro do 
ele não deixará de existir como entidade consciente. Por fim, 

o inteiro é perdido à hora da morte, e a entidade viva adquire 
novo corpo. A compreensão preliminar de que sua identidade 
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éa consciência chama-se auto-realização. Porém, superior a este co- 
nhecimento elementar encontra-se o tema elaborado de como a alma 
veio a existir dentro do ciclo de 8.400.000 espécies de vida. E se a 
entidade viva não é o corpo material mas sim consciência, ela deve 
afinal ter uma posição original numa plataforma superior. 

Punição também implica recompensa; um homem poderoso que 
pode punir também pode recompensar. Portanto, a existência de 
punição para o ser vivo, que é forçado a aceitar um corpo material 
miserável sujeito à nascimento, velhice, doença e morte, tâmbém, 
por lógica, implica a existência de uma recompensa para ele. Embo- 
ra erroneamente consideremos o gozo dos sentidos materiais como a 
recompensa última da vida, a felicidade material é na verdade outra 
espécie de punição, já que atrai a pessoa a continuar girando no 
ciclo de nascimentos e mortés: Nos países ocidentais, os prisioneiros 
violentos são colocados em confinamento solitário, ao passo que os 
prisioneiros bem-comportados às vezes recebem o privilégio de tra- 
balhar no jardim do diretor da prisão ou na biblioteca como forma 
de recompensa: Contudo, qualquer posição dentro de um cárcere é 
em última análise uma punição. Da mesma maneira, a existência 
de, categorias superiores e inferiores de gozo dos sentidos materiais 
não explica a recompensa definitiva da entidade viva, a qual deve 
constituir a antítese natural da punição da existência material. Essa 
verdadeira recompensa é uma vida eterna de bem-aventurança e'co- 
nhecimento no reino de Deus, onde inexiste punição. O reino de 
Deus é Vaikuntha, ou prazer incondicional. Não existe punição no 
mundo espiritual; lá é um lugar de prazer sempre crescente. 

O mestre espiritual genuíno é aquele que é perito em todos estes 
assuntos, não através de sua própria imaginação ou especulação, 
mas através da compreensão madura das escrituras védicas autoriza- 
das, que são a manifestação literária da misericórdia imotivada de 
Deus:'O Senhor diz no Bhagavad-gitã (9.3): 


asraddadhaânãh purusã 
dharmasyasya parantapa 

aprâpya márh nivartante 
mrtyu-samsâra-vartmani 


“Aqueles que não são fiéis neste-serviço devocional não podem Me 
alcançar, ó subjugador dos inimigos. Por isso, eles voltam a'trilhar 
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minho de nascimentos e mortes neste mundo material.” Portan- 
o mestre espiritual deve despertar o discípulo para a existência 
a do serviço devocional. Pode-se dar o exemplo que de manhã 


de a'mãe entra no quarto de seu filho para acordá-lo para que 


à escola. A criança não quer levantar-se, mas a mãe afetuosa 

orga a levantar-se e manda-a à escola para ser educado. De igual 

o mestre espiritual genuíno desperta a alma adormecida e a 

a para o gurukula, ou o asrama do mestre espiritual, onde ela 
ser treinada no conhecimento perfeito. 

so o discípulo tenha dúvidas sobre o valor da consciência de 

a, omestre espiritual genuíno deve dissipar essas dúvidas median- 

“conhecimento superior. Quem duvida da autoridade de Krsna 


u do conhecimeńto védico nāo pode se tornar um mestre espiri- 


genuíno. Por outro lado, kibã vipra, kiba nyast, súdra kena 
ya/ yei krsna-tattva-vettã, sei “guru” haya: qualquer ser humano 
qualquer posição social ou económica pode tornar-se um mestre 
piritual genuíno, caso conheça a ciência de Krsna. Sri Caitanya 
aprabhu disse: 





yáre dekha, târe kaha “krsna'-upadesa 
ámára ájñaya guru haña tara ei desa 


ia todos a seguirem as ordens dadas pelo Senhor Sri Krsna 
agavad-gitá e no Srimad-Bhagavatam. Dessa maneira, torna- 
mestre espiritual é tenta liberar a todos nesta terra.” (Ce. 
dhya 7.128) Só através da ordem e autoridade do Senhor Supre- 
é que alguém pode tornar-se mestre espiritual, e não através da 
ia pseudo-erudição. 
© dever do guru genuino é unir o discipulo a Krsna. Um erudito 
'meditador não tem potência para unir outro ser vivo a Krsna, 
O esse mesmo erudito ou meditador não esteja unido a Krsna. 
nbora muitos fas de esportes assistam a competições de ginástica 
aplaudam a exibição de difíceis proezas calisténicas, a Suprema 
sonalidade de Deus não é semelhante espectador de ginástica, e 
não aplaude a calistenia exibida por pessoas tolas em nome de 
Tampouco a Suprema Personalidade de Deus fica impressio- 
do com as tentativas medíocres no campo da especulação filosófi- 
visto que o Senhor já deu Sua própria opinião no Bhagavad-gita 
me paramam vacah). A palavra de Krsna é paramam vacah, 
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a-palavra definitiva em conhecimento. E-Krsna diz que yaj jñatvá 
neha bhiiyo 'nyaj jnâtavyam avasisyate: “Quando conheceres este co- 
nhecimento, não restará mais nada a ser conhecido”. Krsna também 
se referiu a Seu conhecimento como raja-vidyã, o rei de todo o co- 
nhecimento: 

Se alguém náo se torna um amante de Krsna, sua conexáo com 
Krsna ocorre indiretamente, através da potência ilusória do Senhor. 
Avidéia de que'se pode atrair o Senhor Supremo através de mera gi- 
nástica ou especulação tola sobre a Verdade: Absoluta é decerto um 
produto de mãyã. Aquele que está relacionado com Krsna através 
de Sua ilusória potência-externa pode servir apenas como um mestre 
material para unir seus ditos discípulos à mesma energia ilusória. 
Por outro lado, afirma-se no Bhagavad-gitã (9.13) 


mahátmánas tu mari pártha 
daivitm prakrtim äāśritāh 

bhajanty ananya=manaso 
jñatva bhútádim avyayam 


Aqueles que realmente sáo grandes almas renderam-se á poténcia 
interna do Senhor e-podem da mesma maneira unir os outros à po- 
tência interna, outorgante de prazer. O Bhagavad-gitã descreve o 
mahátmã da seguinte maneira: vasudevah sarvam iti sa. mahátmá 
sudurlabhah. “Ele Me conhece como a-causa de todas-as causas e 
de tudo o que existe. Semelhante grande alma é muito rara.” Aesse 
mestre espiritual, que alcançou a compreensão madura de que Vasu- 
deva é tudo, é que devemos nos render. Segundo Sri Nárada Muni, 
yo vidván sa gurur harih: tal grande alma deve ser considerada a 
manifestacáo externa do próprio Krsna. Krsna também afirma isto: 


acáryah má vijaniyan 
návamanyeta karhicit 

na martya-buddhyasúyeta 
sarva-devamayo guruh 


*““Deve-se saber que o acãrya sou Eu mesmo e não se deve jamais 
desrespeitá-lo de forma alguma. Ninguém deve invejá-lo, consideran- 
do-o-um homem ordinário, pois ele é'o representante de todos os 
semideuses.** (Bhag. 11.17.27) 
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egundo Srila Visvanatha Cakravarti Thákura, se o mestre espiri- 
não consegue destruir as dúvidas de seus discípulos mediante 
o ento superior, o discípulo pouco a pouco ficará desani- 
o na vida espiritual. Porque um pretenso guru não consegue 
fato dar Krsna ao discípulo de acordo com o princípio de rasa- 
in raso 'py asya, este voltará a sentir-se atraído pela felicidade 
al, sem ter ating jo a bem-aventurança da associação com 
Semelhante discípulo fraco de um mestre espiritual fraco gra- 
mente ficará desanimado e desencorajado em sua tentativa de 
a auto-realização e voltará a sentir-se fascinado pelas ten- 
bes da ilusão, tais como mulheres, dinheiro e pseudo-intelectuali- 
è fundamentada em especulação e imaginação. des: 
D Upadesâmria (1) apresenta outros sintomas do mestre espiri- 
“genuíno da seguinte maneira: 


vãco vegam manasah krodha-vegam 
Jihvã-vegam udaropastha-vegam 

etán vegán yo visaheta dhirah 
sarvám apimâm prthivim sa Sisyat 


pessoa sóbria que é capaz de tolerar os impulsos da fala, as 
sências da mente, as ações da ira e os impulsos da língua, do es- 
go e dos órgãos genitais é qualificada para aceitar discípulos 

o mundo inteiro.” Srila Visvanátha Cakravarti Thakura afirma 
e upasamásrayam krodha-lobhady-avasibhiitam: um mestre espiri- 
il E não pode estar sob o controle da ira, cobiça e luxúria 


o Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura, aquele que en- 

a futilidade da existência material pode aproximar-se de um 

estre espiritual genuíno. Nos dois versos anteriores, já foi descrita 
utilidade do gozo dos sentidos mundano e celestial. Agora, a con- 
jo natural é que quem entendeu isto deve aproximar-se de um 
espiritual genuíno. O mestre espiritual genuíno divulga a vi- 


ração sonora proveniente dos planetas espirituais chamados Vaikun- 


/Os habitantes dos planetas espirituais, encabeçados pela Suprema 

de Deus, decerto não são surdos nem mudos; eles 

o em constante comunicação através de ilimitada bem-aventu- 
ça e conhecimento transcendentais. E o mestre espiritual genuíno 
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pode transmitir esta vibração sonora de bem-aventurança e conhe- 
cimento a seu discípulo. Assim como um rádio transmite notícias 
mundanas, o guru genuíno transmite as noticias de Vaikuntha: Con» 
firma isto Narottama dãsa Thákura: golokera prema-dhana, hari- 
náma-sañkirtana. O mestre espiritual também transmite ao discípulo 
o santo nome de Krsna, que não é diferente do próprio Krsna. O 
guru genuíno informa a seu discípulo que toda entidade viva é quas 
litativamente una com o Senhor Supremo, mas quantitativamente 
diferente e, dessa maneira, ocupa o discipulo no serviço amoroso 
ao Senhor. Porque a entidade viva é qualitativamente una com o 
Senhor e é parte dEle, existe um eterno relacionamento amoroso 
entre eles. E como a entidade viva é quantitativamente diferente, 
esse relacionamento é eternamente uno em serviço. Segundo Srila 
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, muito embora alguém talvez 
tenha a boa fortuna de aceitar um guru genuíno e altamente qua- 
lificado, se ele mantém um gosto por atividades fruitivas ou espe- 
culação mental, seu avanço será sustado. Porém, caso o estudante 
sério renda-se a um mestre espiritual genuíno, não há absolutamente 
nenhum impedimento para a transmissão do conhecimento perfeito 
e da bem-aventurança no serviço devocional ao Senhor. 


VERSO 22 


aa RIAA au fra gata: | 
ARANA ASA 


tatra bhagavatán dharmán 
siksed gurv-atma-daivatah 

amáyayánuvritya yais 
tusyed átmátma-do harih 


tatra—lá (na companhia do mestre espiritual); bhdgavatan:dhar- 
mān—a ciência do servigo devocional; Sikset—deve aprender; guru- 
atma-daivatah—ele, para quem o mestre espiritual é a própria vida 
e deidade adorável; amāyayã—sem engano; anuvrttya—através de 
serviço fiel; yaih—pela qual (ciéncia devocional); fusyer—pode ser 
satisfeito; dfma—a Alma Suprema; dtma-dah—que concede Seu pró- 
prio eu; harih—o Senhor Hari. 
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TRADUÇÃO 

ceitando o mestre espiritual genuíno como sua vida e alma e 

le adorável, o discípulo deve aprender dele o processo de ser- 

y; devocional puro. A Suprema Personalidade de Deus, Hari, a 

de todas as almas, sente-Se inclinado a entregar-Se a Seus de- 

puros. Portanto, o discípulo deve aprender do mestre espiritual 

ao Senhor sem duplicidade e de maneira tão fiel e favorá- 

¿que o Senhor Supremo, ficando satisfeito, irá oferecer-Se ao dis- 
ulo fiel. 


SIGNIFICADO 
¡Segundo Srila Sridhara Svámi, a tendência do Senhor a entregar- 
'a Seu devoto puro é demonstrada no caso de Bali Maharája, que 
crificou seu reino universal para o prazer do Senhor Vámanadeva. 


Senhor Vâmana ficou tão satisfeito com a rendição imotivada 
Bali Maharája que o Senhor tornou-Se o porteiro do palácio de 
que foi reentronado como um grande líder do Universo. 
rila Jiva Gosvâmi comenta que o mestre espiritual deve ser con- 
erado o atma, ou a própria vida, do discípulo, visto que a vida 
ira comega quando se é iniciado pelo mestre espiritual genuí- 
Embora alguém talvez experimente muitos eventos aparentemente 
iravilhosos ou importantes num sonho, a vida verdadeira começa 
O se despertar. Do mesmo modo, porque o mestre espiritual dá o 
ento ao discípulo despertando-o para a vida espiritual, o dis- 
lo genuino entende que seu mestre espiritual é o próprio funda- 
ento de sua vida. 
Segundo Srila Jiva Gosvami, a Suprema Personalidade de Deus 
Q reservatório de todo prazer, e por isso o ato do Senhor entregar- 


Se ao devoto puro indica que semelhante devoto fica imerso no mais 


ado êxtase possível. Com relação a isto, existe o seguinte Sruti- 
antra: ânandãd dhimâni bhitâni jayante. “De fato, é do comple- 
mente bem-aventurado Supremo que todas estas criaturas vieram 
existir.” Srila Visvanatha Cakravarti Thakura também ressalta 
quando: o Senhor entrega Seu próprio'eu ao devoto puro, tal 
joto afortunado pode realmente ver o Senhor, tocá-lO e ocupar- 
«diretamente em Seu serviço. 
Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thãkura, ninguém jamais 
considerar que seu mestre espiritual é mundano ou que está no 
esmo nível que si mesmo. Deve-se ver o mestre espiritual como: 
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situado sempre sob o refúgio dos pés de lótus do Senhor Supremo. 
A pessoa não deve jamais tentar ocupar o mestre espiritual em seu 
serviço pessoal com a mentalidade de assenhorear-se do mestre espi» 
ritual e'adquirir através dele algum ganho material. Quem realmente 
está avançando torna-se-á cada vez mais ávido de servir ao mestre 
espiritual, e dessa forma tal discípulo experimenta o prazer da Su- 
prema Personalidade de Deus. 

Srila Rúpa Gosvámi delineou quatro requisitos preliminares para 
o avanço do discípulo sincero: 


guru-padasrayas tasmát 
Kkrsna-diksadi-Siksanam 

visrambhena guroh seva 
sadhu-vartmanuvartanam 


“[1] Aceitar o refúgio dos pés de lótus de um mestre espiritual ge- 
nuíno, [2] ser iniciado pelo mestre espiritual e aprender dele como 
executar serviço devocional, [3] obedecer às ordens do mestre espi- 
ritual com fé e devoção e [4] seguir os passos dos grandes acáryas 
[preceptores] sob a direção do mestre espiritual.” (Bhakti-rasâmrta- 
sindhu 1.2.74) Quem executou estes deveres preliminares está quali- 
ficado para saborear o Srimad-Bhagavatam. 

Quando alguém realmente ouve à vibração sonora do Srimad-Bhaga- 
vatam como ele é, liberta-se do desejo de gozo dos sentidos e espe- 
culação mental e fica feliz e satisfeito no serviço ao Senhor Krsna. 


Vasyâm vai Srayamanaydm 
krsne parama-púruse 
bhaktir utpadyate pumsah 
Soka-moha-bhayapahá 


“Simplesmente pela recepção auditiva a esta literatura védica, o sen- 
timento para o servico devocional amoroso ao Senhor Krsna, a Su- 
prema Personalidade de Deus, brota imediatamente para extinguir o 
fogo da lamentação, ilusão e temor.” (Bhag. 1.7.7) Deve-se ouvir o 
Srimad-Bhagavatam de um mestre espiritual genuíno que habilmen- 
te pode canalizar a propensão de amar a Krsna, a:qual surge por se 
ouvir-o 'somtranscendental do Bhagavatam. Semelhante ocupação 
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a e transcendental chama-se bhãgavata-dharma. Dentro 

ade Internacional da Consciência de Krishna, existem mi- 

de ocupações autorizadas atinentes às atividades missionárias 

Sociedade. E por ouvir o Srimad-Bhagavatam e desempenhar 

Ocupações, os membros da Sociedade sentem alívio de soka (la- 
ação), moha (ilusão) e bhaya (temor). 

do Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, aqueles que 


ingiram uma compreensão madura acerca da transcendental vi- 


ão sonora do Srimad-Bhâgavatam podem adotar a ordem de 
andi-sannyása, como está descrito no Hamsa-gita, o Décimo Ter- 
o Capítulo deste canto. Um pretenso vaisnava que, por capricho, 
gencia o estrito controle do corpo, mente e fala, não consegue 

o alcancar o refúgio dos pés de lótus de um mestre espiritual 


nuíno. Mesmo que faça um espetáculo, adotando a vestimenta e 


da de um sannyãsa vaisnava, esse caprichoso desfrutador dos 
s não atingirá o resultado desejado: amor por Krsna. O vais- 
genuíno deve trabalhar resolutamente para livrar-se de qual- 

er vestígio de gozo dos sentidos e especulação mental, e com um 





ração afetuoso deve levar a cabo as ordens de seu mestre éspiri- 
genuíno. Sempre lembrando-se da posição sublime do mestre 
itual autêntico, o discípulo alcançará refúgio aos pés de lótus 


VERSO 23 
Ad SRA] AR A AMY 
ati a a AA RA 


sarvato manaso 'sañgam 
adau sañgam ca sadhusu 

dayam maitrim prasrayam ca 
bhatesv addhã yathocitam 


atah—em toda a parte; manasah—da mente; asarigam-—de- 
go; ādau—no inicio; sangam—companhia; ca—e; sadhusu— 
pessoas santas; dayam—misericórdia; maitrim—amizade; pras- 
¡—reveréncia; ca—e; bhútesu—para todos os seres vivos; 


ddha—assim; yatha ucitam—como convém. 
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TRADUÇÃO 

O discípulo sincero deve aprender a afastar a mente de tudo o que 
é material e de forma positiva cultivar a companhia de seu mestre 
espiritual e outros devotos santos. Ele deve ser misericordioso com 
aqueles que estão numa posição inferior à dele, cultivar amizade 
com os que estão no mesmo nível e humildemente servir os que estão 
numa posição espiritual superior. Desse modo, ele deve aprender a 
lidar adequadamente com todos os seres vivos. 


SIGNIFICADO 

Srila Madhvacarya-cita o Garuda Purâna para demonstrar que 
neste Universo aqueles que nascem como semideuses, eminentes rsis 
ou piedosos seres humanos são todos considerados santah, pessoas 
santas. De acordo com o Bhagavad-gita, traigunya-visayd vedáh: a 
cultura'varnasrama descrita na literatura védica lida sobretudo com 
as entidades vivas que estão lutando dentro dos três modos da natu- 
reza, As escrituras védicas ensinam a tais almas condicionadas que 
é possível alcançar a felicidade material mediante atividades piedosas. 
Neste sentido, :os semideuses devem ser considerados as entidades 
vivas mais piedosas dentro dos três modos da natureza material. Os 
rsis, ou eminentes santos místicos do Universo, que podem viajar à 
vontade para vários planetas e que cultivam poderes místicos, devem 
ser considerados um pouco abaixo dos semideuses. E aqueles seres 
humanos da Terra que executam perfeitamente os rituais védicos 
devem ser considerados como pertencentes à terceira ou mais infe- 
rior categoria de santah, ou pessoas santas. O devoto do Senhor, 
contudo, está além dos três modos da natureza máterial. O Senhor 
Krsna diz no Bhagavad-gitã (14.26): 


máâm ca yo 'vyabhicârena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunan samatityaitán 
brahma-bhiiyâya kalpate 


“Aquele que se ocupa em serviço devocional pleno e:não falha em 
circunstância alguma, transcende de imediato os modos da nature- 
za material e chega então ao nível de Brahman.” Dessa maneira, o 
Senhor Krsna claramente diz que o vaisnava que náo cai das regu- 
lagdes da bhakti-yoga está além dos trés modos da natureza. Eo 
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ihor Krsna aconselhou a Arjuna, um krsna-bhakta; que trans- 
ndesse as três qualidades materiais da criação ilusória de maya 

traigunyo bhavârjuna). Porém, no Décimo Oitavo Capítulo do 
hagavad-gitã (18.40) o Senhor diz: 


na tad asti prthivyam vã 
divi devesu vã punah 
sattvam prakrti-jair muktam 
yad ebhih syãt tribhir gunaih 


qui ou entre os semideuses nos sistemas planetários superiores, 
O existe ser algum que esteja livre destes três modos nascidos da 
itureza material.” Logo, os semideuses não estão isentos da conta- 
jação dos três modos da natureza material, ao passo que o devo- 
"puro realmente se torna gunáâtita, ou transcendental á influéncia 
le maya. 
* Portanto, deve-se cultivar a companhia do uttama-adhikari, ou 
devoto puro do Senhor, como se afirmou anteriormente (Bhãg. 
13.21): 
tasmãd gurum prapadyeta 
Jijhasuh sreva uttamam 
Sâbde pare ca nisnátam 
brahmany upasamasrayam 


ortanto, qualquer um que deseje seriamente felicidade verdadeira 
we buscar um mestre espiritual genuíno e refugiar-se nele median- 
[E à iniciação. A qualificação do guru autêntico é que ele compreen- 
u as conclusões das escrituras mediante deliberação e é capaz de 


onalidades, que se refugiaram no Deus Supremo, abandonando 
las as considerações materiais, devem ser aceitas como mestres 
ituais genuínos.” 
"Por outro lado, deve-se evitar a companhia de uma pessoa mate- 
sta, mesmo que tal pessoa externamente cante os santos nomes 
"Krsna. A este respeito, Srila Rúpa Gosvâmi aconselha: 


krsneti yasya giri tarh manasâdriyeta 
diksásti cet pranatibhis ca bhajantam isam 


susrúsaya bhajana-vijñam ananyam anya- 
nindadi-Sanya-hrdam ipsita-sanga-labdhya 
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Pode-se mentalmente oferecer respeitos a qualquer entidade viva 
que cante o santo nome de Krsna, porém, deve-se evitar associação 
íntima-com pessoas materialistas, sobretudo com as que estão ape» 
gadas ao desfrute sexual. Tamo-dvaramh yositâm sangi-sangam. Se 
alguém se associa com uma pessoa lasciva que está apegada à com- 
panhia de mulheres, devido a tal associação ele decerto irá para o 
inferno. 

Porém, se um materialista aproxima-se do devoto puro com o 
desejo sincero de ouvir dele sobre o aprimoramento espiritual, esse 
devoto de primeira classe pode misericordiosamente conceder sua 
associação, contanto que o propósito de tal encontro seja o avan- 
ço no serviço devocional a Krsna. Mediante semelhante associação 
mesmo um materialista pode pouco a pouco tornar-se um devoto 
puro de Krsna. Caso o devoto avançado não seja capaz de ocupar 
um materialista no serviço devocional a Krsna, essa associação é es- 
tritamente proibida, 

No Garuda Purâna, afirma-se; 


visesatah svottamesu 

vinã sangam na mucyate 
sva-nicesu tu devesu 

vinã sangam na púryate 


“Ninguém pode se liberar sem a associação com um devoto puro 
do Senhor. E a menos que se conceda misericórdia àqueles que estão 
numa posição inferior, a vida da pessoa será superficial.” É nossa 
experiência prática no movimento da consciência de Krsna que quem 
está expandindo sua misericórdia pregando a mensagem de Krsna 
faz rápido progresso espiritual, e suas vidas são plenas de bem-aven- 
turança transcendental. Aqueles que negligenciam a qualidade da 
misericórdia, estando desinteressados das atividades missionárias 
do movimento da consciência de Krsna, não ficam plenos de prazer 
transcendental como descreve nesta passagem a palavra púryate. 
Por não estarem repletas de prazer espiritual, essas pessoas decerto 
tentam preencher suas vidas com prazer material através do gozo 
dos sentidos e da especulação mental, associando-se com mulheres 
ou lendo inúmeros romances, jornais e revistas mundanos. Segundo 
Sri Caitanya Maháprabhu, as atividades de pregação do movimento 
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sciência de Krsna são dnandâm-budhi-vardhanam, o sempre- 

te oceano de bem-aventurança. Atividades missionárias ba- 
m-se no principio de dayam, ou misericórdia para com'os que 
o caídos. Aqueles que estáo realmente pregando tornam-se vivi- 
s através da associação com outros pregadores. Este princípio 

se maitrim, ou amizade com os que estão no mesmo nível. 

der de desempenhar tais atividades de pregação, bem como a 
adequada para distribuir a mensagem de Krsna, vem através. do 
ipio de prasrayam, ou o serviço humilde aos pés de lótus das 
ridades espirituais tais como o mestre espiritual. Caso alguém 
egue sinceramente a consciência de Krsna sob a guia de um mestre 
iritual auténtico e na companhia de pregadores amigos, ele está 
zando perfeitamente a declaração deste verso do Srimad-Bhága- 
e assim chegará ao ponto de sarvaro manaso “sangam, ou 
pleto desapego da energia ilusória do Senhor: Caitanya Mahã- 
bhu afirmou que lava-mátra sâdhu-sange sarva-siddhi haya. Sen- 
atraído pelos devotos do Senhor, a pessoa alcançará toda 

eição da vida e voltará ao lar, voltará ao Supremo. 

negligencia a ordem da Suprema Personalidade de Deus, 
upando-se em vida pecaminosa, decerto não é misericordioso. 
ele que ignora sua eterna posição como parte integrante-do 
ihor Supremo e que em vez disso cobre-se mais e mais com ilu- 
es materiais sob a forma de designações temporárias — “Sou ame- 
“sou russo”, “*sou indiano”, *sou negro”, *'sou branco” 

sim por diante — com certeza é um matador da própria alma e 
lo se pode considerá-lo misericordioso. Da mesma maneira, quem 
a chacina de animais mediante o consumo de carne, peixe e 

; não pode ser considerado misericordioso. Às vezes, dá-se O 
ento de que se alguém não prejudica os outros, ele é um re- 
perfeito. Porém, como agora estamos num estado de igno- 

a, desconhecemos por completo as futuras reações de nossas 
vidades atuais. Ignorantemente orgulhar-se de náo prejudicar 
outros, sem ter consciência das leis'sutis da natureza, não torna 
Ninguém uma pessoa religiosa. Torna-se religioso quem se rende às 
de Deus tais como elas são apresentadas pelo próprio Senhor 
Bhagavad-girã. Enquanto a entidade viva permanece enamorada 
Is próprias especulações mentais, as quais a arrastam como as 
do oceano, ela não consegue compreender o processo de servi- 
“co devocional à Suprema Personalidade de Deus. Especulação mental 
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fundamentada em nossa experiência acerca das variadas criações 
da energia ilusória do Senhor são incapazes de nos levar ao conheci» 
mento perfeito. Deve-se abandonar a associação materialista e deve- 
se fazer amizade com devotos puros do Senhor, os quais se ocupam 
vinte-e quatro horas por dia em agradar perfeitamente ao Senhor 
Supremo. 

Deve-se cultivar a associação com aqueles‘ que são mais avança- 
dos em-serviço devocional. O avanço de alguém pode ser medido 
através de seu desapego do gozo dos sentidos e da habilidade em 
distribuir a consciência de Krsna aos outros. Com relação a-isto, 
Srila Narottama dása Thakura afirma que chadiyã vaisnava-sevã, 
nistara payeche keba: “Quem pode alcançar a salvação, caso aban- 
done o serviço aos vaisnavas?”” Por servir os pés de lótus dos devotos 
puros, a pessoa se ilumina de imediato com conhecimento espiritual. 
Todos os ditos prazeres do mundo material, que culminam em muitas 
variedades de fantasia sexual e visões impessoais de si mesmo como 
Deus, tornam-se inúteis para quem atingiu a misericórdia dos pés de 
lótus do devoto puro de Krsna. Toda:a criação material compara-se 
a uma insignificante bolha no oceano. O universo material repousa 
na potência do Senhor chamada brahmajyoti, tal qual uma insigni- 
ficante bolha repousa na potência do ilimitado oceano. Servindo 
os pés de lótus do devoto puro, a pessoa pode entrar no oceano de 
felicidade eterna; e experimentar a sua posição constitucional como 
servo-de Krsna. A misericórdia dos vaisnavas é ilimitada, e quem 
provou essa misericórdia fica louco atrás dos pés de lótus de Krsna, 
sem se importar com as alucinações do dito prazer material ou es- 
peculação mental. A misericórdia dos vaisnavas é substancial e tão 
poderosa quanto o próprio Krsna, ao passo que especulações impes- 
soais-e sonhos irrealizáveis relacionados com sociedade, amizade e 
amor, constituem apenas diversos meios através dos quais mayã en- 
gana as almas condicionadas e as mantém em perpétua frustração. 


VERSO 24 
añ afilar | 
samafíal q qua geada: IRS! 


saucam tapas titiksam ca 
maunam svadhyayam ārjavam 


Libertando-se da energia ilusória 


brahmacaryam ahirnsam ca 
samatvam dvandva-samjñayoh 


aucam—limpeza; tapah—austeridade; titiksam-—toleráncia; ca— 
1am—siléncio; svadhyayam—estudo dos. Vedas; arjavam— 
nplicidade; brahmacaryam—celibato;. ahimsam—náovioléncia; 
;samatvam—equanimidade; dvandva-samjñayoh—em. situa- 
percebidas em termos de dualidade. 


TRADUÇÃO 
servir o mestre espiritual, o discípulo deve aprender limpeza, 
, silêncio, estudo do conhecimento védico, sim- 
e le, celibato, náo-violéncia e equanimidade em face das duali- 
es materiais tais como calor e frio, felicidade e sofrimento. 





SIGNIFICADO 
icam, ou “limpeza”, refere-se tanto à pureza interna quanto 


terna. Deve-se permanecer externamente limpo banhando-se com 


bonete e água ao menos uma vez e; se possível, três vezes por dia. 


Considera-se que alguém está puro internamente quando ele se livra 





contaminação do orgulho falso e do egotismo. Tapah, ou “auste- 


idade””, significa que apesar dos impulsos irracionais da mente, a 


deve permanecer fixa na execução de seu dever adequado 

. Sobretudo deve-se controlar a ira impetuosa eo anseio por 

da sexual dissoluta. Se o ser humano não controla os impulsos 
luxúria, ira e cobiça, ele perde o poder de compreender sua ver- 
ira situação. A vida humana é uma oportunidade inestimável 

a solucionar os opressores problemas apresentados sob a forma 


lẹ nascimento, morte, velhice e doença. De acordo com o Visnu 


ana (3.8.9): 


varnásramácára-vatd 
purusena parah puman 

visnur âradhyate panthã 
nányat tat-tosa-káranam 


do ser humano pode atingir a perfeição espiritual por dedicar os 
utos de seu trabalho prescrito à Suprema Personalidade de Deus, 
fisnu. Da mesma forma, no Bhagavad-gitã (18.45) o Senhor Krsna 
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claramente afirma que sve sve karmany abhiratah samsiddhim la= 
bhate narah. Ninguém é obrigado a adotar uma vida monástica ou 
viver na floresta como um yogi; a pessoa pode alcançar a perfeição 
através da dedicação de seus deveres ocupacionais ao Senhor Supre- 
mo. De modo semelhante, Bhaktivinoda Thakura disse que namas- 
raya kari 'yatane tumi, thakaha ãpana kaje. Se alguém se refugiar 
sinceramente nos santos nomes de Krsna cantando Hare Krsna, Hare 
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Ráma, Ráma 
Ráma, Hare Hare, alcancará a perfeicáo espiritual dentro do ámbito 
de suas atividades diárias normais. Infelizmente, se um ser humano 
negligencia os princípios reguladores da vida civilizada que proíbem 
o sexo ilícito, consumo de carne, intoxicação e jogos de azar, ele 
com certeza sucumbirá nas ondas da luxúria e ira, as quais cobrem 
por completo a consciência que alguém tem da realidade da vida es- 
piritual e induzem-no a se ocupar na fantasmagoria do temporário 
corpo material. Como o Senhor Krsna afirma no Bhagavad-gitã 
(3.39): 


avrtam jñánam etena 
jñánino nitya-vairina 

kama-rúpena kaunteya 
dusptrenánalena ca 


“Assim, a consciência pura da entidade viva sábia é coberta por 
seu eterno inimigo sob a forma de luxúria, que nunca é satisfeita e 
queima como o fogo.” Portanto, a palavra tapah, ou “*austerida- 
de”, neste verso indica que a pessoa deve permanecer em seu dever 
prescrito e não ficar impaciente nem desregulada devido às ondas da 
luxúria, ira e cobiça. 

A palavra titiksâm, ou “tolerância”, indica que um transcenden- 
talista deve ser clemente. O mundo material é cheio de situações em- 
baraçosas e irritantes, e a menos que a pessoa esteja inclinada a ser 
muito clemente, ela ficará infectada por uma mentalidade vingativa, 
que arruína a sua consciéncia espiritual. Maunam, ou “siléncio”, 
significa que náo se deve falar sobre tópicos inúteis ou frívolos, mas 
deve-se discutir assuntos relevantes á vida humana, tais como voltar 
ao lar, voltar ao Supremo. Permanecer inteiramente silencioso é um 
sintoma de ignorância; uma pedra fica em silêncio devido à falta 
de consciência. Visto que todo objeto material tem seu correlativo 
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jál, os Sâstras védicos contêm preceitos negativos e positivos. 
ondente ao preceito negativo contra a fala está o preceito po- 
o de que se deve falar sempre sobre Krsna. Saratarn kirtayanto 
im: Deve-se falar sempre acerca da Suprema Personalidade de 
us, glorificando Seu santo nome, fama, passatempos, séquito e 
por diante. No Srimad-Bhagavatam também se afirma que 
pyah kirtitavyas. ca dhyeyah pújyas ca nityada. Deve-se sempre 
ar, adorar, meditar e ouvir sobre a Suprema Personalidade 
» Krsna. No vigésimo primeiro verso deste capítulo afirmou- 
“que sâbde pare ca nisnâtam. O mestre espiritual genuíno é hábil 
“Sâbde pare, ou a transcendental vibração sonora que descreve 
espiritual, Ninguém consegue artificialmente permanecer 
ítico ou mudo, como advogam alguns proponentes de sistemas 
entados de meditação e yoga. Mas a pessoa deve estar tão absor- 
no serviço amoroso a Krsna e tão afetuosamente atraída a louvar 
na, que não terá sequer 'um momento livre para falar dispara- 

| Este é o significado da palavra maunam. 
'Svadhyayam significa que a pessoa deve estudar a literatura védi- 
ide acordo com sua habilidade individual e deve também ensinar 
outros. No Bhagavad-gitã menciona-se que -o-brâhmana deve 
as qualidades de jãâna e vijfiâna, conhecimento acerca das escri- 
as e aplicação prática e realizada do conhecimento. Especifica- 
ente devem-se estudar os livros que aumentam o desejo de servir a 
juprema Personalidade de Deus. Sua Divina Graça Om Visnupáda 
amaharnsa Parivrájakacárya Astottara-Sata Sri Srimad Bhakti- 
edanta Swami Prabhupada escreveu em poucos anos uma legítima 
iblioteca de conhecimento transcendental. No mundo inteiro vê-se 
prática que quando o princípio de svadhyayam, ou estudo vé- 
co, é aplicado à estes livros, tais como o Srimad-Bhágavatam, O 
lhagavad-gitã Como Ele É, Caitanya-caritámrta e O Néctar da De- 
oção, o leitor sincero fica imbuiído de determinação extática de 
ira Suprema Personalidade de Deus. A Sociedade Internacional 
Consciência de Krishna está sé expandindo pelo mundo inteiro 
base nesta literatura transcendental. Svadhyãyam não indica in- 
erpretações especulativas ou imaginárias sobre escrituras religiosas, 
tampouco deve a pessoa tentar ler muitos livros a fim de aumentar 





inspiram o avanço espiritual prático em conhecimento e renún- 
gia, como exemplificam Os livros de Srila Prabhupada. 
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d A palavra drjavam indica simplicidade ou franqueza. Segundo 
Srila Sridhara Svami, svacchatâm, ou “'clareza, transparência”, é 
um sinônimo de franqueza. A menos que alguém seja puro em oia 
ciência, ele adotará muitos meios fraudulentos. Franqueza não in- 
dica que se deva insultar os outros em nome de honestidade, mas 
deve-se falar a humilde verdade. A palavra brahmacaryam, at tices 
libato” , indica ou a completa renúncia da associação so mulhe- 
res ou o seguir estrito dos princípios védicos da vida familiar, os 
quais restringem a vida sexual apenas ao propósito de procriar filhos 
santos. Ahirisâm indica que ninguém deve cometer violência contra 
nenhuma entidade viva: Só quem é consciente das sutis leis do karma, 
através das quais um ser vivo desfruta ou sofre, é que consegue reais 
mente praticar ahirsa, ou não-violência: Em última análise, o mundo 
material é cheio de violência, e as leis da natureza, que impõem a 
velhice, doença e morte a toda criatura viva, são elas mesmas cheias 
deviolência: Portanto, caso alguém, de uma forma ou outra poiisa 
convencer Os outros a se render a Krsna e assim aliviá-los das nible 
tas leis da natureza material, esta éa perfeição de ahimsā. 
Samatvarı dvandva-såmjñayoh indica que a pessoa deve manter 
a cabeça fria mesmo quando as perturbadoras dualidades materiais 
se manifestam. Krsna diz no Bhagavad-gitã (2.14): : 


matrã-sparsas tu kaunteya 
sitosna-sukha-duhkha-dah 
Agamapayino 'nityás 
târhs titiksasva bhárata 


“Ó filho de Kunti, o aparecimento transitório de felicidade e aflição, 
e-seu desaparecimento no devido tempo, são como o apsiecinitő 
e'o desaparecimento das estações do inverno e do verão. Surgem 
da:percepgáo sensorial, ó descendente de Bharata, e é preciso apren- 
der-a tolerá-los sem perturbar-se.”” 


VERSO 25 


ariana draft | 
Afiada memo da dao las) 
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sarvatrâtmesvarânviksam 
kaivalyam aniketatám 

vivikta-cira-vasanarh 
santosa yena kenacit 


atra—em toda a parte; átma-—para o verdadeiro eu da pessoa; 
para a Suprema Personalidade de Deus; anviksam-—medi- 
ção em que se mantém constantemente em vista; kaivalyam—isola- 
nto; aniketatâm-—não tendo residência fixa; vivikta-cira—trapos 
ncontrados em lugares não frequentados; vasanam-—vestindo; san- 
satisfação; yena kenacit—com qualquer coisa. 
ij 
v TRADUÇÃO 
VA pessoa deve praticar meditação vendo constantemente a si mes- 
ma como uma eterna alma espiritual consciente e vendo o Senhor 
o-o controlador absoluto de tudo. Para aprimorar sua medita- 
o, ela deve viver num lugar solitário e abandonar o falso apego 
seu lar e parafernália doméstica. Abandonando as decorações do 
po material temporário, ela'deve vestir-se com trapos encontra- 
em lugares repudiados ou com casca de árvores. Desse modo, 
deve aprender a ficar satisfeita em qualquer situação material. 


o SIGNIFICADO 
* Kaivalyam, ou viver num lugar solitário, indica um lugar livre de 
perturbações materiais. Portanto, deve-se viver na companhia de 
“vaisnavas, onde a meta comum éo avanço em consciência de Krsna. 
Sobretudo em Kali-yuga, se alguém tenta permanecer fisicamente 
olado de todo o mundo, o resultado será degradação ou insani- 
dade. Aniketatâm significa que ninguém deve ficar intoxicado com 
satisfação efêmera de seu “lar doce lar”, a qual irá se esvair a 
“qualquer momento devido às circunstâncias imprevistas produzi- 
das por suas atividades prévias. Nesta era, de fato não é possível 
vestir-se com casca de árvores em cidades modernas, nem usar meros 
trapos. Outrora, a cultura humana acomodava aqueles que pratica- 
vam tapasya, ou penitências visando ao avanço espiritual. Nesta era, 
contudo, a necessidade mais urgente é pregar a mensagem do Bhaga- 
vad-gitã em toda a sociedade humana. Logo, recomenda-se que os 
vaisnavas vistam-se com roupas limpas e asscadas, cobrindo o corpo 
“decentemente para que as almas condicionadas não desenvolvam 
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temor ou repulsa às severas penitências dos vaisnavas. Em Kali- 
yuga, as almas condicionadas são extremamente apegadas ao gozo 
dos sentidos, e austeridades extremas não são apreciadas, muito pelo 
contrário, são consideradas. abomináveis abnegações da carne. É 
evidente que a austeridade é necessária para o avanço espiritual, 
porém, o exemplo prático estabelecido por Srila Prabhupada ao 
espalhar com êxito o movimento: da consciência de Krsna foi que 
todas as coisas materiais devem ser usadas para atrair as pessoas 
para a consciência de Krsna. Portanto, os vaisnavas às vezes adotam 
vestimentas comuns para servir o princípio superior de distribuir a 
consciência de Krsna. Em qualquer caso, a-pessoa deve aprender a 
ficar satisfeita em qualquer situação material a fim de se preparar 
para o momento da morte. De acordo:com o Bhagavad-gita, no mo- 
mento da morte a consciência específica que criamos nesta vida nos 
levará para'a nossa: futura situação; Portanto, pode-se-ver a vida 
humana -como-uma espécie de' prática para lograr. êxito de fixar 
a mente na Verdade. Absoluta durante os-severos testes da morte. 


VERSO 26 


AGAR TAS isa a fé | 
WA q a qaza NIAN 


sraddhám bhāgavate śāstre 
“nindam anyatra câpi hi 

mano-vak-karma-dandam ca 
satyam sama-damáv api 


sraddham—fé; bhagavate-—relacionada ao. Senhor Supremo; 
sastre—em escritura; anindam—náo: blasfemando; anyatra—outras; 
ca-=também; api hi—na verdade; manah-—da mente; vak—fala; 
Karma--e atividades de alguém; dandam-—estrito controle; ca—e; 
satyam-—veracidade; sama-—controle da mente; damau—e dos senti- 
dos externos; api—também. 


TRADUÇÃO 
A pessoa deve ter firme fé em que alcançará pleno sucesso na 
vida caso siga essas escrituras que descrevem as glórias da Suprema 
Personalidade de Deus, Bhagavân. Ao mesmo tempo, deve evitar 
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femar outras escrituras. Ela deve ter rígido controle de sua mente, 
“e atividades corpóreas, sempre falar a verdade e trazer a mente 
tidos sob pleno controle. 





7 SIGNIFICADO a 
A definição de śraddhā, ou fé, é dada no Caitanya-caritāmrta 
dhya 22.62) da seguinte maneira: 


“Sraddha' -Sabde—visvása kahe sudrdha niscaya 
krsne bhakti kaile sarva-karma krta haya 


m presta transcendental serviço amoroso a Krsna automatica- 
ente realiza todas as atividades subsidiárias. Esta fé firme e ina- 
vel, favorável ao desempenho do serviço devocional, chama-se 
ddha.”” Assim o devoto deve ter confiança de que por executar 
preceitos do bhágavata-sástra, ou a literatura védica que direta- 
ao invés de indiretamente, descreve o serviço devocional à 
ma Personalidade de Deus, ele facilmente obterá todo o co- 
to e alcançará a perfeição da vida. 
wundo Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, mano-vak-kaya- 


mifica manasa-vácika-káyika-vikarma-râhityam; isto é, deve-se 
ndonar rigidamente todas as atividades pecaminosas com amente, 

a e corpo. Como Srila Prabhupada costumava ressaltar, controle 

s sentidos não significa parar as atividades sensórias, tornando- 
dessa forma tal qual um cadáver, mas sim ocupar as atividades 
mentais, vocais e corpóreas no serviço a Krsna. Srila Rúpa Gosvâmi 





ihã yasya harer dasye 
karmanã manasã girã 
nikhilasv apy avasthásu 
Jjivan-muktah sa ucyate 
Ph 
"A pessoa que, mesmo enquanto está neste mundo material, age 
“Em consciência de Krsna, no serviço a Krsna, com o corpo, mente, 
“inteligência e palavras, é uma pessoa liberada, ainda que se ocupe 
“em muitas aparentes atividades materiais.” (Bhakti-rasâmrta-sindhu 
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1.2.187) Desse modo, alguém consegue vikarma-râhitvam, ou li- 
bertar-se das desautorizadas atividades pecaminosas, por ocupar 
os sentidos, mente, inteligência e fala vinte e quatro horas por dia 
no serviço a Krsna. No Bhagavad-gitã, o Senhor Krsna diz que só 
aquelas entidades vivas piedosas que são vikarma-rahita, inteiramen- 
te livres da vida pecaminosa, é que conseguem libertar-se da ilusória 


dualidade da natureza material (samarvari dvandva-sarhjriavoh). O 
Senhor diz: 


yesamñ tv anta-gatar pâpam 
Janânarh punya-karmanam 

te dvandva-moha-nirmukta 
bhajante mam drdha-vratah 


**Aqueles que agiram piedosamente tanto nesta vida quanto em 
vidas passadas e cujas ações pecaminosas se erradicaram por com- 
pleto livram-se dailusão manifesta sob a forma de dualidades e 
ocupam-se em servir-Me com determinação.” (Bg. 7.28) Em'seu 
significado sobre este verso, Sua Divina Graça Srila Prabhupada 
afirma: “Aqueles que estão qualificados para elevar-se à posição 
transcendental são mencionados neste verso. Para aqueles que são 
pecadores, ateus, tolos e enganadores, é muito difícil transcender a 
dualidade proveniente do desejo e do ódio. Só aqueles que pass: 
ram suas vidas praticando os princípios reguladores da religião, que 
agiram piedosamente e que extinguiram as reações pecaminosas 
podem aceitar o serviço devocional eaos poucos obter conhecimen- 
to puro acerca da Suprema Personalidade de Deus. Com o tempo 
eles podem chegar a meditar, em transe, na Suprema Personali- 
dade de Deus. Este é o processo de situar-se na plataforma espiri- 
tual. Esta elevação à consciência de Krsna é possível na associação 
com os devotos puros, pois, na associação de grandes devotos, a 
pessoa pode libertar-se da ilusão.” 

Srila Madhvacarya cita a seguinte declaração do Brahmânda Pu- 
rana: “Deve-se ter completa fé nas escrituras transcendentais, tais 
como o Srimad-Bhagavatam e outros textos que diretamente glorifi- 
cam a Suprema Personalidade de Deus. Deve-se ter fé também nos 
tantras vaisnavas, nos Vedas originais e no Mahábharata, que inclui 
o Bhagavad-gitá e que é considerado o quinto Veda. O conhecimento 
védico originalmente emanou da respiração de Visnu, e a literatura 
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a foi compilada sob a forma literária por Srila Vyasadeva, a 
ção de Visnu. Logo, o Senhor Visnu deve ser considerado 
idor pessoal de toda esta literatura védica. 
“Existem outras escrituras védicas, chamadas kala-vidya, que dão 
ções sobre artes e ciências materiais. Como todas essas artes e 
védicas destinam-se em última análise a serem usadas para 
serviço devocional à Suprema Personalidade de Deus, Kesava, 
santas na ordem de vida renunciada jamais devem blasfe- 
semelhantes escrituras aparentemente mundanas; porque essas 
crituras têm relação indireta como Senhor Supremo, pode-se ir 
inferno por blasfemar essas escrituras secundárias. 
*Sraddhã indica uma mentalidade fiel, que pode ser analisada 
duas seções. A primeira classe de fé é a convicção firme de que 
s as afirmações das multifárias escrituras védicas são verdadei- 
Em outras palavras, a compreensão de que o conhecimento vé- 
so em geral é infalível chama-se sraddhã, ou fé. A segunda classe 
fé é a crença de que a pessoa tem de executar pessoalmente um 
ji o especifico da literatura védica a fim de atingir sua meta na 
ja. O devoto do Senhor Supremo deve assim aplicar a primeira 
de fé aos diversos kala-vidyas, ou artes e ciências materiais 
s, porém, ele não deve aceitá-las como indicadoras de sua 
pessoal na vida. Tampouco deve executar algum preceito védi- 
o que seja contraditório aos preceitos das escrituras vaisnavas, tais 
omo o Pañcarátra. , 
| “Dessa maneira, deve-se aceitar fielmente toda a literatura védica 
omo descrições diretas ou indiretas acerca da Suprema Personali- 
de de Deus e ninguém deve blasfemar nenhuma de suas seções. 
jo para o Senhor Brahmã, bem como para outras criaturas, 
as insignificantes espécies imóveis tais como as árvores e pedras, 
sfêmia contra qualquer escritura védica faz com que a pessoa afun- 
le na escuridão da ignorância. Logo, os suras — os semideuses, 
ninentes sábios e devotos do Senhor — devem entender que-as es- 
ituras paficarátricas, bem como os quatro Vedas, o Ramáyana, o 
-Bhagavatam e outros Purânas, e o Mahabharata, são escri- 
védicas que estabelecem a supremacia da Suprema Persona- 
de de Deus e a singular posicáo transcendental dos devotos do 





Senhor de acordo com suas categorias de avanço espiritual. Qualquer 


ra visão acerca das escrituras védicas deve ser considerada uma 
. Em todas as escrituras religiosas autorizadas, a meta última 
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é entender que a Suprema Personalidade de Deus é o controlador 
de tudo-e de todos, e que os devotos do Senhor não são diferentes 
dEle, embora tais devotos devam ser reconhecidos em termos de seu 
nível-de avanço espiritual.” O Senhor Krsna afirma no Bhagavad- 
gitã que vedaiś ca sarvair aham eva vedyo/ vedānta-krd veda-vid 
eva câham: “Através de todos os Vedas, é a Mim que se deve cos 
nhecer. Na verdade, sou o compilador do Vedánta e sou aquele que 
conhece os Vedas”. De forma semelhante, o Senhor declara: 


vasmat ksaram atito "ham 
aksarad api cottamah 

ato ’smi loke vede ca 
prathitah purusottamah 


“Porque sou transcendental, situado além do falível e do infalível, 
e porque sou o maior, sou celebrado tanto no mundo quanto nos 
Vedas como essa Pessoa Suprema.” (Bg. 15.18) 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura menciona que ninguém 
pode desenvolver as qualidades divinas referidas nos versos prece- 
dentes sem que aceite o refúgio dos pés de lótus de um autêntico 
mestre espiritual vaisnava. Tasmád guru prapadyeta jijñásuh $reya 
uttamam. A. este respeito, ele cita a seguinte afirmação: 


arcayitvã tu govindarm 
tadiyán nárcayet tu yah 

na:sa bhagavato jñeyah 
kevalarm dâmbhikah smrtah 


**Quem realiza adoração ao Senhor Govinda, mas deixa de adorar 
Seus devotos, não deve ser considerado um devoto do Senhor, senão 
uma mera vítima do orgulho falso.” Para quem aceitou o refúgio 
dos pés de lótus de um devoto puro de Krsna, é muito fácil prestar 
adoração ao próprio Senhor. 

Para semelhante alma rendida não há necessidade de penitências 
e-austeridades artificiais. Com relação a isto, Srila Bhaktisiddhanta 
Sarasvati Thákura cita a seguinte passagem (do Narada Pañcarátra): 


ārādhito yadi haris tapasā tatah kim 
nārādhito yadi haris tapasā tatah kim 
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antar bahir yadi haris tapasã tatah kim 
nâniar bahir yadi haris tapasã tatah kim 


e alguém adora o Senhor Hari, qual o valor de executar penitên- 
extrínsecas? E se alguém não adora o Senhor: Hari, nenhuma 
as peniténcias irá salvá-lo. Se alguém consegue entender que o 
hor Hari é onipenetrante,-que está dentro e fora de tudo, qual 
necessidade de executar penitências? E se alguém não é capaz 

tender que Hari é onipenetrante, todas as suas penitências são 

* O vaisnava está sempre absorto na execução de'seu serviço 
ional a:Krsna. Caso o devoto torne-se falsamente orgulhoso 
executar severas penitências e austeridades e medite-em aceitar 
ar os objetos materiais, em vez de pensar emiséu serviço a 


devocional. 
O devoto não deve se perturbar como malabarismo de palavras 
eles que são contra o serviço devocional ao Senhor. Srila Bhakti- 


ddhānta Sarasvati Thākura enfaticamente ressalta: que -o serviço 


ional aos pés de lótus do Senhor Supremo éo único meio para 
ançar a perfeição final da vida. Portanto, o vaisnava deve pra- 

lr maunam, ou silêncio, ignorando aquelas escrituras que são 
de argumentos: falsos, tais como as da escola mayávada e 


is escrituras karma-kánda que promovem o gozo dos sentidos em 


ome de vida religiosa; Caso alguém fique dominado pela infelici- 
mundana devido ao fato de não ter alcançado sucesso imediato 
auto-realização, ou caso alguém fique desiludido com o gozo dos 
mtidos e tente refugiar-se em homens e doutrinas materialistas, seu 


progresso devocional será sustado imediatamente. De forma seme- 


nte, se o devoto expressa amor por coisas separadas de Krsna ou 
a encontrar defeitos no processo de serviço devocional ou na fi- 
ofia do Bhagavad-gitã a fim de justificar a sua absorção no gozo 
sentidos caracterizado por considerar os Objetos como separa- 
de Krsna, seu progresso na iluminação espiritual será seriamente 
bado. Semelhante conceito ilusório chama-se dvitiyâbhinivesa, 
absorção em ilusão. Por outro lado, caso alguém se sinta atraído 
vibração do som védico em consenso com autoridades auto- 
izadas pertencentes ao vaisnava-parampará e assim ocupe-se com 


entusiasmo em krsna-nama-kirtana, ou-o cantar dos santos nomes 


Senhor, então sua prática de mauna, silêncio, é perfeita: 
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Deve-se evitar prajalpa, ou conversas caprichosas irrelevantes ao 
servico devocional. A mera restrição artificial dos sentidos, sem o 
cantar e ouvir das glórias do Senhor Supremo, não pode ser consi- 
derada a perfeição espiritual. Dá-se o exemplo de que embora muitos 
animais domésticos no estábulo são às vezes forçados a praticar o 
celibato quando isolados uns dos outros, tais animais não podem ser 
considerados brahmacáris, ou estudantes espiritualistas. Da mesma 
forma, ninguém é considerado espiritualmente avançado apenas em 
virtude de seus áridos argumentos especulativos ou austeridades tem- 
porárias: Deve-se ouvir submissamente a mensagem da vibração so- 
nora 'védica, sobretudo como ela é resumida no Bhagavad-gitã pelo 
próprio Senhor. Vedais ca sarvair aham eva vedyah. 

Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura nos adverte que se alguém 
fica atraído pelas filosofias éticas não: teístas, tais como as dos bu- 
distas e jainistas, as quais glorificam princípios mundanos como 
ahimsã, ou não-violência, sua fé mundana em ética ateista é espiri- 
tualmente suicida. Restringir os sentidos mediante austeridades arti- 
ficiais e empreender enormes arranjos sociais para facilitar o gozo 
dos sentidos em massa são ambos tentativas ateistas parà regular a 
sociedade humana de maneira artificial, que oculta o relacionamento 
eterno de todo ser vivo com a Suprema Personalidade de Deus, o 
líder natural da sociedade. Quando, em nome de ética, pretensos 
filósofos moralistas estragam a oportunidade da vida humana, a 
oportunidade de reviver nossa relagáo eterna com Krsna, semelhan- 
tes tolos cometem a maior violência contra a'sociedade humana. 
Portanto, Krsnadása: Kavirája Gosvâmi disse: 


sri-krsna-caitanya-dayã karaha vicâra 
vicâra karile citte pâbe camatkãra 


“Se estás deveras interessado em lógica e argumentos, por favor, 
aplica-os à misericórdia de Sri Caitanya Mahaprabhu. Se fizeres isto, 
constatarás:com surpresa como é maravilhoso.” (Ce. Adi 8.15) 
Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, o maha-bhaga- 
väta, © devoto puro do Senhor, é aquele que vê que tanto o mundo 
material quanto o espiritual não são diferentes do Senhor Krsna, 
pois são expansões de Sua potência, mas que também vê que Vrajen- 
dranandana, Krsna, mantém-Se eternamente distinto em virtude de 
Sua singular natureza de plena atratividade. Assim, o devoto puro 
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Senhor é aniketana, sem residência fixa, ou seja, ele não aceita 
nro corpo grosseiro nem o sutil como sua residência eterna. Visto 
odito lar e familia da pessoa são expansões de seu corpo; tais 
s materiais também não devem ser consideradas sua residên- 
verdadeira. Caitanya Mahâprabhu disse: 
ayi nanda-tanuja kinkaram 
patitam mám visame bhavambudhau 
krpayã tava pada-parkaja- 
sthita-dhiili-sadrsam vicintaya 


O Krsna, filho de Maháraja Nanda, sou Teu servo eterno, contu- 
, de alguma forma caí no oceano de nascimentos e mortes. Por 
or, resgata-me deste oceano de morte e coloca-Me como um dos 
omos a Teus pés de lótus.* (Siksastaka 5) Desse modo, o devoto 
e entender que sua residência eterna encontra-se fixa na poeira 
pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus. O vaisnava 

e rejeitar o grosseiro gozo dos sentidos de viver na floresta no 


odo da bondade, nà cidade no modo da paixão, ou num cassino 
ignorância. O devoto puro pode viajar pelo mundo inteiro dis- 
Ibuindo a consciência de Krsna, mas jamais deve considerar que 
gum lugar material é sua verdadeira residência. Quem amadureceu 
e entendimento pode aceitar:a ordem de vida tridanda-sannyasa 
ob o direto refúgio do Senhor. 

JO impersonalista não consegue entender como o devoto do Senhor, 
bora fixo na dualidade de considerar-se como eternamente dife- 
ente do Senhor, veja toda à existência como não diferente dEle. 
queles que tentam adquirir conhecimento através da especulação 
sonalista baseados em sua minúscula experiência acerca da 
jifestação cósmica material não conseguem entender a realidade 
ranscendental de acintya-bhedabheda-tattva, ou seja, de que a Ver- 
Absoluta é una com Sua criação e simultaneamente diferente 

O processo para assimilar este conhecimento transcendental é 

do nestes versos, a partir de tasmãd gurum prapadyeta. Recomen- 
-se que a pessoa aceite um mestre espiritual autêntico e sirva-o 
acordo com a guia destes versos. A essência dessas instruções é 
é se deve abandonar a companhia-dos impersonalistas mayavadis, 

os trabalhadores ritualistas fruitivos e daqueles que por capricho 
jo indiferentes ao propósito último da vida, e em vez disso deve-se 
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buscar a companhia dos devotos da Suprema Personalidade de Deus 

Um neófito falsamente orgulhoso talvez imagine ser um grande dês 

voto, do Senhor sem aceitar a companhia dos seguidores do Senhor. 

imã sem tal associação não é possível avançar na consciência de 
na. 


VERSOS 27-28 


ami di o o l 
animi q saata an 
3 gi ai ari gi aaraa: Aag o 
MAATA MNAI VER AIZAN 113c 


Sravanarm Kkirtanan dhyanam 
harer adbhuta-karmanah 

Janma-karma-gunânar ca 
tad-arthe "khila-cestitam 


ista dattam tapo japtam 
vrtta yac cátmanah priyam 
darán sutan grhán pránán 
yat parasmai nivedanam 


Sravanam—o ouvir; kirtanam—o cantar; dhyānam—e a medita- 
ção; hareh—do Senhor Supremo, Hari; adbhuta-karmanah—cujas 
atividades são maravilhosas; janma-—de Suas encarnações; hiiriä 
passatempos; gunānām—qualidades transcendentais; ca—e; tat- 
arthe—para Seu beneficio; akhila—todos; cestitam—es fora jama 
qualquer adoração que alguém execute; dattam—qualquer caridade; 
tapah—peniténcia; Japtam—qualquer mantra que alguém Cante; 
vritam—atividades piedosas executadas; yat—que; ca—também; o 
nah—para si mesmo; priyam—querido; dárán—esposa; lanis 
filhos; grhan—lar; prânan—ar vital; yat—que; -parásmaralo Supre- 
mo; nivedanam-—oferecendo. 





TRADUÇÃO 
A pessoa deve ouvir, glorificar e meditar nas maravilhosas a 
dades transcendentais do Senhor. Deve especificamente absorver-se 
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sar no aparecimento, atividades, qualidades e santos nomes 
uprema Personalidade de Deus. Com essa inspiração, deve exe- 


tar todas as suas atividades diárias como um, oferecimento ao 


Deve realizar sacrifício, caridade e penitência exclusivamente 
a satisfação do Senhor. De igual modo, deve cantar apenas os 
s que glorificam a Suprema Personalidade de Deus. E todas 
ji atividades religiosas devem ser executadas como uma ofe- 
la ao Senhor, Tudo o que considere agradável ou desfrutável ela 
de imediato oferecer ao Senhor Supremo, e mesmo sua esposa, 
y lar e o próprio ar vital, deve oferecer aos pés de lótus da Su- 

a Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (9.27) o Senhor Krsna ordena: 


yat karosi yad asnási 
yaj juhosi dadási yat 
yat tapasyasi kaunteya 
tat kurusva mad-arpanam 


Fudo o que fizeres, tudo o que comeres, tudo o que ofereceres ou 


eres, e quaisquer austeridades que executares — faze isto, ó filho 


Kunti, como uma oferenda a Mim.” Srila Prabhupada faz o 
inte comentário sobre este verso; “Assim; é dever de todos or- 
sua vida de tal modo que não se esqueçam de Krsna em 


ircunstância alguma: Todos têm de trabalhar para sobreviver, e 


sta passagem 'Krsna recomenda que se deve trabalhar para Ele, 
odos têm de comer algo para subsistir; portanto, devem-se aceitar 
prestos do alimento oferecido a Krsna. Qualquer homem civilizado 
de executar algumas cerimônias ritualisticas religiosas; por isso, 
recomenda que: “Faze-o para Mim”, e isto se chama arcanam. 

s têm a tendência de dar algo em caridade; Krsna diz: 'Dá-o 


Mim, e isto quer dizer que todo o dinheiro excedente deve ser 


do em ajudar o movimento: da consciência de Krsna. Hoje 

n dia, as pessoas estão muito inclinadas ao processo de medita- 

o, que não é prático nesta era, mas se alguém procura meditar em 

pa vinte e quatro horas por dia, cantando o mantra Hare Krsna 

n suas contas, é com certeza-o maior meditador eo maior yogi, 
o o atesta o Sexto Capítulo-do Bhagavad-gitã.” 
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Muitas pessoas que se sentem atraídas pelo serviço devocional a 
Krsna ficam confundidas em virtude das posses materiais, reputação 
ou habilidades que acumularam através de suas atividades materiais 
prévias. Segundo Srila Jiva Gosvâmi, estes dois versos indicam que 
todas essas opulências materiais acumuladas através do karma an: 
terior devem ser usadas como uma oferenda à Suprema Personali- 
dade dë Deus: A fama, educação, riqueza e assim por diante, devem 
ser todos usados para levar à cabo a missão da Suprema Personali? 
dade de Deus. Às vezes, materialistas invejosos perguntam por que 
se deve desperdiçar a riqueza e a educação no serviço ao Senhor, 
quando semelhantes coisas poderiam ser melhor usadas para satis- 
fazer o corpo material temporário. Na verdade, todavia, tudo o que 
possuímos, incluindo este corpo, é em última análise a propriedade 
do Senhor Supremo, que 'é o criador, mantenedor é aniquilador de 
toda a existência. Logo, deve ser abençoado aquele que entrega as 
suas supostas opulências ao serviço devocional do Senhor. Caso con- 
trário, como declara o Bhagavad-gitã, mrtyuh sarva-haras caham: 
o Senhor Supremo aparecerá diante de nós na hora da morte como 
mrtyu, a morte personificada, e à força levará todas as nossas posses. 
Portanto, tais posses devem ser oferecidas por bem aos pés de lótus 
do Senhor, enquanto ainda estamos vivos e capazes de desfrutar o 
resultado piedoso de semelhante oferenda. 

Segundo: Srila Visvanatha"Cakravarti Thákura, fapah, austerida- 
de, quer dizer que a pessoa deve'observar votos tais como Ekadasi- 
vrata, em que se jejua de cereais e leguminosas duas vezes por mês. 
A palavra japtam refere-se ao cantar dos santos nomes do Senhor, 
tais como Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare 
Rama, Hare Râma, Rama Rama, Hare Hare. Srila Visvanatha Ca- 
kravarti Thakura também ressalta que é possível oferecer a esposa, 
filhos e lar ao Senhor convertendo a família-em devotos do Senhor 
Supremo. Em vez de 'se tornarem artificialmente orgulhosos em sua 
busca de presumível" posição social, os membros familiares devem 
ser treinados a entender que eles são eternos servos do Senhor Su- 
premo. E quando toda a família está dedicada a servir ao Senhor, 
cria-se uma situação muito bela. 

Srila Bhaktisiddhanta' Sarasvati Thakura ressalta: que se um ser 
humano não for iniciado no processo de bhagavata-dharma, ele terá 
de depender de:conhecimento incerto' proveniente de seus grosseiros 
sentidos materiais. Indiferente às sublimes descrições dos eternos 
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entos, passatempos e inúmeras qualidades transcendentais 

or, o materialista infiel divaga na plataforma de desfrute 

. Porém, caso alguém consiga entender a realidade acerca 
iprema Personalidade de Deus como Ele é descrito na litera: 
védica autorizada, então deve aceitar a ordem de tridanda- 
1yasa, ou pelo menos deve praticar a restrição das demandas 
as, mentais e verbais e, dessa forma, tornar-se autocontro- 


todos os seus desejos, penitências e cantar de mantras — em 
s palavras, toda à sua personalidade, lar, filhos, esposa eo 
jo-ar vital — tornar-se-ão sinceras oferendas ao Senhor Su- 
Quando a entidade viva ouve constantemente as descrições 
prizadas acerca do Senhor Supremo e entrega todas as suas ativi- 
es ao serviço do Senhor, evitando outros afazeres, considera-se 
ela está fixa na plataforma de bhagavata-dharma. 


VERSO 29 


UA REA A AA | 
qai Aaa A AIR 


evam krsnãtma-nâthesu 
manusyesu ca sauhrdam 

paricaryârn cobhayatra 
mahatsu nrsu sadhusu 


“evam—assim; krsna-ãtma-náthesu-—para aqueles que aceitam o 
nhor Krsna como o Senhor de sua alma; manusyesu-—seres huma- 

os; ca-e; sauhrdam-—amizade; paricaryâm serviço; ca—ey ubha- 
rendido a ambos (criaturas móveis e inertes, ou-o Senhor 

eus devotos); mahatsu—(especialmente)-aos: devotos puros do 








Senhor; nrsu—a seres humanos; sadhusu—os que são fixos em com- 
portamento santo. 


TRADUÇÃO 


» Quem deseja lograr o benefício máximo deve cultivar amizade 


aquelas pessoas que aceitaram Krsna como o Senhor de sua 
ja. Deve também desenvolver uma atitude de serviço para: com 
odos os seres vivos. Deve sobretudo tentar ajudar os que estão na 
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forma de vida humana e, entre eles, especialmente os que aceitam 
os princípios de comportamento religioso. Entre as pessoas religio- 
sas, deve-se especial prestar serviço aos devotos puros da Supre- 
ma Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura, o dever mais 
elevado dos devotos do Senhor Supremo é estabelecer amizade com 
aqueles que se renderam por completo a Krsna e que assim alcança- 
ram saranâgati, refúgio aos pés de lótus do Senhor. Deve-se prestar 
serviço tanto ao Senhor quanto a Seus devotos, já que o Senhor fica 
mais satisfeito com o serviço sincero prestado a Seus devotos puros; 
Deve-se não apenas oficialmente oferecer respeito à Suprema Per- 
sonalidade de Deus, a Seus devotos e a Sua parafernália adorável, 
como também deve-se realmente prestar serviço aos representantes 
do Senhor, que são conhecidos como mahã-bhágavatas. 


VERSO 30 


eta qua amam: | 
fa AEREAS arenas Iel 


parasparânukathanam 
pávanam bhagavad-yasah 

mitho ratir mithas tustir 
nivrttir mitha átmanah 


paraspara—mútua;  anukathanam—discussáo; pavanam—puri- 
ficante; bhagavat—do Senhor Supremo; yasah--glórias; mithah— 
mútua; ratih—atragáo amorosa; mithah—mútua; tustih-—satisfação; 
nivrttih—cessagáo das misérias materiais; mithah—mútua; dtmanah— 
da alma. 





TRADUÇÃO 
Deve-se aprender a como se relacionar com os devotos do Senhor 
reunindo-se com eles para cantar as glórias do Senhor. Este proces- 
so é muito purificante. À medida que os devotos desenvolvem sua 
amizade amorosa, eles sentem felicidade e satisfação mútua. E enco- 
rajando assim uns aos outros eles conseguem abandonar o gozo dos 
sentidos, que é a causa de todo o sofrimento. 
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SIGNIFICADO 
indo Srila $ridhara Svâmi, aqueles que são avançados em cons- 
de Krsna não devem invejar uns aos outros nem brigar entre 
'Abandonando todos esses sentimentos mundanos, eles se reúnem 
intam as glórias do Senhor Supremo para a purificação mútua. 
la Visvanatha Cakravarti Thakura ressalta que a glorificação do 
imhor Supremo é potente sobretudo quando executada na compa- 
lia de devotos puros. Ao se ocuparem em sarikirtana, o canto con- 
racional das glórias do Senhor, os devotos experimentam amais 
ada bem-aventurança e satisfação transcendentais. Assim, eles 
corajam uns aos outros a abandonar o gozo dos sentidos, que se 
em relagóes sexuais ilícitas com mulheres. Um-devoto dirá 
“Oh! abandonaste o gozo dos sentidos. A partir de hoje 

o abandonarei””. 

«pessoa deve aprender a desenvolver o:seu amor pelos devotos, 
tisfazê-los e a abandonar os objetos dos sentidos que são desfa- 
eis no serviço a Krsna. E deve aprender a enxergar que o Uni- 
O inteiro faz parte da parafernália para o serviço do Senhor. 
pando os objetos dos sentidos no servico a Krsna, a pessoa auto- 
licamente desapega-se deles. E 4 medida que:passa seus dias na 


ompanhia dos devotos do Senhor, seu êxtase transcendental aumen= 
[cada vez mais, através de conversas sobre os tópicos do Srimad- 





agavatam e do Bhagavad-gitã. Portanto, quem deseja livrar-se 
“tormento causado por maya sob a forma do gozo dos sentidos 
se associar constantemente com devotos puros do Senhor que 
O têm nenhuma outra ocupação senão cantar e ouvir as glórias 
Senhor e levar a cabo Sua missão na Terra: 
Srila Madhvacarya ressalta que assim como:se-deve-cultivar ami- 
com devotos, deve-se cultivar um espírito de amizade com os 
jideuses, que administram o Universo em nome do Senhor. Assim, 
se viver pacificamente dentro deste mundo. 





VERSO 31 
aa rara std RO 
aaa aan 113.211 


smarantah smáryantas ca 
mitho 'ghaugha-haram harim 
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bhaktyá sañjataya bhaktya 
bibhraty utpulakam tanum 


smarantah—lembrando; smarayantah ca—e fazendo recordar; 
mithah—uns aos outros; agha-ogha-haram—que afasta do devo- 
to tudo o que é inauspicioso; harim—a Suprema Personalidade de 
Deus; bhaktyã-—pela devoção; sanjátayã--despertada; bhaktyã-— 
pela devoção; bibhrati—possui; utpulakam-—agitado pelo êxtase; 
tanum-—corpo. 





TRADUÇÃO 

Os devotos do Senhor sempre conversam entre si sobre as glórias 
da Personalidade de Deus. Assim, eles constantemente se lembram 
do Senhor e fazem uns aos outros lembrarem-se de Suas qualidades 
e passatempos. Dessa maneira, através de sua devoção aos princi- 
pios da bhakti-yoga, os devotos satisfazem a Personalidade de Deus, 
que afasta deles tudo o que é inauspicioso. Estando purificados de 
todos os impedimentos, os devotos despertam para o amor puro 
por Deus, e assim, mesmo neste mundo, seus corpos espiritualiza- 
dos exibem sintomas de êxtase transcendental, tais como arrepio dos 
pêlos do corpo. 


SIGNIFICADO 

A palavra aghaugha-haram é muito significativa neste verso. Agha 
refere-se àquilo que é inauspicioso ou pecaminoso. A entidade viva 
é na verdade sac-cid-ânanda-vigraha, ou eterna e plena de bem-aven- 
turança e conhecimento; porém, por negligenciar sua relação eterna 
com Krsna, a Personalidade de Deus, ela: comete atividades peca- 
minosas e sofre:o resultado inauspicioso sob a forma de sofrimento 
material. A corrente de reações pecaminosas chama-se ogha, ou uma 
implacável onda de sofrimento. Krsna é aghaugha-hararm harim; 
Ele afasta as reações pecaminosas de Seus devotos, que assim rece- 
bem o direito de experimentar a inconcebível bem-aventurança do 
reino de Deus mesmo enquanto estão neste mundo. 

As palavras bhaktyã sarijatayã bhaktyã indicam que existem duas 
divisões de bhakti-yoga: sadhana-bhakti e raganuga-bhakti. Srila 
Prabhupada explica elaboradamente em seu livro O Néctar da Devo- 
ção o progresso que o devoto empreende desde a fase de sadhana- 
bhakti, ou a execução de princípios reguladores, até raganuga-bhakti, 
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iço executado por amor a Deus. Segundo Srila Bhaktisid- 
'arasvati Thákura, uma alma liberada está sempre entusias- 
devido ao aparecimento: de êxtase transcendental dentro de 
corpo. Desse modo, ela sempre aspira a permanecer arrebatado 
se enquanto canta as glórias da Personalidade de Deus, Hari. 





VERSO 32 


SAA AA 
Graña! 

qala rafa 
aafia ci cairem fardas MIRA 


kvacid rudanty acyuta-cintayã kvacid 
dhasanti nandanti vadanty alaukikah 

nrtyanti gayanty anusilayanty aja 
bhavanti tasnim param etya nirvrtãh 


kvacit—às vezes; rudanti—choram; acyuta—do infalível Senhor 
cintayâ-—pelo pensamento; kvacit-—às vezes; hasanti—riem; 
danti—têm enorme prazer; vadanti—falam; alaukikah—agindo 
forma surpreendente; nrtyanti—dançam; gayanti—cantam; anu- 
¡yanti—e imitam; ajam—o não-nascido; bhavanti—ficam; tüs- 
silenciosos; param—o Supremo; etya—obtendo; nirvrtāh— 

es do sofrimento. 


TRADUÇÃO 


“Tendo atingido amor por Deus, os devotos às vezes choram alto, 


jos em pensar no infalível Senhor. Às vezes riem, sentem enor- 
prazer, falam alto com o Senhor, dançam ou cantam. Seme- 
devotos, tendo transcendido a vida material condicionada, 
imitam o Supremo não-nascido encenando Seus passatem- 
n E às vezes, ao terem Sua audiência pessoal, eles permanecem 
enos e silenciosos. 


le SIGNIFICADO 
¿Srila Visvanátha Cakravarti Thákura explicou os sintomas do 
mor por Deus. Rudanti: Os devotos choram, pensando: “Outro 
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dia se passou, e ainda náo pude obter Krsna. Entáo, que farei, aonde 
irei, a quem devo indagar e quem pode me ajudar a alcangar Krsna?" 
Hasanti: Já é noite, o céu está escuro, e Krsna está determinado a 
furtar algo da casa de uma das gopis mais velhas. Ele se esconde 
embaixo de uma árvore no canto do quintal de um dos vaqueiros. 
Embora pense que está bem escondido, Krsna de repente ouve a voz 
de um dos membros mais velhos da família. “Quem está aí? Quem 
és? Já sei!” Assim, ao ser descoberto, Krsna sai correndo do quin- 
tal. Quando esta cena divertida se revela ao devoto, este começa à 
rir muito. Nandanti: Quando Krsna realmente revela Sua forma 
transcendental ao devoto, este experimenta a mais elevada bem-aven- 
turança transcendental. Vadanti: O devoto diz ao Senhor: “Ó Krsna, 
após tantos dias, afinal Vos alcancei”. 

Quando todos os sentidos do devoto estáo absortos em Sri Krsna, 
o devoto transcende com éxito a condição de vida material. Indi 
isto a palavra alaukikah. Alaukikah, ou.a plataforma transcenden- 
tal, é explicada pelo Senhor no Bhagavad-gitá (14.26): 






mám ca yo 'vyabhicárena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunân samatityaitân 
brahma-bhúyáaya kalpate 


“Aquele que se ocupa em serviço devocional pleno e não falha em 
circunstância alguma, transcende de imediato os modos da natureza 
material e chega então ao nível de Brahman.” 

Segundo Srila Sridhara Svâmi, ajarh harim, anusilayanti tal-lilâm 
abhinayanti: “Anusilayanti indica que, em virtude do êxtase ex- 
tremo, os-devotos às vezes imitam ou encenam os passatempos do 
Senhor Supremo”. Este sintoma extático'foi manifestado pelas gopis 
em Vrndávana durante a ausência de Krsna. 

No vigésimo primeiro verso deste-capítulo afirmou-se que quem 
entendeu que não há felicidade nem na Terra nem no Paraiso mate- 
rial deve se render aos pés de lótus de úm: mestre espiritual autênti- 





oboe deram muitas instruções detalhadas referentes às ativi- 
dades do discípulo autêntico. Agora, este verso descreve o fruto 
maduro do serviço devocional, a saber, amor puro por Deus. Todos 
têm a oportunidade de chegar a esta plataforma de bem-aventurança 
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iscendental caso aceitem sobre sua cabeça a poeira dos pés'de 
do representante de Krsna. Deve-se abandonar a mentalidade 
de inveja e falso prestigio e deve-se humildemente aceitar 
gio da misericórdia da Suprema Personalidade de Deus. O 
espiritual deve ser considerado a encarnação da misericórdia 
nhor. Não há absolutamente nenhuma: dúvida de que a alma 
a que serve um mestre espiritual genuíno atingirá a máxima 
ão da vida (Sreya uttamam). Ela desfrutará eterna bem-aven- 

e conhecimento na morada pessoal do Senhor. 


VERSO 33 


EA AP REA À 
ART ma ES 


iti bhagavatân dharmân 
Siksan bhaktyã tad-utthayã 
nárâyana-paro mãyâm 
añjas tarati dustarám 


T ili—assim; bhagavatán dharmán—a ciéncia do servigo devocional; 
iksan—estudando; bhaktya—=pela' devogáo; tat-utthaya—gerada 
ela; narayana-parah—completamente devotado ao Senhor Su- 
Naráyana; mãyâm-—a energia ilusória; arjah—facilmente; 
ati—atravessa; dustaram—impossivel de atravessar. 





Di TRADUÇÃO 


Y Dessa maneira, aprendendo a ciência do serviço devocional e, na 


tica, ocupando-se no serviço devocional ao Senhor, o devoto 
ga à plataforma de amor por Deus. E em virtude de sua comple- 
devoção à Suprema Personalidade de Deus, Náráyana, o devoto 
facilmente atravessa a energia ilusória, mayà, que é extremamente 


difícil de transpor. 


SIGNIFICADO 
* Srila Jiva Gosvâmi ressalta que mukti, ou a liberação, que é des- 
la neste verso através das palavras maydm añjas tarati dustarâm, 
verdade não passa de um subproduto ou resultado secundário 
o amor puro por Deus. No segundo verso do Srimad-Bhagavatam 
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salienta-se que dharmah projjhita-kaitavo *tra paramo nirmatsará= 
nam satam/, vedyam vastavam atra vastu'Sivadam tâpa-trayonmiilas 
nam. O Srimad-Bhagavatam ensina a ciência-do serviço devocional, 
no qual a meta última é o'amor puro por Deus. Segundo os dcáryas 
vaisnavas, mukti, ou liberação, é um subproduto do amor por Deus, 
Sivadarn tâpa-trayonmiilanam. Ninguém deve: se aproximar da Su. 
prema Personalidade de Deus em busca de liberação, visto que quem 
obedece à ordem do Senhor automaticamente se libera. A ordem de 
Krsna aparece no final do Bhagavad-gitã: sarva-dharman parityajya 
mãm ekarh Saranam vraja. Todo ser vivo deve abandonar seus con- 
ceitos mundanos de vida e deve se refugiar por completo na Supre- 
ma Personalidade de Deus, Krsna. Se a pessoa cumpre esta ordem, 
o Senhor automaticamente concede a liberação (Mmukti). Verdadeira 
felicidade decorre do amor por Deus destituído de qualquer vestígio 
de especulação mental ou desejo fruitivo. 


anyabhilasita-Sanyam 
jñana-karmády-anávriam 

ânukiilyena krsnânu- 
Silanam bhaktir uttamã 


“Todos devem prestar transcendental: serviço amoroso ao Senhor 
Krsna de modo favorável e sem desejo de sair lucrando material- 
mente através de atividades fruitivas ou especulação filosófica. Isto 
se chama serviço devocional puro.” (Bhakti-rasamrta-sindhu 11.11) 
Logo, atravessar o intransponível oceano da ilusão, como se des- 
creve aqui, na verdade não: é o principal resultado de bhagavata- 
dharmay ou serviço devocional 20 Senhor, senão um-subproduto 
do amor puro por Deus. 


VERSO 34 
Aaina 
ARPA AAN RARA: | 
fimen A R pi fa RR 
sri-rajovãca 
nãrâyanabhidhânasya 
brahmanah paramátmanah 
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nisthám arhatha no vaktum 
yaya hi brahma-vittamah 


raja uvaca—o rei disse; nárayana-abhidhanasya—da Suprema 
rsonalidade de Deus, chamado Narayana; brahmanah—da Verda- 

“Absoluta; parama-ãtmanah-—da Superalma; nisthâm-—a situação 
nscendental; arhatha—podeis fazer a gentileza; nah—para nós; 
um—falar; yayam—todos vós; hi—na verdade; brahma-vit- 
7 os mais hábeis conhecedores do Supremo. 


TRADUÇÃO 
Nimi indagou: Por favor, explicai-me a situação transcen- 


ial do Senhor Supremo, Náráyana, que é a própria Verdade Ab- 
ta e a Superalma de todos. Podeis explicar-me isto, porque todos 
sois muito hábeis no conhecimento transcendental. 
E SIGNIFICADO 
Segundo Srila Sridhara Svami, no verso anterior os sábios in- 
maram ao rei que nárâyana-paro mayâm añjas tarati dustarâm: 
plesmente através da devoção imaculada ao Senhor Náráyana, 
se transpor com muita facilidade o oceano da ilusão material. 
Jo tanto, neste verso o rei solicita informações especificas acerca 
| Suprema Personalidade de Deus, Narayana. É significativo neste 
o que o rei se refira ao Senhor Supremo como Náráyana, Brahman 
Paramatmã. Embora o rei Nimi já seja reconhecido como um de- 
loto da Suprema Personalidade de Deus, através de sua pergunta 
deseja elucidar que a Personalidade de Deus é a suprema ver- 
transcendental. No Bhāgavatam (1.2.11), afirma-se: 





vadanti tat tattva-vidas 
tattvam yaj jñanam advayam 
brahmeti paramátmeti 
bhagaván iti sabdyate 
AM 
ranscendentalistas eruditos que conhecem a. Verdade Absoluta 
m esta substância não dual de Brahman, Paramatmã ou Bha- 
.” Logo, entende-se que a palavra nārāyana neste verso refe- 
ao aspecto Bhagavân do Senhor Supremo no mundo espiritual. 
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Em geral os filósofos especuladores sentem-se atraídos pelo impes- 
soal aspecto Brahman da Verdade Absoluta, ao passo que os yogis 
místicos meditam em Paramātmā, a Superalma no coração de todos, 
Por outro lado, aqueles que atingiram conhecimento transcendental 
maduro rendem-se diretamente à Suprema Personalidade de Deus, 
Bhagavan, que está eternamente situado em Sua própria morada, 
chamada Vaikuntha-dhama. No Bhagavad-gitã o Senhor Krsna diz 
claramente que brahmano hi pratisthaham: “Eu sou'a fonte do 
Brahman impessoal". De forma semelhante, descreve-se no Srimad: 
Bhágavatam que a Superalma, Ksirodakasayi Visnu, é uma expan- 
sáo plenária secundária da Suprema Personalidade de Deus, Krsna. 
O rei Nimi deseja que os sábios esclareçam que a Suprema Persona- 
lidade de Deus é o aspecto original da Verdade Absoluta e portanto 


coloca-sua questão ante Pippalayana, um dos nove Yogendras. 


Segundo Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thakura, a palavra nisthd 
também pode ser traduzida como “fé firme”. Neste sentido, Nimi 
Maharaja está indagando acerca do processo para se desenvolver 


perfeita fé no Senhor Supremo (bhagavan-nisthã). 


VERSO 35 
Agra 397 


frutas 
AAA a RA | 

kamana aa a 
TAANA Rae R RA IK 


Sri-pippalayana uváca 
sthity-udbhava-pralaya-hetur ahetur asya 
yat svapna-jágara-susuptisu sad bahis ca 
dehendriyasu-hrdayani caranti yena 
sanjivitâni tad avehi parar narendra 


Sri-pippalayanah uváca—$ri Pippalayana disse; sthiti—da cria- 
ção; udbhava-—manutenção; pralaya-—e destruição; heruh-—a causa; 
ahetuh-—ela mesma sem causa; asya--deste universo material: ya— 
que; svapna-—em sonho; jagara—vigilia; susuptisu—em sono profun- 
do ou inconsciência; sat-—que existe; bahih cabem como externo 


[Canto 11, Cap. 3 




































“No começo da criação, o Senhor primeiro Se expandiu sob a forma 


ra a criação material. E assim houve, em primeiro lugar, a criação 
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: deha-—dos corpos materiais das entidades vivas; indriva—os 
âsu—ares vitais; Ardayâni—e mentes; caranti—agem; yena— 
és: dos quais; sañijivitani—deu-se vida; tat—essa; avehi—por 
or, saiba; param-—é o Supremo; nara-indra-—ó rei. 









> TRADUÇÃO 
ri Pippaláyana disse: A Suprema Personalidade de Deus é a causa 

ção, manutenção e destruição deste Universo, ainda assim 
o tem nenhuma causa anterior. Ele difunde-Se nos diversos 
s de vigília, sonho e sono profundo inconsciente e também 
além deles. Entrando no corpo de todo ser vivo como a Supe- 
Ele anima o corpo, sentidos, ares vitais e atividades mentais, 
im todos os órgãos sutis e grosseiros do corpo começam a fun- 
jar. Meu querido rei, saiba que essa Personalidade de Deus é o 













SIGNIFICADO 
o verso anterior o rei Nimi indagou acerca dos diversos aspectos 
Verdade Absoluta, a saber, Náráyana, Brahman e Paramátma. 
à o sábio Sri Pippaláyana explica estes três aspectos da Verda- 
“Absoluta na mesma ordem em que o rei as mencionou. Sthity- 
Ibhava-pralaya-hetuh refere-se à Suprema Personalidade de Deus, 
Se expande como as tríplices encarnações purusas — Mahã- 
nu; Garbhodakasáyi Visnu e Ksirodakasayi Visnu. Como se des- 
no Bhagavatam (1.3.1): 














jagrhe paurusañ rúpañ 
bhagaván mahad-adibhih 

sambhútam sodasa-kalam 

adau loka-sisrksayã 






ersal da encarnação purusa e manifestou todos'os componentes 






dezesseis princípios da ação material. Isto ocorreu com o propó- 
to de criar o universo material.” Desse modo, a Suprema Perso- 
e de Deus, Nárayana, é mencionado aqui como hetuh, ou a 
suprema da criação, manutenção e aniquilação da situação 
nica. Contudo, não existe nenhuma causa para a existência do 
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próprio Senhor; Ele é ahetuh. Como expressa o Brahma-sarhhita, 
anadir adir govindah sarva-karana-karanam. O:Senhor Supremo é 
a-causa de todas as causas e, sendo a eterna Verdade Absoluta, não 
tem nenhuma causa para Si mesmo. Srila Jiva Gosvami também ex- 
plicou que a palavra ahetuh indica que o Senhor Supremo possui 
Sua forma original como Krsna em Sua própria morada transcen- 
dental, chamada Krsnaloka. Porque está sempre ocupado em Seus 
bem-aventurados passatempos na companhia de Seus companheiros 
eternamente liberados, Krsna está à parte dos afazeres deste mundo, 
que é criado através de Sua potência externa; conhecida como maya. 
Portanto, afirma-se que jagrhe paurusarh ripam. O Senhor Se ex- 
pande como Narayana e Visnu para facilitar a ilusáo grosseira e 
aos poucos retificar as almas condicionadas. Nos Vedas também se 
descreve o fato de o Senhor estar alheio à criação material: na tasya 
karyarh karanam ca vidyate. A Verdade Absoluta nada tem'a fazer, 
já que tudo é feito de forma auto-suficiente por Suas multipotên- 
cias, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura salienta que embora 
o Supremo Senhor Krsna seja ahetuh, ou sem causa e à parte da 
causa da criação material, o Senhor também é descrito neste verso 
como hetuh, ou a causa última da criação, manutenção e aniquila- 
ção da manifestação material, porque Se expande como Paramátma, 
ou à Superalma, que atua como o agente motor da manifestação 
cósmica. 

A palavra ahetuh também pode ser interpretada de outra manei- 
ra, No Bhagavad-gitã (7.5), o Senhor diz: 





apareyam itas tv anyâm 
prakrtim viddhi me parâm 

Jiva-bhútâm maha-bãho 
Yayedam dhãryate jagat 


As entidades vivas condicionadas (jiva-bhiita) desejam ocupar-se 
em gozo dos sentidos com seus sentidos materiais (manah-sasthânin- 
driyâni prakrti-sthâni karsati). Por esse motivo faz-se necessária a 
criação do mundo material. De fato, a manifestação cósmica ma- 
terial continua a existir devido aos desejos: das almas condiciona- 
das de explorá-lo (yayedam dháryate jagat). O governo tem de criar 
uma prisão para acomodar aqueles cidadãos que são inclinados a 
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ter atividade criminosa. Não: há necessidade de que cidadão 
viva nas condições desagradáveis da prisão; porém, porque 
parte da população está inclinada a apresentar um comporta- 
nto anti-social, faz-se necessária a prisão. Num sentido mais pro- 
do, os próprios presidiários podem ser considerados o hetuh, 
a causa, da construção da prisão. De igual modo, a Suprema 
isonalidade de Deus expande Sua potência interna, de acordo com 
próprio desejo, para aumentar o ananda, ou a bem-aventurança 
nscendental, dEle mesmo e de Seus devotos puros, mas Ele mani- 
o universo material em resposta aos desejos ilícitos das almas 
ndicionadas de levar uma vida de gozo dos sentidos em voluntário 
uecimento dEle. Portanto, as próprias entidades vivas condicio- 
podem ser consideradas o hetuh, ou causa, da manifestação 

A potência externa do Senhor, maya, que é encarregada 
manifestação material, chama-se chdya, ou a sombra da potência 
erna do Senhor. Srsti-sthiti-pralaya-sâdhana-saktir ekã/ chayeva 
ya bhuvanâni bibharti durgã. O Senhor pessoalmente não deseja 
nifestar essa potência sombria, chamada Durgã ou mãyã. Os bem- 
nturados planetas espirituais, eternamente manifestos, contêm as 
lhores facilidades possíveis para as entidades vivas que são partes 
egrantes do Senhor. Porém, as almas condicionadas, rejeitando os 
oncebíveis e eternos arranjos residenciais que o Senhor bondosa- 
providenciou, preferem buscar seu infortúnio no reino sombrio 
mado mundo material. Logo, tanto Durgã quanto as entidades 

s condicionadas podem ser consideradas o hetuh, ou causa, da 
ifestação material. Porque, em última análise, o Senhor Krsna 
sarva-karana-káranam, a causa de todas as causas, Ele deve ser 
onhecido como a suprema causa última. Porém, encontramos a 
crição de que forma o Senhor atua como a causa suprema da 
nifestação material (sthity-udbhava-pralaya-hetuh) no: Décimo 
erceiro Capítulo do Bhagavad-gita. Upadrastânumantã ca: o Senhor 
je como superintendente e permissor. O verdadeiro desejo da Su- 
rema Personalidade de Deus é apresentado bem claramente no 
gavad-gitã: sarva-dharman parityajya mam ekam Saranam vraja. 
enhor deseja que toda entidade viva abandone a potência som- 
bria mãyã e retorne à verdadeira substância (vastavam vastu), que 

É o reino eterno de Deus. 

“Embora se estejam descrevendo diversos aspectos da Verdade Ab- 
“soluta, esta é em última análise uma, como se afirma neste-verso 
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(tad'avehi param narendra). O rei Nimi indagou acerca do Brahman, 
e agora este verso diz que yat svapna-jagara-susuptisu sad bahis cd. 
O aspecto onipenetrante do Senhor na vigília, sonho e sono profun» 
do, e Sua existência além destes três estados mentais, são manifesta- 
ções do Brahman, a potência espiritual do Senhor. Por fim, pode-se 
entender que'a declaração dehendriyasu-hrdayâni caranti yena sañ- 
Jivitâni refere-se ao aspecto Paramatmã do Senhor. Quando o Senhor 
Se expande como Ksirodakasayi Visnu, o terceiro dos três aspectos 
Visnu, e entra no coração de toda entidade viva, os órgãos grossei- 
ros e sutis do corpo ficam estimulados a continuar a corrente de ati- 
vidade fruitiva-chamada karma, 

Segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, as multifárias mas 
nifestações da Suprema Personalidade de Deus não comprometem 
Sua-supremacia como aquele que é único e inigualável. A Verdade 
Absoluta é paravyoma-natha, ou o Senhor do céu-espiritual, que 
aparece como Syámasundara, de dois braços, ou em Sua forma de 
quatro braços, ou de oito braços ou de mil braços. Em cada destes 
aspectos, Seu corpo é eterno e pleno de bem-aventurança (sac-cid- 
ânanda-miirti). Ele aparece na Terra como Vásudeva e no Oceano 
Causal como Maha-Visnu. Ele repousa no Oceano de Leite como 
Ksirodakasayi Visnu e resgata Seu jovem devoto desamparado como 
Nrsitinhadeva. Aparecendo como o-Senhor Rámacandra, Ele age 
como'o rei perfeito. E aparecendo como Krsna Ele rouba o cora- 
ção de todos, sobretudo o coração das mulheres belas. Todos estés 
aspectos do Senhor sáo indicados pela palavra Nárayana, ou a Su- 
prema Personalidade de Deus, assim como a palavra presidente in- 
dica não “apenas os: deveres oficiais do presidente, como também 
sua vida familiar pessoal e seus amigos íntimos. De acordo com o 
Srimad-Bhagavatam, krsnas tu bhagavân svayam. Ao transcender 
o'entendimento oficial acerca da Suprema Personalidade de Deus 
e chegar à posição superior de amor por Deus, a pessoa pode com- 
preender que-o Senhor é Krsna, a causa de todas as causas. As inú- 
meras expansões Visnu do Senhor também são consideradas porções 
plenárias de Sri Krsna. Krsnas tu bhagaván svayam. Como o pró- 
prio Senhor afirma no Bhagavad-gita: aharn sarvasya prabhavah. 
Estes: pontos foram explicitamente elucidados no Décimo Canto 
do Srimad-Bhagavatam, bem como no verso introdutório, om 
namo bhagavate vásudevaya, janmádyasya yato 'nvayad itaratesv 
arthesu. 
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VERSO 36 


aeenat rafa arga agua 
OO AAA al: 
TAS MIRAIN- 
aaa aaa aA EN 


naitan mano visati vag uta caksur átmá 
pranendriyani ca yathanalam arcisah svah 

sabdo 'pi bodhaka-nisedhatayatma-múlam 
arthoktam aha yad-rte na nisedha-siddhih 


a—não pode; etat-—esta (Verdade Suprema); manah—a mente; 
fi—entra; vak—a fungáo da fala; uta—nem; caksuh—visão; 
inteligência; prâna-—os ares sutis que mantêm a vida; in- 
ivani—os sentidos; ca—ou; yathá—assim como; analam—um 
o: arcisah—suas centelhas; svah—próprias; Sabdah—o som auto- 





izado dos Vedas; api—mesmo; bodhaka—sendo capaz de indicar 


vés de referência verbal; nisedhatayâ-—devido à negação disto; 
da Alma Suprema; múlam—evidéncia básica; artha-uktam— 
O indiretamente; 4ha—realmente expressa; val-rte—sem o 
Il (Supremo); na inexiste; nisedha-—das declarações negativas 
escrituras; siddhih—propósito último. 





TRADUÇÃO 


“Nem a mente, nem as faculdades da fala, visão, inteligência e ar 


|, nem qualquer um dos sentidos, são capazes de penetrar nessa 

dade Suprema, assim como pequenas centelhas náo conseguem 

tar o fogo original do qual foram geradas. Nem mesmo a lingua- 

autorizada dos Vedas pode descrever perfeitamente a Verdade 

prema, visto que os próprios Vedas rejeitam a possibilidade de 

a Verdade possa ser expressa através de palavras. Porém, me 

a referência indireta, o som védico realmente serve como evi- 

da Verdade Suprema, já que sem a existência dessa Verdade 

na, as diversas restrições encontradas nos Vedas não teriam 
hum propósito último. 
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SIGNIFICADO 

As pequenas centelhas geradas pelo fogo abrasante não têm ne- 
nhum poder para iluminar o fogo original, tampouco podem queimá- 
lo. A quantidade de calor e luz no fogo original é sempre superior 
à quantidade encontrada nas centelhas insignificantes. De forma se- 
melhante, a diminuta entidade viva é gerada da potência interna 
da Suprema Personalidade de Deus, como se afirma no Vedânta- 
sūtra (janmādy asya yatah) e no Bhagavad-gitá (aharh sarvasya pra- 
bhavah, mamaivamso jiva-loke jiva-bhiitah sanâtanah). As diminutas 
entidades vivas, sendo arsah, ou centelhas da Suprema Personali- 
dade de Deus, jamais podem se igualar ao Deus Supremo no que 
diz respeito à quantidade de sua potência. A quantidade de conhe- 
cimento e bem-aventurança da Suprema Personalidade de Deus é 
sempre superior. Portanto, quando a tola alma condicionada tenta 
se iluminar acerca do assunto concernente à verdade mais elevada 
com seu cérebro minúsculo, ela apenas ilumina sua própria tolice. 
A própria Personalidade de Deus falou o Bhagavad-gitã, que é o 
fogo abrasante do conhecimento perfeito que reduz a cinzas as insig- 
nificantes especulações e teorias dos pretensos filósofos e cientistas 
acerca da verdade última. 

A Suprema Personalidade de Deus é chamado de Hrsikesa, ou o 
Senhor dos sentidos de todos. Porque a Personalidade de Deus tem 
supremo poder de visão, audição, tato, olfato e paladar, as entida- 
des vivas num sentido limitado também podem ver, ouvir, tocar, 
cheirar e saborear, devido à misericórdia de Hrsikesa, Esta idéia é 
expressa no Brhad-ãranyaka Upanisad (4.4.18): prânasya prânam 
uta caksusas caksur uta Srotrasya Srotram annasyánnam manaso 
Ye mano viduh. “A Verdade Suprema é considerada o ar vital que 
sustenta o ar vital de todos, a visão dos olhos de todos, o poder de 
audição do ouvido e o sustento que o próprio alimento fornece.” A 
conclusão óbvia é que a Verdade Suprema pode ser conhecida atra- 
vés.de Sua própria misericórdia imotivada, e não através de nossas 
tentativas tolas de trazer a verdade onipenetrante dentro dos insigni- 
ficantes limites de nossa inteligência. Afirma-se no Taittiriya Upa- 
nisad (2.4.1) que yato vãco nivartante aprâpva manasã saha: “O 
poder. descritivo da fala é insuficiente no reino da Verdade Supre- 
ma, e o poder especulativo da mente não consegue alcançá-lO". 

Porém, como tais afirmações dos srutis védicos são elas mesmas 
descrições acerca da Verdade Absoluta, pode-se considerar que tais 
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es são contraditórias. Portanto, a-este respeito afirma-se 

Sabdo "pi bodhaka-nisedhataydtma-múlam arthoktam aha: em- 

a o Sruti (Sabda) védico nos proíba de especular sobre a Verdade 

luta, esses preceitos restritivos indiretamente constituem decla- 

positivas sobre a existência da entidade viva suprema. Na ver- 

de, as restrições védicas visam a salvar a pessoa do caminho falso 

a especulação mental e afinal levá-la ao ponto de rendição devocio- 

-Como o próprio Senhor Krsna afirma no Bhagavad-gitã, vedais 

ta sarvair aham eva vedyah: através de todas as escrituras védicas, a 

na Personalidade de Deus é que deve- ser conhecido. A detla- 

de que determinado processo, tal como a especulação mental, 

il (yato váco nivartante aprapya manasá saha) constitui uma 

erção indireta da existência de um caminho correto para se alcan- 

“o Supremo. Como afirma Srila Sridhara Svami, sarvasya nise- 

savadhitvat: “Entende-se que todo preceito negativo tem 

um limite específico. Preceitos negativos não podem ser aplicáveis 

stodos os casos”. Por exemplo, o preceito negativo é que nenhu- 

entidade viva pode se igualar à Suprema Personalidade de Deus 

superá-lO. Mas o Srimad-Bhagavatam claramente afirma que 

do ao intenso amor que os residentes de Vrndavana sentem por 

, eles. ás vezes assumem uma posição superior. Dessa manei- 

mãe Yasodã amarra Krsna com cordas, e os vaqueirinhos influen- 

às vezes montam nos ombros de Krsna ou derrotam-nO na luta. 

Preceitos negativos, portanto, podem às vezes ser ajustados segundo 
situação transcendental. 

Embora a Verdade Absoluta seja transcendental à criação mate- 
e portanto além do âmbito dos sentidos materiais, quando esses 
mos sentidos materiais ficam saturados de amor por Deus, eles 

tornam espiritualizados e dotados de poder para perceber a Ver- 

Absoluta. Como afirma o Brahma-samhita (5.38): 


premarijana-cchurita-bhakti-vilocanena 
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti 

yam $yamasundaram acintya-guna-svarâpam 
govindam adi-purusam tam aham bhajâmi 


“Adoro o Senhor primordial, Govinda, que é sempre visto pelos 
devotos cujos olhos estão untados com a polpa do amor. Ele é visto 
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em Sua forma eterna de Syamasundara dentro do coração do devos 
to.” No Bhagavad-gitã (11.8) o Senhor Krsna diz a Arjuna: 


na tu mãm saksyase drastum 
anenaiva sva-caksusã 

divyam dadâmi te caksuh 
pasya me yogam aisvaram 


“Mas não Me podes ver com teus olhos atuais. Por isso, Eu te dou 
olhos divinos. Observa Minha opulência mística!” De forma seme: 
Ihante, o Srimad-Bhagavatam descreve muitos incidentes em que a 
Suprema Verdade Absoluta revelou-Se a Seu devoto, como nas his- 
tórias de Prahlada Maharaja, Dhruva Maháraja, Prthu Maharaja, 
Kardama-Muni, os Pandavas e as gopis. Portanto, as afirmações 
védicas de que a Verdade Absoluta está além do poder da visão refe- 
remse àquelas pessoas que não receberam olhos transcendentais me- 
diante a misericórdia da Personalidade de Deus. Porém, os próprios 
sentidos transcendentais do Senhor, os quais são a fonte de nossos 
sentidos limitados, são confirmados no sruti, tal como na seguinte 
afirmação do Kena Upanisad (1.4): yad vácánabhyuditam yena väg 
abhyudyate/ tad eva brahma tvarh viddhi nedarh yad idam upásate. 
*“*Deve-se entender que Brahman, o Absoluto, é aquele que nào pode 
ser verificado através do poder material da fala; a própria fala é 
descrita por essa Verdade Suprema.” Através da afirmação yena 
vag abhyudyate, nosso poder de fala é expresso pela Verdade Ab- 
soluta”, expressa-se claramente que a Verdade Absoluta tem Seus 
próprios sentidos transcendentais. Por isso Ele chama-Se Hrsiketa. 

Srila Nárada Muni declarou que hrsikena hrsikesa-sevanam bhaktir 
ucyate. Nossos sentidos não conseguem aproximar-se da Verdade 
Absoluta mediante o seu próprio poder, mas quando ocupados em 
serviço devocional amoroso para satisfazer ao Senhor dos sentidos, 
nossos sentidos limitados ficam conectados com os ilimitados senti- 
dos do Senhor, e assim, devido à misericórdia do Senhor, Ele pode 
ser compreendido. 

Srila Madhvacárya cita a seguinte afirmação do Brahma-tarka: 


anando nedrsânanda 
ity ukte lokatah param 
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pratibhāti na cābhāti 
yathavad darsanam vinã 


A bem-aventurança transcendental da Verdade Absoluta não pode 
comparada à ordinária felicidade do mundo material.” De igual 
do, o Vedanta-sâtra descreve a Verdade Absoluta como ananda- 
ya, ou plena de bem-aventurança. 

undo Srila Visvanatha: Cakravarti Thakura, neste verso Sri 
làyana está de certa maneira descrevendo o aspecto impes- 
il da Verdade Absoluta: Os próprios nove Yogendras eram devo- 
do aspecto pessoal do Senhor, de modo que o rei Nimi indagou 
os diferentes aspectos da Verdade Absoluta para elucidar que 

Personalidade de Deus é a fonte de todos os variados aspectos do 

dvaya-jñāna, ou realidade transcendental. Isto também é expres- 
na seguinte declaração do Sruti: tam tv aupanisadam purusam 

i. “Indago sobre essa Pessoa Suprema revelada nos Upa- 


jo haveria significado algum para a literatura védica, que consiste 

n coletâneas de palavras transcendentais: Porque as descrições vé- 
sda verdade devem ser “aceitas como infalíveis, é impossível 
ter que'o poder da fala'é em todos os casos incapaz de des- 

er a verdade. Afinal, os próprios mantras védicos destinam-se 

| serem falados e ouvidos. Logo, O preceito de que nem a'mente 
en a fala podem aproximar-se da Verdade Absoluta (naitan mano 
ati vag uta) não podem ser aplicáveis em todos os casos; ela é, na 
ade, uma advertência àqueles que tolamente tentam abranger a 
dade Absoluta com seus próprios e débeis poderes especulativos: 
listo que os preceitos védicos, tanto positivos quanto negativos, 
vém ser aceitos como descrições realistas da Verdade Absoluta, 
e-se entender © processo de ouvir e repetir o conhecimento vé- 

co (śravanar kirtanam visnoh) como um processo separado em 

ue os poderes auditivo é oral espiritualizam-se mediante o rece- 
pimento submisso do conhecimento transcendental. Este processo 
epende da fé que se tenha no mestre espiritual genuino; que é um 
devoto da Suprema Personalidade de Deus: Portanto, afirma-se: 


yasya deve para bhaktir 
yathá deve tathá gurau 
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tasyaite kathitã hy arthah 
prakasante mahátmanah 


“Somente àquelas grandes almas que têm fé inabalável no Senhor 
e no mestre espiritual é que todo o conteúdo do conhecimento védi- 
co é automaticamente revelado.” (Svetasvatara Upanisad 6.23) Como 
o próprio Senhor afirma no Hari-vamsa: 


tat-param paramarh brahma 
sarvam vibhajate jagat 

mamaiva tad ghanam tejo 
Jhiâtum arhasi bhãrata 


“Essa Verdade Suprema, Parabrahman, expande-se em toda a varie- 
dade deste Universo. Deves conhecê-la como a Minha própria reful- 
gência concentrada, ó Bharata.” As palavras jnatum arhasi, “deves 
conhecê-la”, faladas pelo próprio Senhor, indicam que a Verdade 
Absoluta deve ser conhecida, mas a pessoa deve render-se à verda- 
de, em vez de desperdiçar seu tempo em especulação tola. 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ressalta que de acordo com 
as declarações autorizadas da literatura védica, entende-se que a 
forma transcendental do Senhor é brahmamaya, ou inteiramente es- 
Piritual, sem nenhum vestígio de contaminação material. Portanto, 
em semelhantes afirmações como nilotpala-dala-Syâmam, “a forma 
do Senhor manifesta-se belamente com a cor de pétalas de lótus 
azul-marinho””, entende-se que uma transcendental cor azul escura 
está sendo descrita. Ainda assim, o Senhor é inconcebivelmente mi- 
sericordioso com Seus devotos, mesmo com aqueles que estão na 
plataforma neófita tentando chegar ao estado de amor por Deus. 
Portanto, o Senhor pouco a pouco purifica os sentidos da alma con- 
dicionada que está tentando compreendê-lO, e por fim o Senhor 
aparece diante de tal servo retificado. Segundo Srila Visvanatha 
Cakravarti Thakura, prakrta-nilotpala-varnatvena bhaktair dhyátam 
atâdrsam api. No início, estando condicionado devido ás ativida- 
des materialistas prévias, o devoto talvez fundamente sua medita- 
ção sobre a forma transcendental do Senhor em sua experiência das 
formas e cores materiais deste mundo. A forma transcendental do 
Senhor não tem nada a ver com as formas e cores materiais, porém, 
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o O objeto dessa meditação é Krsna, tal meditação enfim se 
insformará em experiência transcendental da verdadeira forma, 
r, atividades, passatempos e séquito da Suprema Personalidade de 

. Em outras palavras, o conhecimento transcendental não de- 
nde de lógica material, mas do prazer da Personalidade de Deus. 
“o Senhor fica satisfeito com a tentativa sincera de Seu devoto 

compreendê-O, o Senhor pode de imediato transpor todos os 
Os tecnicismos da lógica material e dos preceitos védicos € revelar- 

Seu devoto puro. Sem aceitar esta onipoténcia da Personalidade 
Deus, náo há esperanca de se aproximar da Verdade Absoluta. 
prtanto, afirma-se no Katha Upanisad (1.3.12), drsvate tv agryayã 
ddhya: A Verdade Absoluta é vista com inteligência transcendental. 
“Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura salienta que conhecimen- 
adquirido mediante a interação dos sentidos materiais com os 











modos da natureza é meramente hipotético e não concreto. Conhe- 


nento empírico lida com nossa efêmera experiência dos objetos 
s sentidos gerados pela natureza material. Por exemplo, existem 
uitas guerras acontecendo hoje em dia devido ao falso conceito 
à nacionalismo. De forma semelhante, existe conflito no mundo 
eiro, e eminentes líderes mundiais lutam como cães e gatos pelo 
volvimento econômico de seus países. Logo, usa-se a linguagem 
jaterial para designar objetos temporários percebidos com os olhos, 
riz, língua, tato e paladar. Esta classe de linguagem e experiência 
nútil para se aproximar da Verdade Absoluta. Mas o som trans- 
ndental do céu espiritual tem um efeito totalmente diferente. Não 
evemos, por tolice, tentar usar linguagem materialmente inventada 
ra incluir a Suprema Personalidade de Deus como um objeto do 
undo material. O Senhor Supremo é completamente transcenden- 
€ é conhecido como âtma-prakása, ou auto-manifesto. Portanto, 
IO se afirma no Padma Purâna: 





atah sri-krsna-nâmâdi 
na bhaved grahyam indriyaih 
sevonmukhe hi jihvâdau 
svayam eva sphuraty adah 


sentidos materiais não podem apreciar o santo nome, forma, 
idades e passatempos: dẹ Krsna. Mas quando a alma condicio- 
desperta para a consciência de Krsna e presta serviço usando 
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sua língua para cantar o santo nome do Senhor e saborear os restos 
do alimento do Senhor, a lingua se purifica, e a pessoa aos poucos 
chega à compreender quem de fato é Krsna.”” Caso alguém se renda 
ao Senhor Supremo, refugiando-se em Seus pés de lótus, seus senti: 
dos espiritualizados gradualmente se tornam capacitados para perce 
ber o Senhor. Mero empirismo e lógica material têm uma jurisdição 
limitada dentro da energia externa do Senhor Supremo e não podem 
se aplicar-às coisas que são eternas. A este respeito, Srila Bhakti- 
siddhanta Sarasvati Thakura cita o seguinte verso do Srimad-Bhaga- 
vatam (7.5.32); 


naisâm matis tâvad urukramânghrim 
sprsaty anarthapagamo yad-arthah 

mahiyasa pâda-rajo-'bhisekam 
niskiñicanánám na vrnita yavat 


**Enquanto náo untarem seus corpos com a poeira dos pés de lótus 
de um vaisnava inteiramente livre da contaminação material, as pes- 
soas muito propensas à vida materialista não podem se apegar aos 
pés de lótus do Senhor, cujas atividades incomuns justificam o fato 
de Ele ser glorificado. Apenas quem se torna consciente de Krsna 
e, neste estado de espírito, refugia-se nos pés de lótus do Senhor 
pode livrar-se da contaminação material.” 

Embora Sri Pippaláyana expresse que não é possível aproximar-se 
da Verdade Absoluta através de sentidos materiais, o próprio sábio 
está descrevendo a Verdade Absoluta com sentidos transcendentais, 
eo rei Nimi é capaz de compreender este som transcendental porque 
se rendeu aos pés de lótus de devotos puros, os nava-yogendras. 
Logo, ninguém deve tolamente tentar entender este verso fora de 
contexto, de maneira impersonalista, senão que deve seguir o exem- 
plo do rei Nimi, que está tentando entender como a Suprema Perso- 
nalidade de Deus é em última análise a fonte de tudo. 


VERSO 37 
a qua A RRA 
acta tam | 
AR 


ada mf agaa Ti: i aa 139l 
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sattvarh rajas tama iti tri-vrd -ekam ādau 
sitrarn mahãn aham iti pravadanti jivam 

jñana-kriyartha-phala-rúpatayoru-Sakti 
brahmaiva bháti sad asac ca tayoh param yat 


attvam—bondade; rajah—paixáo; tamah—e ignoráncia; ¡ti— 
m conhecido; tri-vrt—tríplice; ekam—um; ádau—no inicio, antes 
āo; sūtram—o poder de agir; mahān—o poder de- consci- 

; aham—e o falso ego; iti—assim; pravadanti—chamam-se; 
falso ego, que cobre) a entidade viva; jiâna—os semideu- 


“como a personificação do conhecimento; kriyã—os sentidos; 


objetos do sentido; phala—e resultados fruitivos, tais como 
cidade e sofrimento; râpataya-—assumindo as formas; uru-Sakti— 
indo enormes variedades de energia; brahma eva—o Supremo 
nho; bhâti—manifesta-Se; sat asaí ca—como os objetos grossei- 
e suas causas sutis; tayoh—ambos; param—além de; yat—que é. 


TRADUÇÃO 


ginalmente um, o Absoluto, Brahman, vem a ser conhecido 
o tríplice, manifestando-se como os três modos da natureza ma- 
rial — bondade, paixão e ignorância. Brahman a seguir expande 
a potência, e assim o poder de agir e o poder de consciência se 
ifestam, junto com o falso ego, que cobre a identidade do ser 
condicionado. Assim, mediante a expansão das multipotências 
bsoluto, os semideuses, como a personificação do conhecimen- 
manifestam-se, junto com os sentidos materiais, seus objetos e 
tados da atividade material, a saber, felicidade e sofrimento. 
, 4 manifestação do mundo material ocorre como a 
sa sutil e como o efeito material visível no aparecimento dos ob- 
materiais grosseiros. Brahman, que é a fonte de todas as mani- 
grosseiras e sutis, é ao mesmo tempo transcendental a elas, 

lo absoluto. 

SIGNIFICADO 

No verso anterior, o sábio Pippalayana descreveu o Absoluto, 
hman, como estando além do alcance da percepção dos senti- 
Os materiais e da especulação mental. Ao mesmo tempo, afirmou- 
que dima-múlam arthoktam aha yad-rte na nisedha-siddhih: os 
os negativos dos Vedas indiretamente indicam a existência da 
ide Absoluta. Esta Verdade Absoluta pode ser alcançada através 
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de meios corretos. Agora, neste verso, descreve=se claramente que 4 
Verdade Absoluta possui inumeráveis potências (uru-sakti brahmaiva 
bháti). Desse modo, mediante a expansão da Verdade Absoluta, os 
aspectos grosseiros:e sutis do mundo material tornam-se manifestos. 
Como afirmou Srila Śrīdhara Svāmī, karyam karanad bhinnam na 
bhavati: “O resultado não é diferente de sua causa”. Portanto, visto 
que o Absoluto é existência eterna, este mundo material, sendo a 
potência do Absoluto, também deve ser aceito como verdadeiro, 
embora as diversas manifestações do mundo material sejam tempo- 
rárias e assim ilusórias. Deve-se entender que o mundo material con- 
siste'em estonteantes interações dos elementos verdadeiros. O mundo 
material não é falso no sentido imaginário dos budistas e mayavadis, 
que afirmam que na verdade o mundo material só existe na mente 
do observador. O mundo material, sendo a potência do Absoluto, 
tem existência verdadeira. Porém, a entidade viva' fica desnorteada 
devido às manifestações temporárias, tolamente aceitando-as como 
permanentes. Assim, o mundo material funciona como uma potên- 
cia ilusória, fazendo a entidade viva esquecer o mundo espiritual, 
onde à vida é eterna, plena de bem-aventurança é conhecimento. 
Porque o mundo material confunde dessa forma a alma condiciona- 
da, ele é chamado de ilusório. Quando o mágico realiza seus truques 
no palco, aquilo que a audiência pensa que vê não passa de ilusão. 
Mas o mágico de fato existe, bem como a cartola e o coelho, em- 
bora o aparecimento dé um coelho que surge de uma cartola seja 
uma ilusão. De modo semelhante, ao identificar-se como parte inte- 
grante do mundo material, pensando: “sou americano”, “sou india- 
no”, “sou russo”, “sou negro”, “sou branco”, a entidade viva está 
confundida pela magia da potência ilusória do Senhor. A alma con- 
dicionada deve chegar a entender que ““Sou alma espiritual pura, 
parte integrante de Krsna. Agora, devo parar minhas atividades inú- 
teis e servir a Krsna, já que sou parte dEle”. Então ela está livre 
da ilusão de mãyã. Caso alguém artificialmente tenté escapar das 
garras da energia ilusória declarando que não existe nenhuma potên- 
cia ilusória e que este mundo é falso, ele apenas cai em outra ilusão 
criada por mayã para mantê-lo em ignorância. Krsna afirma no 
Bhagavad-gita (7.14): 


daivi hy esã gunamayi 
mama maya duratyayd 
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mám eva ye prapadyante 
mãyâm etâm taranti te 


m se render aos pés de lótus de Mayesa, o Senhor da potência ilu- 
fia, não há possibilidade de escapar da ilusão. Declarar infantil- 
que não existe nenhuma potência ilusória é inútil, pois māyā é 
atyayã, ou intransponível para a minúscula entidade viva. Porém, 





Senhor Krsna, a onipotente Personalidade de Deus, pode de ime- 


o afastar a potência ilusória. 
Neste verso, descreve-se que o mundo material expande-se de 
an, o Absoluto. Visto que Brahman é um dos aspectos subor- 
dos da Suprema Personalidade de Deus (brahmeti paramâtmeti 


hagaván iti Sabdyate), quem entende que este mundo material é 


hman, liberta-se da tendência de explorar a energia material atra- 

do gozo dos sentidos e da especulação mental dirigida á sua pró- 
satisfação. 

ode-se levantar a seguinte questão: Já que se afirma que o Brah- 


n é ekam, ou um, como ele se manifestou em inúmeras- varieda- 


ino mundo material? Por isso, este verso usa a palavra uru-Sakti. 
bsoluto possui multipotências, como se afirma nos Vedas (Sve- 
ara Upanisad): parasyasaktir vividhaiva Srityate. A Verdade 
bsoluta não é Sakti, energia, mas sSaktiman, o possuidor de potên- 
inumeráveis. Segundo Srila Sridhara Svami, deve-se ouvir sub- 
nte estas descrigdes autorizadas acerca da Verdade Absoluta. 

omo afirmou o verso anterior, yathânalam arcisah sváh: as insig- 
antes centelhas"do fogo não têm poder para iluminar o fogo 
asante, que é ele mesmo a fonte da iluminação. De modo seme- 
nte, a entidade viva minúscula, que é como uma centelha da Su- 

a Personalidade de Deus, não pode iluminar a Personalidade 
Deus através de seu insignificante poder intelectual. Pode-se ar- 
jmentar que o Sol expande sua potência soba forma dos raios 
através da iluminação desses raios que somos capazes de ver o 
Da mesma maneira, devemos ser capazes de perceber a Ver- 
de Absoluta mediante a expansão de sua potência: Em resposta a 
pode-se afirmar que se o Sol criar uma nuvem cobrindo o céu, 

, apesar da presença dos raios solares, o Sol não poderá 'ser 

to. Portanto, em última análise, o poder de ver o Sol depende 
o apenas dos raios solares, mas também da presenga de um: céu 
'0, que também é um arranjo do Sol. De igual modo, como se 
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afirma neste verso, pode-se entender a existência da Verdade Absos 
luta mediante a expansão de-suas potências. 

Embora o verso anterior tenha rejeitado o poder dos sentidos mas 
teriais e da mente, as descrições autorizadas dadas aqui informam- 
nos que é possível perceber diretamente que tudo o que existe faz 
parte da potência da Personalidade de Deus. A este respeito, Narada. 
Muni aconselhou Prãcinabarhi da seguinte maneira: 


atas tad apavâdãrtharn 
bhaja sarvâtmanã harim 
pasyarhs tad-atmakarm visvam 
sthity-utpatty-apyayã yatah 


“Deves saber sempre que esta manifestação cósmica é criada, man- 
tida e aniquilada pela vontade da Suprema Personalidade de Deus. 
Consequentemente, tudo dentro desta manifestação cósmica está 
sob o controle do Senhor. Para serem iluminadas por este conheci- 
mento perfeito, as pessoas devem sempre ocupar-se em serviço de- 
vocional ao Senhor.” (Bhãg. 4.29.79) Como se afirma aqui, bhaja 
sarvatmanã harim: deve-se adorar a Suprema Personalidade de Deus 
para que a consciência se torne limpa e pura, tal qual o limpo céu 
azul em que o Sol potente se manifesta em plenitude, Ao ver o Sol, a 
pessoa de imediato vê os raios do Sol plenos de potência. Da mesma 
maneira, se alguém se ocupa em serviço devocional a Krsna, sua 
mente se limpa da sujeira material, e assim ele consegue: ver não 
apenas o Senhor, mas também as expansões do Senhor, tais como 
o mundo espiritual, os devotos puros, Paramãtmã, a impessoal re- 
fulgência Brahman e a subsequente criação do mundo material, a 
sombra do reino de Deus (châyeva), na qual se manifestam tantas 
variedades materiais. 

Segundo Srila Jiva Gosvâmi, a palavra phalam também pode sig- 
nificar purusãrtha-svarâpam, ou a verdadeira forma da meta da vida, 
ou, em outras palavras, a forma transcendental do próprio Senhor. 
Aventidade viva em seu estado original puro não é diferente da Su- 
prema Personalidade de Deus. De igual modo, a infinita opulência 
multicolorida do reino de Deus, chamado Vaikuntha, em qualidade, 
não é diferente do Senhor. Dessa forma, quando a Suprema Perso- 
nalidade de Deus está presente em pessoa com Sua opulência sem pa- 
ralelo e com Seus-servos espirituais puros, as entidades vivas, cria-se 
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situação muito feliz. O conceito mundano de familia é um re- 
o pervertido da situação feliz criada quando o Senhor está unido 


plena opulência espiritual com Seus devotos puros, Toda entida- 
viva tem a opção de se juntar ao Senhor em Seu opulento reino 
jo. Logo, deve-se inferir deste verso que tudo dentro das mani- 
ações cósmicas grosseiras e sutis faz parte da potência do Senhor 
ortanto, destina-se a ser usado no serviço ao Senhor. Isavasyam 
h sarvam. 

a Jiva Gosvami deu uma meticulosa explicação provando que 
a situação cósmica é a potência natural da Verdade Absoluta. 
, pessoas supersticiosas, sem conhecimento acerca da Perso- 
lidade de Deus, dizem que as atividades materiais são controladas 
f um diabo independente e que Deus está lutando com tal diabo. 
lhante ignorância crassa da posição onipotente da Personali- 
de Deus pode ser removida mediante a compreensão do signifi- 
do deste verso. Assim como a centelha é uma minúscula emanação 
fogo abrasante, tudo o que existe não passa de insignificante cen- 
a da potência da Personalidade de Deus. O Senhor, portanto, 

no Bhagavad-gitã (10.42): 


athavã bahunaitena 
kim jñátena tavárjuna 
vistabhyaham ida krtsnam 
ekâmsena sthito jagat 


das qual a necessidade, Arjuna, de todo esse conhecimento mi- 
cioso? Com um simples fragmento de Mim mesmo, Eu penetro e 
nto todo este Universo.” A onipotente Personalidade de Deus 
fato o amigo e benquerente de toda entidade viva (suhrdam 
a-bhiitânâm). Portanto, quem se torna são e entende que seu 

e benquerente Krsna é a fonte e controlador definitivos de 

do o que existe, de imediato alcanca a paz (¡ñatva mam santim 
chati). Temor e ilusão surgem quando tolamente se pensa que 
esmo um átomo da criação não faz parte da potência controlada 
“Personalidade de Deus. Bhayam dvitivabhinivesatah syat. Negar 
stência do mundo material também cria uma perigosíssima si- 
ação ilusória. Ambas as classes de ateísmo — a saber, ver o mundo 
terial como pertencente a si mesmo (e, portanto, destinado ao 
bzo dos sentidos) e declarar a não-existência do mundo material 
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— são tentativas fúteis de se evitar a subordinação eterna à Supre 
ma Personalidade de Deus, que é o verdadeiro proprietário e desfru+ 
tador de tudo. Srila Jiva Gosvâmi cita a seguinte pergunta feita por 
Sri Maitreya a Sri Parásara no Visnu Purána (1.3.1): 


nirgunasyâprameyasya 
suddhasyãpy amalâtmanah 

katham sargadi-kartrivam 
brahmano "bhyupagamyate 


“Como podemos entender que Brahman, a Alma Suprema, éo exe 
cutor da criação, manutenção e destruição do mundo material, muito. 
embora seja ele destituído de qualidades e seja imensurável, não 


corporificado e livre de qualquer falha?” Em resposta, Sri Parasara 
afirmou: 


saktayah sarva-bhavânam 
acintya-jriâna-gocarâh 

yato "to brahmanas täs tu 
sargādyā bhāva-śaktayah 

bhavanti tapatârm srestha 
pávakasya yathosnatá 


“Mera lógica não pode explicar nem mesmo como os objetos ma- 
teriais expandem sua potência. Podem-se entender esses assuntos 
mediante a observação madura. A Verdade Absoluta expande Sua 
potência na criação, manutenção e aniquilação do mundo material 
tal qual o fogo expande sua potência de calor.” (Visnu Purana 1.3.2) 
Srila Jiva Gosvami explica que se pode entender o poder de uma 
pedra preciosa não através de afirmações lógicas, mas através da 
observação do efeito de tal pedra. De'modo semelhante, pode-se en- 
tender a potência de um mantra observando seu poder de atingir um 
efeito específico. Tal potência não depende de pseudológica. Não 
há necessidade lógica de uma semente transformar-se em árvore e 
dar frutos que nutrem o corpo humano. Pode-se argumentar que o 
código genético de toda a árvore está contido na semente. Porém, 
não existe necessidade lógica para a existência da semente, nem para 
a transformação da semente numa árvore gigantesca. Ex post facto, 
ou após a manifestação da maravilhosa natureza material, o tolo 
cientista mundano delineia-a expansão da potência da semente numa 
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cia de eventos aparentemente lógica. Mas não existe nada no 

o da suposta lógica pura que dite que uma semente deva expan- 
numa árvore. Em vez disso, deve-se entender que tal expansão 
potência da árvore. De forma'semelhante, a potência da jóia 
poder místico, e diversos mantras também contêm potências 

s. O mahá-mantra — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, 
Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare 

a poténcia de transferir alguém para o mundo espiritual de 
n-aventurança e conhecimento. Da mesma maneira, a Verdade 
bsoluta tem a qualidade natural de expandir-se em inumeráveis 
riedades de mundos material e espiritual. Com lógica, podemos 
er esta expansão após o fato, mas não podemos negar a €x- 


insão da Verdade Absoluta. A alma condicionada que purifica sua 


ncia através do processo, de serviço devocional pode cientifi- 

te observar a expansão da Verdade Absoluta como é descrita 

, assim como quem não é cego pode observar a expansão da se- 

em uma enorme árvore. Alguém pode entender a potência da 

não através da especulação, mas sim através da observação 

tica. Do mesmo modo, a pessoa deve purificar sua visão pará 

der observar na prática a expansão da Verdade Absoluta. Seme- 

observação pode ocorrer tanto através do ouvido quanto dos 

. Conhecimento védico é Sabda-brahma, ou potência transcen- 

al sob a forma de vibração sonora. Logo, pode-se observar as 

ções da Verdade Absoluta mediante a audição submissa do som 

inscendental. Sastra-caksus. Quando a consciência se purifica to- 

nte, pode-se perceber a Verdade Absoluta com todos os senti- 
espiritualizados. 

Verdade Absoluta, a Personalidade de Deus, é destituída de 

des materiais tais como bondade mundana, paixão e ignorân- 

, porque Ele é um oceano de qualidades transcendentais e portan- 





mão necessita das qualidades inferiores do mundo material. Como 


o Svetasvatara Upanisad (4.10), mayarm tu prakrtim vidyân 
1) inam tu mahesvaram: ““Compreende-se que maya é a energia 
, ao passo que o Senhor-Supremo é o Senhor Supremo de 
. Do mesmo: modo, afirma-se no Srimad-Bhãgavatam que 
à ca tad-apasrayâm: mãyã sempre está sob o controle da Su- 
a Personalidade de Deus. 
im como se pode entender através da discussão acima que o 
undo material é uma emanação da potência Brahman impessoal do 
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Senhor, o próprio Brahman é uma expansáo da potência de Krsna, 
como se afirma no Bhagavad-gitá (brahmano hi pratisthâham). 


JYasya prabhã prabhavato jagad-anda-koti- 
Kotisv asesa-vasudadi vibhiúti-bhinnam 
| tad brahma niskalam anantam asesa-bhitarm 
govindam âdi-purusar tam aha bhajámi 
(Brahma-samhita 5.40) 


Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thákura ressalta que no Brahman 
impessoal não há nem atividade transcendental nem o supremo pum- 
artha, ou benefício da vida humana, a saber, prema, amor por Deus, 
Portanto, se alguém prematuramente fica deslumbrado com a expan- 
são da refulgência corpórea do Senhor, conhecida como Brahman, 
e portanto não chega de fato a conhecer a Suprema Personalidade 
de Deus, não existe possibilidade de ele entender realmente sua iden- 
tidade eterna como uma eterna expansão bem-aventurada da Suprema 
Personalidade de Deus. Esse assunto é resumido no Caitanya-cari- 
tâmrta (Ādi 1.1.3): 





yad advaitam brahmopanisadi tad apy asya tanu-bhá 
ya átmántaryami purusa ¡ti so "syamsa-vibhavah 

Sad-aisvaryaih púrno ya ¡ha bhagaván sa svayam ayam 
na caitanyãt krsnãj jagati para-tattvarn param iha 


VERSO 38 


AAA AR das 
AAA 
AAA an 
a Aaa 


nãtmã jajâna na marisyati naidhate “sau 
na ksiyate savana-vid vyabhicârinâra-hi 

sarvatra sasvad anapãyy upalabdhi-mãtram 
prãno yathendriya-balena vikalpitarh sat 


na—nunca; dímá—a alma; jajana—nasceu; na—nunca; marisyati- 
morrerá; na—náo; edhate—cresce; asau—isto; na—náo; kstyate—fica 
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jinuída; savana-vit-—o conhecedor dessas fases do tempo; vyabhi- 
1ãm-—como elas ocorrem em outros, seres mutantes; Ai-—na ver- 
eysarvatra—em toda a parte; sasvat-—constantemente; anapâyi— 
lesaparecendo; upalabdhi-máatram—consciéncia pura; prânah 

tal qual-o ar vital dentro do corpo; indriva-balena--pela 

ca: dos sentidos; vikalpitam—imagina-se que está dividido; sat— 








TRADUÇÃO 

h , à alma eterna, nunca nasceu e jamais morrerá, tampou- 
cresce ou definha. Essa alma espiritual é de fato'o conhece- 
“da juventude, maturidade e morte do corpo material. Pode-se, 
então, que a alma é consciência pura, existente em toda 
, em todas as ocasiões e jamais é destruída. Assim como o 
dentro do corpo, embora sendo um, manifesta-se de muitas 
eiras em contato com os vários sentidos materiais, a alma indi- 
parece assumir diversas designações materiais ao entrar em 

tato com o corpo material. 


SIGNIFICADO 
licou-se neste capítulo -do: Bhagavatam o aforismo védico 
ar khalv ida brahma: “Tudo é Brahman”. A Suprema Per- 
idade de Deus é a fonte original de tudo. Expandindo Sua po- 
interna, Ele manifesta o mundo espiritual; e expandindo Sua 
cia externa, Ele manifesta o cosmos material. A entidade viva 
ionada originalmente é parte integrante da potência interna 
ìor do Senhor, mas por estar em contato com a ilusão,- ela cai 
b as garras da potência externa. De qualquer forma, como tudo 
ja expansão da potência do Brahman Supremo, tudo faz parte 
te da potência espiritual do Senhor. Bhayarh dvitiyâbhinive- 
syãd isad apetasya viparyayo “smrtih. Quando a entidade viva 
que o mundo material não faz parte integrante da potência 
Senhor, senão que tem existência separada, sujeita ao controle 
desfrute da minúscula alma jiva, ela fica-sob viparyayah, ou uma 
ncepção errada. Asmrtih. Assim, a entidade viva esquece que o 
enhor Supremo é o proprietário de tudo e que tudo é uma expan- 
o do Senhor. Srila Sridhara Svami salienta que embora a potência 
a do Senhor esteja sujeita a transformações tais como nas- 
imento, crescimento, declínio e morte, ninguém deve tolamente 
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concluir que a poténcia interna do Senhor, a entidade viva, também 
está sujeita a. essas:mudancas. Tanto a entidade viva quanto a nati 
reza 'material são em última análise Brahman, por serem expansões 
do Brahman Supremo. Porém, os Vedas dizem claramente que pas 
rāsya saktir vividhaiva sriiyate: as potências do Senhor são vividhd; 
ou multifárias. Desse modo, segundo este verso, nátma jajana nā 
marisyati naidhate "sau na ksiyate: a alma nunca nasce, nem morre, 
e decerto não pode crescer nem definhar como um corpo material, 
Embora o corpo material visível passe pela meninice, adolescência 
e velhice, ou embora alguém possa nascer como semideus, ser hu- 
mano, planta ou animal, a alma espiritual jamais muda sua posis 
ção constitucional eterna. Senão que falsamente sé identifica com 
as transformações externas do corpo material e assim impõe sobre 
si mesma uma condição psicológica chamada ilusão. Essa miserá- 
vel experiência ilusória de se ver transformado e por fim aniquilado 
pelas leis-da natureza pode ser anulada através do conhecimento 
transcendental da-posição eterna da pessoa como energia superior 
do Senhor. 

Não se deve tolamente dar à palavra sarvatra a interpretação er- 
rônea de que a alma individual jiva é onipenetrante. A alma nunca 
nasce nem morre. Contudo, em nosso atual estado condicionado, 
falsamente nos identificamos com o nascimento e morte do corpo; 
Portanto, porque uma alma onipenetrante jamais cairia em ilusão, 
sarvatra não pode indicar que a alma individual é onipenetrante. 
Ilusão implica uma compreensão incompleta da realidade, o que 
não seria possível para uma entidade onipenetrante. Portanto, en- 
tende-se que a palavra sarvatra significa que a alma espiritual pura 
existe em todas as condições materiais. Em sono profundo, por 
exemplo, a consciência talvez não esteja patentemente manifesta, 
ainda assim sabe-se que a alma espiritual está presente no corpo. 
De forma semelhante, entende-se através: do Bhagavad-gita que a 
alma espiritual (nityah sarva-gatah) pode existir até mesmo no fogo, 
na-água ou no espaço sideral, já que a existência da alma jamais 
depende de condições materiais, mas é um fato eterno. A conscién= 
ciada alma é mais ou menos manifesta conforme as possibilidades 
oferecidas pela situação material específica, assim como a luz elétri- 
ease manifesta numa intensidade e cor específicas conforme a lâm- 
pada disponível. A energia elétrica é uma, porém, manifesta-se de 
maneira variada conforme as condições materiais. 
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alvez alguém levante o argumento de que embora a alma espiri- 
seja consciéncia pura (upalabdhi-mátram), é nossa experiéncia 
a que a consciência constantemente se transforma. Se estou 
sando num objeto azul como o céu, então, meu pensamento ante- 
acerca de um objeto amarelo tal como uma flor é destruído. Da 
a maneira, se me conscientizo de que estou com fome, então, 
a consciência do céu azul se destrói. Assim, a consciência sem- 
e transforma. Srila Sridhara Svâmi replicou que a consciência 
i si é eterna, mas em contato com os sentidos materiais ela pode 
manifestar de diversas maneiras. O exemplo do ar vital é muito 
iado. Prâna, ou o ar vital, é um, mas em contato com os di- 
entes sentidos, manifesta-se como o poder da visão, o poder da 
e assim por diante. De igual modo, a consciência, sendo es- 
fitual, é afinal uma, porém, ao entrar em contato com os diversos 
lidos, pode ser percebida em termos de funções sensoriais especí- 
s. Mas o estado de consciência é um fato eterno que não pode 
“mudado, embora possa temporariamente ser coberto por máyã. 
“Quando alguém se torna consciente de Krsna, entende-se que ele 
dhira (dhiras tatra na muhyati). Nesse momento, ele não está 
is sujeito à confusão decorrente da falsa identificação de sua cons- 
ia com as transformações da natureza material. 
lediante a afirmação tat tvam asi, encontrada no Chándogya 
anisad, entende-se que o conhecimento espiritual não é impes- 
, senão que implica a gradual percepção da-alma espiritual pura 
ro do corpo material. Assim como no Bhagavad, Krsna re- 
Midas vezes diz aham, ou “Eu”, este aforismo védico usa a pala- 
tvam, ou: “tu”, para indicar que tal qual a Verdade Absoluta é a 
ema Personalidade de Deus, a centelha individual de Brahman 
também é uma personalidade eterna (tvam). Portanto, segun- 
Srila Jiva Gosvâmi, compreende-se que a centelha individual de 
jan possui consciência eterna. Visvanatha Cakravarti Thakura 
imbém ressalta que em vez de desperdiçar seu tempo tentando en- 
a verdade em seu aspecto impessoal, que é a mera negação 
variedade material temporária, a pessoa deve tentar compreender 
é uma entidade eternamente consciente na categoria jiva. Em 











litras palavras, deve compreender que é um eterno e consciente 


rvo da Suprema Personalidade de Deus. 
este respeito, Srila Madhvacarya citou a seguinte declaração da 
ção Moksa-dharma do Mahabhárata: 
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aharh hi jiva-samiño vai 

mayi jivah sanátanah t 
maivarh tvayânumantavyam 

drsto jivo mayeti ha 
aharh sreyo vidhãsyâmi 

yathadhikáram isvarah 4 


“A entidade viva, chamada jiva, não é diferente de Mim, pois é 
Minha expansão, Dessa forma, a entidade viva é eterna, como Eu, 
e sempre existe em Mim, Porém, não deves artificialmente pensar; 
“Agora eu vejo a alma”. Senão que Eu, como a Suprema Personali- 
dade de Deus, concederei esta bênção a ti quando estiveres deveras 
qualificado,” 


VERSO 39 


avg in ARA 
STO ARA aa 7 1 
aà aR faai a aÀ 
FA AREA AA: 12011 


andesu pesisu tarusv aviniscitesu 
práno hi jivam upadhavati tatra tatra 
sanne yad indriya-gane "hami ca prasupte 
kúta-stha asayam rte tad-anusmrtir nah 


andesu—em (espécies de vida nascidas de) ovos; pesisu—em em- 
briões; tarusu—em plantas; aviniscitesu—em espécies de origem in- 
determinada (nascidas da perspiração); pranah—o ar vital; hi—na 
verdade; jivam—a alma; upadhavati—segue; tatra tatra—de uma 
espécie a outra; sanne—elas se fundem; yat—quando; indriya-gane— 
todos os sentidos; ahami—o falso ego; ca—também; prasupte—em 
sono profundo; kúta-sthah—imutável; dsayam—a cobertura sutil 
da consciência contaminada, a linga-Sarira; rte—sem; tat—disso; 
anusmrtih—(há) subsequente lembrança; nah—nossa. 





TRADUÇÃO 
A alma espiritual nasce dentro do mundo material em muitas es- 
pécies de vida diferentes. Algumas espécies nascem de ovos; outras, 
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riões; outras, de sementes de plantas e árvores; e outras, da 

is « Porém, em todas as espécies de vida, o prâna, ou ar 

permanece imutável e segue a alma espiritual de um corpo a 

tro. Da mesma maneira, a alma espiritual é eternamente a mesma, 

de sua condição de vida material, Temos experiência prática 

« Quando estamos absortos em sono profundo sem sonhar, os 

materiais tornam-se inativos, e até mesmo a mente e o falso 

'fundem-se numa condição dormente. Mas embora os sentidos, a 

te e o falso ego estejam inativos, a pessoa, ao acordar, lembra- 
e que ela, a alma, estava dormindo tranquilamente. 


SIGNIFICADO 
quanto a entidade viva está desperta, os sentidos materiais e a 


do, o falso ego lembra-se de suas experiências durante o es- 
de vigília, e assim ele experimenta sonhos ou fragmentos de 
enquanto dorme. Mas no estado de prasupti, ou sono pro- 
, tanto a mente quanto os sentidos tornam-se inativos, e o 


ilso ego não se lembra de experiências ou desejos anteriores. A 


te sutil e o falso ego chamam-se liriga-sarira, ou o corpo mate- 
sutil. Este liniga-sarira é experimentado sob a forma de designa- 
materiais temporárias, tais como ““eu sou rico”, “eu sou forte”, 
sou negro””, “eu sou branco”, “eu sou americano”, “eu sou 
Es”. O somatório de concepções ilusórias que alguém: tem de si 
esmo chama-se aharkáâra, ou falso ego. E devido a essa ilusória 


pncepção de vida, a entidade viva transmigra de uma espécie de 


a outra, como se explica claramente no Bhagavad-gitã. A alma 
tual, contudo, não muda sua posição constitucional de eterni- 

, conhecimento e bem-aventurança, embora a alma possa tem- 
iamente esquecer essa posição. Para mencionar uma situação 
loga, se alguém sonha à noite que está caminhando na floresta, 
sonho não muda sua verdadeira posição de estar deitado na cama 
seu apartamento. Portanto, afirma-se neste verso que kiita-stha 
rte: apesar das transformações do corpo sutil, a alma espi- 

não muda. Srila Sridhara Svâmi dá o seguinte exemplo para 
este ponto: Etâvantarh kalam sukham aham asvâpsam, na 

ficid avedisam. A pessoa costuma pensar: “Eu estava dormindo 





lui tranquilamente, embora não estivesse sonhando, nem ciente 


nada”. Através da lógica pode-se entender que não é possível 
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lembrar-se de algo-de: que não se tem-experiência. Portanto, vistó. 
que a pessoa se lembra'que estava dormindo tranquilamente embos 
ra não houvesse experiência mental nem sensorial, deve-se entender 
que essa memória é uma vaga experiência da alma espiritual. a 

Srila Madhvacarya explica que os semideuses, que são uma raça 
de seres humanos mais evoluída dos sistemas planetários superiores 
deste universo, de fato não se submetem à ignorância grosseira do 
sono profundo tal como os seres humanos comuns. Porque têm ins 
teligência superior, os semideuses não imergem na ignorância duran 
te o sono. No Bhagavad-gitã o Senhor Krsna diz que mattah smrtir 
Jfiânam apohanarh ca. Sono é apohanam, ou esquecimento. Às vezes, 
durante o sonho ocorre smirti, òu memória da condição verdadeira, 
porém, no sonho a pessoa talvez perceba sua família:ou amigos num 
estado alterado e ilusório. Mas todas essas condições de lembrança 
e esquecimento: devem-se à presença da Superalma dentro do cora- 
ção. Em virtude da misericórdia da Superalma, a pessoa pode ter 
um vislumbre preliminar da alma pelo fato de lémbrar-se de como 
ela descansava tranquilamente mesmo sem experiência mental ou 
sensorial. 

De acordo com os comentários autorizados sobre este verso, avi- 
niscitesu quer dizer sveda-jesu, ou nascido da`perspiração. Śrīla Ma- 
dhvacárya ressalta que bh4-svedena hi prayo jayante: o orvalho deve 
ser considerado a perspiracáo da terra, e várias espécies de vida são 
geradas do orvalho. 

O Mundaka Upanisad (3.1.9) explica a situação da alma em rela- 
ção com o prâna da seguinte maneira: 


eso “nur atmã cetasã veditavyo 
yasmin pranah pañcadhá samvivesa 
prânais cittam sarvam otam prajanam 
yasmin visuddhe vibhavaty esa atmã 


““Avalma:é atômica em tamanho e pode-se percebê-la através da in- 
teligência perfeita. Essa alma atômica flutua nas cinco classes de ar 
[prana, apana, vyana, samána e udana]. A alma está situada dentro 
do coração e espalha sua influência por todo o corpo das entidades 
vivas-corporificadas. Quando a alma se purifica da contaminação 
das:cinco classes de ar material, sua influência espiritual se manifes- 
ta.” Desse modo, nas inúmeras espécies de vida a alma espiritual 
permanece situada no prána, ou ar vital material. 
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VERSO 40 


mar: RAFIT: Noll 


yarhy abja-nâbha-caranaisanayoru-bhaktya 
ceto-malâni vidhamed guna-karma-jâni 

tasmin visuddha upalabhyata âtma-tattvam 
Saksad yathâmala-dr$oh savitr-prakasah 


“yarhi—quando; abja-nâbha-—da Suprema Personalidade de Deus, 
o umbigo tem a forma de uma flor de lótus; carana—os pés; esa- 
a—desejando (apenas); uru-bhaktya—através do poderoso ser- 
devocional; cetah—do coração; malâni—a sujeira; vidhamet— 


guna-karma-jâni—gerada dos modos da natureza e das ati- 
des materiais nesses modos; tasmin—nesse; visuddhe—com- 

ente purificado (coração); upalabhyate—percebe-se; dtma- 
ram-—a verdadeira natureza do eu; saksat—diretamente; yatha— 

como; amala-dr$oh—de olhos puros; savitr—do sol; praká- 
a manifestação. 


n TRADUÇÃO 
Quando alguém se ocupa seriamente no serviço devocional à Per- 
n de Deus, fixando os pés de lótus do Senhor em seu cora- 
o como a única meta da vida, ele pode destruir os inúmeros desejos 
puros alojados no coração como resultado de seu trabalho fruiti- 
o anterior dentro dos três modos da natureza material. Quando o 
ção se purifica dessa maneira, pode-se perceber diretamente que 
to o Senhor Supremo quanto o próprio eu são entidades trans- 
is. Assim, a pessoa se torna perfeita em compreensão es- 
através da experiência direta, assim como alguém pode ter 
ncia direta do brilho do sol através de uma visão normal e 
dável. 
r SIGNIFICADO 
¿No verso anterior explicou-se que a pessoa pode ter um vislumbre 
eliminar da alma imutável e eterna pelo fato de lembrar-se de sua 
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os sentidos estavam totalmente inativos. Talvez alguém pergunte; 
se durante o sono profundo: existe uma: experiência preliminar da 
alma, por que, então, ao acordar a. pessoa retorna a ilusória exis- 
tência material? Pode-se responder que devido aos desejos materiais 
alojados dentro do coração, a alma condicionada está viciada á ig. 
norância do gozo dos sentidos materiais. Um prisioneiro talvez veja 
através das grades da janela a luz do lado de fora da prisão, mas 
ainda assim ele permanece cativo atrás das grades. Do mesmo modo, 
embora a alma condicionada possa ter um vislumbre da alma espiri» 
tual, ela permanece capturada dentro do cativeiro dos desejos mate- 
riais. Portanto, embora alguém possa ter um entendimento preliminar 
acerca da alma eterna que existe dentro do corpo temporário, ou 
até mesmo da Superalma, que acompanha a alma individual dentro 
do coração, ainda assim é necessário um processo especifico para 
eliminar a causa da existência material, a saber, o desejo material- 
Como se explica no Bhagavad-gitā (8.6): 


vam yam vâpi smaran bhávam 
tyajaty ante kalevaram 

tam tam evaiti kaunteya 
sadá tad-bhava-bhavitah 


“Qualquer que seja o estado de éxisténcia de que alguém se lembre 
ao deixar o corpo, ó filho de Kunti, esse mesmo estado ele alcan- 
gará impreterivelmente.”” De acordo com o: desejo da pessoa no 
momento da morte, a natureza material lhe concederá um corpo 
material adequado. Karmanã daiva-netrena jantur dehopapattaye. 
Conforme suas ações e desejos fruitivose sob'a jurisdição dos re- 
presentantes do Senhor, os semideuses, a entidade viva recebe um 
corpo material específico, que inevitavelmente está sujeito ao tor- 
mento decorrente do nascimento, morte, velhice e doença. Se alguém 
consegue eliminar a causa de um fenômeno específico, é óbvio que 
também elimina o efeito. Portanto, este verso afirma que a pessoa 
deve desejar apenas atingir o refúgio dos pés de lótus da Personali- 
dade de Deus. Ela deve abandonar 'os desejos ilusórios relaciona- 
dos à sociedade, amizade e amor materiais, visto que esses desejos 
causam ainda mais cativeiro material. E deve também fixar a mente 


experiência de estar dormindo em'paz mesmo enquanto a mente € 
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Suprema Personalidade de Deus, Krsna, para que impreterivel- 
se lembre de Krsna no momento da morte. Como o Senhor 







anta-kále ca mám eva 
smaran muktvã kalevaram 

yah prayati sa mad-bhavañ 

yáti nasty atra samgayah 

o 

todo aquele que, no final de sua vida, abandone seu corpo, lem- 

ndo-se unicamente de Mim, no mesmo instante alcança Minha 

jureza. Quanto a isto, não há dúvidas.” (Bg. 8.5) A Suprema 

idade de Deus, Krsna, é o verdadeiro refúgio de todo ser 

, E a pessoa pode ter percepção direta do Senhor assim que seu 

ção se torne transparentemente limpo através da bhakti-yoga. 

O Bhagavad-gitã descreve o estado em que se alcança a Suprema 

'1 alidade de Deus através das palavras tato mám tattvato jñātvā 

fe tad-anantaram, e às vezes os impersonalistas dão a interpreta- 

o falsa de que estas palavras são uma descrição de brahma-sáyu- ` 
im, ou imersão impessoal na existência do Senhor. Menciona-se 

p te neste verso que é necessário fixar a mente e a devoção 

pés de lótus de abja-nâbha, ou a Suprema Personalidade de 

is. Se a entidade viva individual fosse igual à Personalidade de 

bastaria que ela pensasse em si mesma para se purificar. Mas 

jo assim surgiria uma contradição: a Personalidade de Deus não 

se purificar, já que Ele é descrito no Bhagavad-gitã como 

Ivitrarh paramam, ou o supremo puro. Logo, ninguém deve, por 

io de artifícios, tentar extrair algum significado impersonalista 

s afirmações da literatura védica. 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura afirma que o nível perfeito 

de servico devocional indicado neste verso pode ser observado nas 

idades de eminentes devotos como Dhruva Mahārāja. Dhruva 

ārāja aproximou-se da Personalidade de Deus desejando um 

te político na plataforma material, mas ao purificar-se através 

¡do cantar do santo nome de Deus (om namo bhagavate vasudevaya) 

não mais sentiu necessidade de gozo dos sentidos materiais. Como 

afirma no Primeiro Canto do Srimad-Bhâgavatam: janayaty asu 

Vairâgyam. Assim que avança em serviço devocional, a pessoa se li- 

berta do enredamento dos desejos mundanos superficiais. 
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As palavras upalabhyata atma-tattvam são significativas neste 
verso. Visvanatha Cakravarti Thakura diz que atma-tattvam, ou cos 
nhecimento acerca da alma, indica conhecimento acerca da Suprema. 
Personalidade de Deus junto com Suas diversas expansões, tais como 
o brahmajyoti impessoal e a própria entidade viva marginal. Como 
indica nessa passagem a palavra sãksãt, perceber a Personalidade de 
Deus significa ver a forma pessoal do Senhor, Suas mãos e pernas, 
Seus diversos veículos e servos transcendentais, etc., assim como 
mediante a devoção ao deus do Sol, pode-se chegar a perceber o 
próprio corpo do deus do Sol, junto com sua quadriga e atendentes 
pessoais. 

Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura salienta que nos versos 
35 a 39 são demonstrados os diversos níveis de lógica-padrão. O 
verso 35 estabelece visaya, ou a tese geral. O verso 36 manifesta 
sarhsaya, ou uma expressão de dúvida. O verso 37 dá pirva-paksa, 
ou o contra-argumento. E o verso 38 estabelece definitivamente o 
siddhânta, ou'a conclusão. O verso 39 apresenta sarigati, o resumo. 
O sangati, ou palavra final, é que a pessoa deve tornar-se um devo- 
to puro da Personalidade de Deus e deve adorar os pés delótus do 
Senhor. Dessa maneira, por limpar o espelho do coração pode-se ver 
o Senhor, assim como um ser humano normal com visão saudável e 
perfeita pode mui facilmente ver os brilhantes raios do Sol ou como 
um`devoto avançado do próprio deus do Sol pode ver o corpo pes: 
soal do deus do Sol. 

VERSO 41 


o fada 
pai aza a: qem da dega: | 
fa a a AA 112211 
Sri-rajováca 
karma-yogam vadata nah 
puruso yena samskrtah 
vidhayehasu karmâni 
naiskarmyam vindate param 


Srirajá uváca—o rei disse; karma-yogam—a prática de dedicar 
o trabalho ao Supremo; vadata—por favor, dizei; nah—a nós; puru- 
sah—uma pessoa; yena—através da qual; samskrtah—refinando-se; 
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h Rya-—livrando-se; ¡ha—nesta vida; asu—mui rapidamente; kar- 
atividades materialistas; naiskarmyam-—libertar-se das reações 
tivas; vindate—desfruta; param—transcendental. 


TRADUÇÃO 
D rei Nimi disse: ó grandes sábios, por favor, explicai-nos o pro- 
o de karma-yoga. Purificada por este processo de dedicar seu 
lho prático ao Supremo, a pessoa pode livrar-se mui rapida- 
e de todas as atividades materiais, mesmo nesta vida, e assim 
a vida pura na plataforma transcendental. 


SIGNIFICADO 
omo se afirma no Bhagavad-gitã (3.5): 


na hi kascit ksanam api 
játu tisthaty akarma-krt 

karyate hy avasah karma 
sarvah prakrti-jair gunaih 


'odos sáo irremediavelmente forçados a agir segundo as qualidades 
adquirirem nos modos da natureza material; portanto, ninguém 
deixar de fazer algo, nem mesmo por um momento.” Visto 
não pode permanecer inativa, a entidade viva deve aprender a 
dicar suas atividades ao Senhor. Srila Prabhupada faz o seguinte 
ntário sobre este verso do Bhagavad-gitã: “A alma está sempre 
tiva, e isto não é por causa da vida corporificada, mas porque faz 
je de sua natureza. Sem a presença da alma espiritual, o corpo 
ial não pode mover-se. O corpo é apenas um veículo morto, 
ado pela alma espiritual, que está sempre ativa e não pode parar 
omento sequer. De modo que a alma espiritual deve ocupar- 
e no bom trabalho da consciência de Krsna, caso contrário, ficará 
voltas com ocupações ditadas pela energia ilusória. Ao entrar em 
ato com a energia material, a alma espiritual assimila os modos 
teriais, e, para purificat a alma dessas afinidades, é necessário 
par-se nos deveres prescritos, estipulados nos Sastras. Mas se a 
a ocupar-se em sua função natural,:a conscióncia de Krsna, tudo 
que venha a fazer será bom para ela”, 
As pessoas comuns costumam-pôr em dúvida o trabalho muito 
ivo dos devotos do movimento da consciéncia de Krsna, con- 





fundindo esse trabalho com-trabalho-material ordinário. Srila-Jiva 
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Gosvami afirma a este respeito que kâmya-karmany eva tyajitâni, 
na tu nitya-naimittikani; phalasyaiva vininditatvar. Devem-se aban- 
donar as atividades egoístas que visam ao próprio gozo dos sentidos, 
visto que semelhante trabalho irrefletido resulta em mais cativeiro 
material. Porém, devem-se Oferecer os deveres ocupacionais regulares 
ou ocasionais ao Senhor Supremo, e assim essas atividades passam 
a ser transcendental serviço devocional. Através das palavras tasmãd 
gurum prapadyeta jijfiasuh Sreya uttamam, este capítulo explicou 
claramente que dedicar o trabalho ao serviço do Senhor é uma arte 
que deve ser aprendida aos pés de lótus do mestre espiritual auténti. 
co. Caso contrário, se alguém declara caprichosamente que seu tra- 
balho materialista é serviço devocional transcendental, não haverá 
resultado verdadeiro. Portanto, segundo $rila Jiva Gosvâmi, ninguém 
deve confundir a palavra naiskarmyam com inatividade; na verdade, 
ela indica atividade transcendental sob a guia do Senhor e de Seu 
representante. 


VERSO 42 


da a far 
TAIL AAN: AMA UA 1831 


evam prasnam rsin purvam 
aprecham pitur antike 

nãbruvan brahmanah putrás 
tatra kãranam ucyatam 


evam-—semelhante; prasnam-—uma pergunta; rsin—aos sábios; 
púrvam—outrora; aprecham-— perguntei; pituh-—de meu pai (Iksvaku 
Maharaja); antike—em frente; na abruvan—eles náo responderam; 
brahmanah—do Senhor Brahma; putrah—os filhos: tatra—disso; 
káranam—a razão; ucyatâm—por favor, dizei. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, no passado, na presença de meu pai, Maharaja Iks- 
vāku, apresentei uma questão semelhante a quatro grandes sábios 
que eram filhos do Senhor Brahmã. Mas eles não responderam a 
minha pergunta. Por favor, explicai-me o motivo. 
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SIGNIFICADO 

ndo Srila Sridhara Svámi, as palavras: brahmanah putrah, 
filhos de Brahma”, referem-se aos quatro Kumáras encabeca- 
por Sanaka Rsi. Srila Madhvacarya citou um verso do Tantra: 
ta declarando que a razão que levou os quatro filhos do 
r Brahmã, embora mahajanas e hábeis na ciência do serviço 
ional, a deixarem de responder ao rei Nimi foi que eles que- 
demonstrar claramente que mesmo aqueles que são peritos no 
ivo de conhecimento especulativo não podem entender a verda- 
ciência do serviço devocional puro. Posteriormente, Srila Jiva 
comentou que os sábios não responderam à pergunta do 
que nessa ocasião o rei Nimi era um menino e portanto não 

maduro o bastante para entender a.resposta completamente. 


VERSO 43 


Aaa 307 
aaieifanita ada dire: 
er rea a gafe een 118311 


sri-ávirhotra uváca 
karmákarma vikarmeti 
veda-vâdo na laukikah 
vedasya cesvarâtmatvãt 
tatra muhyanti súrayah 


-Sri-avirhotrah uvaca—o sábio Ávirhotra disse; karma—a execução 
“deveres prescritos pelas escrituras; akarma—o não-cumprimento 
tais deveres; vikarma-—ocupação em atividades proibidas; iti— 
jim; veda-vadah-—assunto compreendido através dos Vedas; na— 

laukikah—mundana; vedasya—dos Vedas; ca—e; isvara-dtma- 

t—devido ao fato de vir da própria Personalidade de Deus; tatra—= 

te tema; muhyanti—ficam confusos; súrayah—(mesmo) eminen- 
autoridades eruditas. 

i 

b TRADUÇÃO j 
Sri Avirhotra respondeu: Deveres prescritos, não-execução de tais 
eres e atividades proibidas são tópicos que alguém só pode en- 
bem mediante o estudo autorizado da literatura védica. Este 
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difícil tema jamais pode ser entendido através de especulação mun “Na fala humana comum é possível “averiguar o significado das 
dana. A autorizada literatura védica é a encarnação sonora da pró- ras mediante o entendimento da intenção do orador. SS 
pria Personalidade de Deus, e por isso o conhecimento védico é mo o conhecimento védico-é apauruseya, ou transcendental, 

perfeito. Mesmo os mais eminentes eruditos acadêmicos ficam cone pode apreciar seu significado através do processo de ouvir as e 
fusos ao tentar entender a ciência da ação, caso negligenciem a autos les modelares pertencentes à corrente de sucessão discipular. 
ridade do conhecimento védico. ) próprio Senhor prescreve este processo no Bhagavad-gita (evam 


y ampará-práptam). Desse modo, até mesmo académicos altamen- 


SIGNIFICADO ditos, que por orgulho negligenciam este simples processo des- 

Deveres prescritos autorizados pelas escrituras reveladas diia idente, decerto ficam confusos e embaraçados em ren nao 

se karma, ao passo que o não-cumprimento desses deveres sublimes veriguar o significado definitivo do einen ico. x 
chama-se akarma. A execução de atividades proibidas chama-se vis itro filhos do Senhor Brahmã recusaram-se a respont pergui 


i E i rada a a é 
karma. Dessa maneira, karma, akarma e vikarma são estabelecidos ido rei Nimi porque nessa ocasião ele era apenas uma criança 


pelas explicações autorizadas da literatura védica. Não se podem anto, era incapaz de render-se seriamente ao processo de ouvir 
averiguá-los através de meros exercícios mundanos de lógica. No da sucessão discipular. A este respeito, Srila Madhvacarya 
Srimad-Bhagavatam (6.16.51) o Senhor diz que Sabda-brahma parar que isvarátmatvad isvara-visayatvat. Porque os Vedas descre- 
brahma mamobhe sasvati tanã: “Sou a forma das vibrações trans- m a ilimitada Personalidade de Deus, ninguém pode se aproximar 
cendentais dos Vedas, tais como o omkára e Hare Krsna Hare Rama, conhecimento védico através de métodos mundanos de compre- 
e sou a Suprema Verdade Absoluta. Essas Minhas duas formas — g 

a saber, o transcendental som védico e a eternamente bem-aventura- VERSO 44 

da forma espiritual da Deidade — são Minhas formas eternas; elas y 

não são materiais”. De modo semelhante, afirma-se no Bhāgavatam b ma IAs ASA | 

(6.1.40) que vedo narayanah saksat svayambhúr iti Susruma: “Os tara cía fra a qu lleyll 

Vedas sáo diretamente a Suprema Personalidade de Deus, Narayana, e s 

e são autógenos. Foi Yamarāja quem: nos-disse isto”. No Purusa- ' paroksa-vado vedo “vam 

sukta (Rg Veda, mandala 10, siúkta 90, mantra 9) afirma-se que he balanám anusasanam u 

tasmad yajfiãt sarva-huta reah samâni jajñire/ chandamsi jajhire p karma-moksaya karmáni 


tasmãt: “DEle, Yajña, vém todas as oferendas sacrificatórias, hinos £ vidhatte hy agadam yathã 
de invocação e cânticos de louvor. Todos os mantras dos Vedas vêm 2 e 
do Senhor””. Todas as encarnações da Suprema Personalidade de i + paroksa-vadah descrevendo uma situação como algo diferente 
Deus são completamente transcendentais e livres dos quatro defeitos fim de disfarçar sua verdadeira natureza; vedah— Vedas; ayam— 
da vida condicionada, a saber, erros, ilusão, enganação e sentidos € bálânâm-—de pessoas infantis; anusasanam-—orientação; karma- 


imperfeitos. Logo, o conhecimento védico, por ser uma manifestação 'sãya-—para libertar-se das atividades materiais; karmâni-—ativi- 

plenária do Senhor Supremo, é igualmente transcendental e infalível. dades materiais: vidhatteprescreve; hina verdade; agadam—um 
Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thakura salienta que no mundo emédio; vathã—assim como. 

material, que é controlado pela energia ilusória do Senhor, uma vi- Im 


bração sonora específica é descartada 'após descrever seu objeto. le TRADUÇÃO A 

Porém, ma plataforma espiritual chamada Vaikuntha nada se perde, Pessoas infantis e tolas ficam apegadas a atividades ri 
eporisso sabda-brahma, ou:a Personalidade de Deus sob Sua forma fruitivas, embora a verdadeira meta da vida seja libertar-se de se- 
como som transcendental, é eterno. jantes atividades. Portanto, descrevendo primeiro as atividades 
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religiosas fruitivas, os preceitos védicos indiretamente as conduzem 
ao caminho da liberação última, im como um pai promete doce 
a seu filho para que este tome o remédio. 





SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gitã: traigunya-visayã veda nistrais 
gunyo bhavârjuna. Os Vedas aparentemente oferecem resultados fruis 
tivos dentro-dos'modos da natureza material. Aqueles que executam 
cerimônias ritualísticas ou austeridades no modo da bondade rece- 
bem a oportunidade de promover-se aos sistemas planetários supe- 
riores chamados Svargaloka. Asnanti divyân divi deva-bhogân. De 
forma semelhante, aqueles que executam karma-kânda, ou ativida- 
des religiosas fruitivas no modo da paixão, recebem a oportunidade 
de tornar-se eminentes governantes ou homens abastados na Terra 
e de desfrutar grande prestígio e poder mundano. Porém; como se 
afirma no Manu-sarhita, pravrttir esã bhiútânam nivrétis tu mahã- 
phala: “Embora as atividades religiosas fruitivas sejam muito popu- 
lares entre as almas condicionadas, a verdadeira perfeição da vida é 
alcançada ao se abandonar todo o esforço fruitivo”. 

Se o pai diz a seu filho: “Deves tomar este remédio porque estou 
mandando”, a criança talvez fique assustada e rebelde e assim rejei- 
te o remédio. Portanto, o pai convence seu filho, dizendo: **Vou te 
dar um delicioso doce. Mas se queres o doce, primeiro toma este 
remedinho, e então podes comer o doce’. Semelhante persuasão in- 
direta chama-se paroksa-vâdah, ou uma descrição indireta que ocul- 
ta o verdadeiro propósito: O pai apresenta sua proposta ao filho 
como se a meta final fosse receber o doce, mas é necessário satis- 
fazer uma condição menor para recebê-lo. Na verdade, contudo, a 
intenção do pai é administrar o remédio ao filho e curá-lo de sua 
doença. Desse modo, descrever o propósito primário indiretamente 
e ocultá-lo com um propósito secundário chama-se paroksa-vâdah, 
ou persuasão indireta. 

Porque a grande maioria das almas condicionadas está viciada 
ao gozo dos sentidos (pravrttir esã bhitânâm), os rituais védicos 
karma-kânda oferecem-lhes uma oportunidade de livrar-se do tem- 
porário gozo dos sentidos, 'instigando a cobiça pelos resultados vé- 
dicos fruitivos, tais como. promoção ao Paraíso ou uma poderosa 
posição administrativa na Terra. Em todos os rituais védicos Visnu 
é adorado, e assim a pessoa pouco a pouco se eleva à compreensão 
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que seu verdadeiro interesse é render-se a Visnu. Na te viduh 
drtha-gatira hi visnum. Semelhante método indireto é prescrito 
balânâm, aqueles que são infantis ou tolos. A pessoa inteligen- 
¿através da análise direta, logo pode entender o verdadeiro propó- 
o da literatura védica tal como foi descrito pelo próprio Senhor 
vedais ca sarvair aham eva vedyah). Todo o conhecimento védico 
afinal a alcançar o refúgio dos pés de lótus da Suprema Perso- 
ade de Deus. Sem esse refúgio, a pessoa é forçada a girar nas 
(400.000 espécies oferecidas pela energia ilusória do Senhor. Visão 
terial ordinária, quer através da- percepção sensorial grosseira, 
através da percepção sutil de indução racional, sempre produz 

n ento imperfeito, distorcido pelo desejo de desfrute mate- 
“ilusório. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thákura comenta que 


almas condicionadas, visto que o processo especulativo imperso- 
ista é uma tentativa artificial de tornar-se completamente amor- 
Semelhante tentativa não está nem um pouco de acordo com © 
nto adequado dos Vedas, que é descrito no Bhagavad-gitã 

dais ca sarvair aham eva vedyah). 
o movimento do Senhor Caitanya náo há necessidade de primei- 
buscar resultados materiais fruitivos e depois ser gradualmente 
arrastado ao conhecimento verdadeiro. Segundo Caitanya Mahá- 
prabhu: 


harer nâma harer nâma 
harer nâmaiva kevalam 

kalau nasty eva násty eva 
nãsty eva gatir anyathã 


, 

Em Kali-yuga a vida é muito curta (prayenálpayusah), e as pessoas 
costumam ser indisciplinadas, (mandah), desencaminhadas (sumanda- 
matayah) e oprimidas pelos resultados desfavoráveis de suas ativida- 
des anteriores (manda-bhãgyah). Por isso, suas mentes jamais estão 
tranquilas (upadrutâh), e sua curtíssima: duração de vida arruina a 
“possibilidade de seu progresso gradual através do caminho de ativida- 
des ritualísticas védicas. Logo, a única-esperança é cantar os santos 
nomes do Senhor, harer nâma. No Srimad-Bhagavatam (12.3.51) 
afirma-se: 
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Kkaler dosa-nidhe rajann 
asti hy eko mahān gunah 
Kirtanâd eva krsnasya 
mukta-sangah param vrajet 


Kali-yuga é um oceano de hipocrisia e poluição. Em Kali-yuga todos 
os-elementos; naturais estão poluídos, tais-como a água, a terra, O 
céu, a mente, a inteligência e o ego. O único aspecto auspicioso desta 
era degradada é o processo de cantar os santos nomes do Senhor 
(asti hy eko mahân gunah). Através do simples e aprazível processo 
de krsna-kirtana, a pessoa se liberta de sua conexão com esta era 
degradada (mukta-sanga) e volta ao lar, volta ao Supremo (parar 
vrajet).'Às vezes, os pregadores do movimento da consciência de 
Krsna também usam paroksa, ou o método indireto de persuasão, 
oferecendo um delicioso doce transcendental à alma condicionada 
para induzi-la a vir para os pés de lótus do Senhor. O movimento 
de Caitanya Maháprabhu é kevala ânanda-kânda, simplesmente bem- 
aventurado. Porém, devido à misericórdia de Caitanya Mahâprabhu, 
mesmo quem se sente atraído indiretamente pelo movimento da cons- 
ciência de Krgna alcança rapidamente a perfeição da vida e volta ao 
lar, volta ao Supremo. 


VERSO 45 


ara ai saña: 
ferro qa AA a real 


nácared yas tu vedoktam 
svayam ajño 'jitendriyah 

vikarmanã hy adharmena 
mrtyor mrtyum upaiti sah 


na acaret—náo executa; yah—quem; tu—mas; veda-uktam—o que 
está prescrito nos Vedas; svayam—ele mesmo; ajñah—ignorante; 
ajita-indriyah—não tendo aprendido a controlar os sentidos; vikar- 
manã-—-por não executar dever escritural; Ai—na verdade; adharme- 
na—devido à sua irreligião; mrtYohmrtyum-—morte após morte; 
upaiti—alcança; sah—ele. 
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TRADUÇÃO 
uma pessoa ignorante que não conquistou os sentidos mate- 
não se mantiver fiel aos preceitos védicos, decerto se ocupará 
atividades pecaminosas e irreligiosas. Dessa maneira, sua recom- 
ja será repetidos nascimentos e mortes. 


SIGNIFICADO 
No: verso anterior afirmou-se que, embora as atividades fruiti- 
sejam prescritas nos Vedas, a verdadeira meta da vida humana é 
-se de todas as atividades materialistas. Portanto, talvez alguém 
clua que não há necessidade de executar os rituais védicos, que 
gozo dos sentidos regulado. Porém, uma pessoa ignorante, 
em outras palavras, quem não compreendeu que não é o corpo 
ial, senão uma alma espiritual eterna, parte integrante de Krsna, 
n:dúvida será incapaz de controlar os impulsos dos sentidos mate- 
Portanto, se tal pessoa: com inclinação material negligenciar os 
eceitos védicos que administram gozo dos sentidos regulado, de- 
o cairá em gozo dos sentidos irregulado na plataforma de papa, 
uvida pecaminosa- Por exemplo, recomenda-se àqueles que são 
dos pelo desejo sexual que aceitem o vivâha-yajria, ou a cerimô- 
«religiosa de casamento. É comum vermos que, devido ao falso 
o, um pretenso brahmacári, ou estudante celibatário do co- 
imento 'védico, rejeita a cerimônia de casamento, taxando-a de 
aya, ou ilusão material. Porém, se for incapaz de controlar os sen- 
lidos, tal estudante celibatário sem dúvida se degradará, chegando 
o ponto de se ocupar em-sexo ilícito, algo que não tem conexão 
uma com a cultura védica. De modo semelhante, encoraja-se 
o neófito na consciência de Krsna que coma krsna-prasâdam até 
sua plena satisfação. Às vezes um praticante imaturo de bhakti- 
a tenta fazer um espetáculo de hábitos alimentares severos, mas 
fim acaba caindo em consumo de alimentos abomináveis e irre- 








h “Segundo Srila Visvanâtha Cakravarti Thākura, as palavras mrtyor 


m upaiti significam que a pessoa pecaminosa recebe do pró- 
senhor da Morte, Yamarája, uma passagem grátis para o infer- 
Isto também é descrito nos Vedas 'da seguinte maneira: mrivã 
ar mrtyum apadyate ardyamânah sva-karmabhih. “Pessoas que 
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de novo numa situação em que ocorrerá morte.” Portanto, aqueles 
cujos sentidos ainda não estão controlados não devem-abandonar as 
atividades ritualísticas védicas, tais como: a cerimônia: de casamento 
ou a degustação de suntuoso yajãa-sista, ou os restos de alimentos 
do sacrifício. i 

O verso anterior deu o exemplo do pai que administra doce ao 
filho para induzi-lo a tomar o remédio. Se a criança rejeita o ofere- 
cimento do pai, pensando que o doce é desnecessário, ela também 
perde a oportunidade de tomar o remédio que irá curá-la. De forma 
semelhante, se um materialista rejeita os preceitos védicos que admis 
nistram gozo dos sentidos prescrito, ele não se purificará, senão que 
se degradará ainda mais. Srila Jiva Gosvami descreve o materialista 
como aquele cuja mente e inteligência não estão fielmente fixos na 
mensagem: da Suprema Personalidade de Deus. No Bhagavad-gitã 
Sri Bhagaván, o Senhor Krsna, dá maravilhosas explicações para 
as almas condicionadas, representadas por Arjuna, referentes à ver- 
dadeira meta da vida. Quem não consegue fixar a mente nestas ins- 
truções deve ser considerado um materialista que está predisposto 
às atividades pecaminosas e que, portanto, deve submeter-se aos pre- 
ceitos védicos normativos. Semelhantes preceitos védicos, embora 
sejam fruitivos, são considerados punya, ou piedosos, segundo Srila 
Jiva Gosvâmi, e assim quem os segue à risca não irá para o infer- 
no. O próprio Senhor Krsna afirma no Bhâgavatam (11.20.9): 


távat karmâni kurvita 
na nirvidyeta yâvatã 
mat-kathã-sravanâdau vã 
sraddhã yâvan na jáyate 


“A pessoa deve continuar a executar as atividades ritualísticas védi- 
cas até que de fato se desapegue do gozo dos sentidos materiais e 
desenvolva fé no processo de ouvir e cantar sobre Mim.” 

Srila Vigvanatha Cakravarti Thakura explica que os Vedas prescre- 
vem que é necessário levantar-se de manhã cedo, banhar-se e cantar 
o mantra Gayatri. Se alguém artificialmente abandona semelhante 
vida regulada e disciplinada, pouco a pouco se tornará vítima de 
atividades grosseiras de gozo dos sentidos, tais como comer em res- 
taurantes e desfrutar relações ilícitas com mulheres. Dessa maneira, 
perdendo o controle dos sentidos, ele se torna tal qual um animal, 
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a se desde manhã cedoaté à noite-em atividades perigosas. 
a/Madhvacarya comenta a este respeito:que ajñah sann ácarann 

ii Embora em ignorância, a pessoa continua a: agir, sem conside- 
o resultado futuro de suas atividades. O Bhagavad-gitã descreve 
elhante indiferença ao resultado futuro das atividades como um 
intoma do modo da ignorância.' Assim como um homem inteligen- 
não dirigirá 'numa estrada caso saiba que estao levará ao peri- 
“um homem inteligente não executará atividades não védicas caso 

ja que o resultado final será'o desastre descrito aqui pelas pala- 
mrtyor mrtyum upaiti. Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thákura 
a-que pessoas ignorantes às vezes pensam que após a morte 
aticamente ‘se alcança a paz eterna. Porém; em virtude das 

as reações de suas atividades pecaminosas, a pessoa vem a 

er condições muito perturbadoras, pois tem de sofrer misérias 
fernais em troca de mesquinhos frutos temporários do trabalho 
itivo. Essas reações infernais ocorrem não uma vez, senão que 
srpetuamente, enquanto ela permanece indiferente aos preceitos vé- 





VERSO 46 


Armas aa asima] 
Aget aà faia RANAN 


vedoktam eva kurvâno 
nihsango 'rpitam isvare 

naiskarmyan labhate siddhim 
rocanarthã phala-srutih 


veda-uktam-—as atividades reguladas descritas pelos Vedas; eva— 

o; kurvânah--executando; nihsangah-—sem apego; arpitam— 

recidas; isvare--ao Senhor Supremo; naiksarmyam-—da liberação 

o trabalho material e de suas reações; labhate—alcanga; siddhim— 

perfeição; rocana-arthã-—para o propósito de dar encorajamento; 

ala-Srutih-—as promessas de resultados materiais dadas nas escritu- 
“ras védicas. 

à 





4 TRADUÇÃO 
a Através də execução desapegada de atividades reguladas pres- 
«gritas nos Vedas e do oferecimento dos resultados de tal trabalho 
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ao Senhor Supremo, alcança-se a perfeição, ou seja, libertar-se do 
cativeiro do trabalho material. Os resultados fruitivos materiais ofe- 
recidos nas escrituras reveladas não são a verdadeira meta do conhe- 
cimento védico, senão que visam a estimular o interesse do executor, 


SIGNIFICADO 

'A vida humana é uma oportunidade oferecida pelas leis da natu» 
reza à alma condicionada para que esta possa entender sua relação 
eterna com a Suprema Personalidade de Deus. Infelizmente, mesmo 
na forma de vida humana a maioria das entidades vivas permanece 
viciada ao aprimoramento do padrão de atividades animalescas, a 
saber, comer, dormir, defender-se e acasalar-se. Quase ninguém está 
interessado no verdadeiro sucesso da vida: consciência de Krsna. 


srotavyâdini rájendra 
nrnâm santi sahasrasah 

apasyatam átma-tattvam 
grhesu grha-medhinam 


“Visto que estão cegas para o conhecimento acerca da verdade últi- 
ma, as pessoas que estão absortas em pensamentos mundanos têm 
muitos assuntos para ouvir na sociedade humana, é Imperador.” 
(Bhág. 2.1.2) 

Afirma-se que parama-kâruniko vedah — “o conhecimento védi- 
co é supremamente misericordioso” — porque ocupa os seres huma- 
nos animalescos num: processo gradual de purificação que culmina 
em plena consciência do: Senhor Krsna, a Suprema Personalidade 
de Deus. O próprio Senhor confirma isto no Bhagavad-gitã (vedais 
ca sarvair aham eva vedyah). A maioria dos seres humanos é inca- 
paz de abandonar subitamente o gozo dos sentidos materiais, embo- 
ra entendam através da literatura védica que semelhante gozo dos 
sentidos causa'um pernicioso efeito futuro. Temos experiência práti- 
ca nos países ocidentais de que quando o governo informa aos cida- 
dãos que fumar provoca câncer pulmonar, a maioria das pessoas é 
incapaz de abandonar seu hábito de fumar. Portanto, a literatura 
védica prescreve um processo gradual de purificação em que a alma 
condicionada aprende a oferecer os resultados de suas atividades 
materiais ao Senhor Supremo, espiritualizando assim essas ativida- 
des. O gozo dos sentidos materiais fundamenta-se em dois órgãos, 
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a língua para saborear e os órgãos genitais para desfrutar 
a sexual. Oferecendo alimentos saborosos à Deidade de Krsna 
tão saboreando os restos como krsna-prasádam e aceitando as 
ras e regulações que conduzem a vida familiar védica e a concep- 
de filhos conscientes de Krsna, pode-se aos poucos elevar toda 
de atividades materiais à plataforma de serviço devocional 
o. Por oferecer os frutos das atividades rotineiras ao Senhor Su- 
emo, a pessoa gradualmente entende que o próprio Senhor, e não 
ozo dos sentidos materiais, é a verdadeira meta da vida. O Senhor 
adverte no Bhagavad-gitã que se as pessoas forem encoraja- 
prematuramente a abandonar a vida familiar ou os suntuosos 
s da prasâdam do Senhor, 'tal renúncia artificial terá o efeito 
10. 
iste uma classe de homens enganadores que interpreta mal o 
ito transcendental dos Vedas e alega erroneamente que os re- 
materiais fruitivos, como por exemplo, a promoção aos 
s, a qual é oferecida através do sacrifício agnistoma, constituem 
final dos: Vedas. O Senhor Krsna descreve esses tolos da se- 
maneira: 





yGam imám puspitam vaca 
pravadanty avipascitah 

veda-váda-ratah pártha 
nânyad astiti vadinah 


Kkâmatmânah svarga-parã 
janma-karma-phala-pradam 

kriyã-visesa-bahulam 
bhogaisvarya-gatim prati 


‘Ọs homens de pouco conhecimento estão muitissimo apegados às 
avras floridas dos Vedas, que recomendam várias atividades frui- 
ivas àqueles que desejam elevar-se aos planetas celestiais, com o 
sequente bom nascimento, poder e assim por diante. Por esta- 


Tem ávidos de gozo dos sentidos e vida opulenta, eles dizem que isto 


tudo o que existe.”” (Bg. 2.42-43) Para refutar semelhante com- 
ão tola acerca do propósito védico, este verso usa a palavra 
igah, que significa “'sem apego aos resultados materiais”. O 


rerdadeiro propósito dos Vedas é arpitam isvare, oferecer tudo à 
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Suprema Personalidade de Deus. O resultado é siddhim, ou a pers 
feição da vida, consciéncia de Krsna: 

As palavras rocanārthā phala-śrutih indicam claramente que os 
resultados fruitivos prometidos na literatura védica visam estimular 
a pessoa materialista a ter fé nos:preceitos védicos. Dá-se o exem- 
plo de que para uma criança temos de oferecer remédio coberto de 
doce, Avcriança fica entusiasmada em tomar o remédio por causa 
da cobertura de doce, ao passo que uma pessoa madura terá entusias- 
mo de tomar o próprio remédio, sabendo que tal remédio visa a seu 
verdadeiro interesse. Essa plataforma madura de entendimento védi- 
co é mencionada no Brhad-à; aka Upanisad (4.4.22): tam eta 
vedánuvacanena brahmana vividisanti brahmacaryena tapasá $rad- 
dhaya yajñenanasakena ca. “Mediante o ensino dos Vedas, o celiba- 
to, as penitências, a fé e o comer controlado, eminentes brâhmanias 
chegam a conhecer o Supremo.” O Supremo é Krsna, como afirma 
o Bhagavad-gitã. Embora os rituais prescritos dos Vedas possam às 
vezes assemelhar-se ao trabalho fruitivo material, a atividade é es- 
piritualizada porque:o resultado é oferecido ao Supremo. Remédio 
coberto de doce e remédio comum talvez pareçam iguais ou tenham 
o mesmo gosto. Mas remédio coberto de doce tem um efeito tera- 
pêutico não encontrado no doce comum. Do mesmo modo, as pa- 
lavras naiskarmyarh labhate siddhim usadas neste verso indicam que 
o seguidor fiel dos preceitos védicos gradualmente será promovido 
à perfeição máxima da vida, 'amor puro por Deus, como afirmou 
Caitanya Maháprabhu (premá pum-artho mahan). 






VERSO 47 


El RAT qua: | 
Ra a q Faa eo 


ya ásu hrdaya-granthii 
nirjihirsuh paratmanah 

vidhinopacared devam 
tantroktena ca kesavam 


yah—aquele que; asu-—rapidamente; Ardaya-granthim-—o nó-do 
coração (falsa identificação com o corpo material); nirjihirsuh-—dese- 
joso de cortar; parâtmanah-—da alma transcendental; vidhina-=com 
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lações; upacaret—deve adorar; devam —a Suprema Persona- 
de Deus; tantra-uktena—que são descritas pelos tantras (as 
uras védicas suplementares que dão instruções detalhadas sobre 
ática espiritual); ca—bem como (além daquelas regulações que 
diretamente vedoktam); kesavam-—o Senhor Kesava. 


TRADUÇÃO 
m deseja cortar o mais rápido possível o nó do falso ego que 
“a alma espiritual, deve adorar o Senhor Supremo, Kesava, atra- 
das regulações encontradas nas escrituras védicas, tais como os 


SIGNIFICADO 
As escrituras védicas contêm misteriosas descrições acerca da Ver- 
le Absoluta que estimulam a especulação filosófica. Os Vedas 
bém oferecem recompensas celestiais pela execução de cerimô- 
ritualísticas. Porém, como se afirmou no verso 44 deste capitu- 
» Semelhantes seções jfiâna-kânda e karma-kânda dos Vedas são 
im anusasanam; isto é, porque as pessoas menos inteligentes 
infantis sentem-se afeiçoadas por especulação mental e atividade 
litiva, essas seções dos Vedas destinam-se a atrair tais pessoas a 
igiar-se nos preceitos védicos, para que assim possam elevar-se 

nível perfeito de consciência de Krsna. 
“Agora que já se descreveu em vários versos O caminho para aque- 
que são materialistas, este verso descreve o processo para os'que 
vijfiah, ou transcendentalistas eruditos. Semelhantes transcen- 
listas eruditos são aconselhados a seguir a adoração regulada 
ita nos tantras vaisnavas, como, por exemplo, o Sri Nárada- 
paricarâtra, para satisfazer ao Senhor Supremo diretamente. As pa- 
lavras upacared devam tantroktena ca kesavam indicam que se deve 
“adorar diretamente a Kesava, a Suprema Personalidade de Deus, 
que aparece em muitas encarnações diferentes para satisfazer a Seus 
devotos. Srila Jayadeva Gosvâmi narrou os passatempos do Senhor 
em sua canção que descreve dez encarnações preeminentes da Perso- 
nalidade de Deus, Kesava: o Senhor Peixe, o Senhor Tartaruga, o 
Senhor Javali, o Senhor Nrsirnhadeva, o Senhor Vâmana, o Senhor 
Parasurâma, o Senhor Râmacandra, o Senhor Balarâma, o Senhor 
Buddha e o Senhor Kalki. As palavras upacared devam indicam ser- 
“viço devocional à Personalidade de Deus. E portanto deve-se enten- 
“der que a palavra tantroktena, ou “preceitos dos tantras", indica 
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vaisnava-tantras, tais como o Sri Narada-pañcarátra, que dão ins- 
truções explícitas e detalhadas sobre a adoração a Kesava. Chamam- 
se os Vedas de nigama. E a explanação elaborada desses nigamas 
chama-se dgama, ou tantra. Ao ficar perturbada pelo detestável tor- 
mento das dualidades corpóreas materiais, a entidade viva trans- 
cendental fica ávida de ouvir a explicacáo dos Vedas acerca de sua 
situação transcendental. A palavra asu neste verso indica que aqueles 
que estão ávidos de dar um fim rápido à existência material e situar- 
se na eterna vida bem-aventurada de conhecimento perfeito devem 
adorar diretamente ao Senhor Krsna, transpondo os rituais védicos 
preliminares descritos nos versos anteriores. 


VERSO 48 


a mamia AA agama: | 
GARA: REN 


labdhvánugraha acaryát 
tena sandarsitagamah 

maha-purusam abhyarcen 
mirtyâbhimatayâtmanah 


labdhva-—tendo obtido; anugrahah—misericórdia; acaryát—do 
mestre espiritual; tena—por ele; sandarsita—sendo mostrado; dga- 
mah—4o processo de adoragáo dado pelos) vaisnava-tantras; maha- 
purusam—a Pessoa Suprema; abhyarcet—o discípulo deve adorar; 
múrtya—na forma pessoal específica; abhimatayã-—que é preferida; 
âtmanah---por ele mesmo. 


TRADUÇÃO 
Tendo obtido a misericórdia de seu mestre espiritual, que revela 
ao discípulo os preceitos das escrituras védicas, o devoto deve ado- 
rar a Suprema Personalidade de Deus sob a forma pessoal espec: 
ca do Senhor que o devoto considera mais atrativa. 





SIGNIFICADO 
Segundo Srila-Jiva Gosvami, a palavra labdhvanugrahah indica 
iniciação formal recebida de um mestre espiritual genuino. Afirma- 
se no Padma Purâna: 
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sat-karma-nipuno vipro 
mantra-tantra-visaradah 

avaisnavo gurur na syád 
vaisnavah svapaco guruh 


«mestre espiritual genuino deve ser uma alma rendida aos pés de 
do Senhor Supremo. O Brahma-vaivarta Purâna afirma: 


bodhah kalusitas tena 
daurátmyam prakati-krtam 
gurur yena parityaktas 
tena tyaktah pura harih 


pessoa polui a sua própria inteligência e exibe enorme fraqueza 
caráter quando rejeita seu próprio mestre espiritual. Na verdade, 
“pessoa já rejeitou o Senhor Supremo, Hari.” O discípulo genuí- 


deve sempre lembrar-se de que todo o seu entendimento acerca 
conhecimento védico vem através da misericórdia de seu mestre 
ritual genuíno. Se alguém, superficial ou caprichosamente, acei- 
e rejeita um auténtico mestre espiritual vaisnava, ás vezes fican- 
atraída por outro mestre espiritual, ele comete: vais- 
a-aparâdha, uma grande ofensa contra os devotos do Senhor. 
vezes, um neófito tolo erroneamente pensa que o relacionamen- 
com o mestre espiritual visa ao gozo dos sentidos do discípulo, 
portanto, em nome de aspirações espirituais, semelhante tolo aban- 
na um guru vaisnava genuíno. A pessoa deve se considerar o ser- 
eterno do guru. Srila Jiva Gosvami, todavia, cita este verso do 
¡Narada-pañcarátra: 


y avaisnavopadistena 


mantrena nirayam vrajet 
punas ca vidhina samyag 
grahayed vaisnavad guroh 


“Quem é iniciado num mantra por um náo-vaisnava tem de ir para 
O inferno. Portanto, ele deve voltar a ser iniciado, segundo o méto- 
do prescrito, por um guru vaisnava.” É dever do mestre espiritual 
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autêntico examinar cuidadosamente a qualificação do discípulo, 
e o discípulo deve aproximar-se do mestre espiritual auténtico da 
mesma forma. Caso contrário, o discípulo tolo e o guru sem discris 
minação podem ambos ser punidos pelas leis da natureza. 

Não se deve de maneira artificial tentar assimilar todos os ramos 
aparentemente conflitantes do conhecimento védico. Vedais ca sarvair 
aham eva vedyah.' As almas condicionadas têm diversas naturezas 
conflitantes, que são ocupadas por preceitos védicos aparentemente 
conflitantes chamados pravrtti e nivrtti-mãrga. Porém, o caminho 
mais fácil consiste em simplesmente aprender o processo de prestar 
adoração regular a advaya-jnâna, o Senhor Visnu. Todos os semi- 
deuses mencionados nos Vedas são parafernália para o serviço do 
Senhor Supremo, Visnu, Tudo o que existe no mundo material visi- 
vel também destina-se a ser ocupado a serviço do Senhor; do con- 
trário, nada tem valor. Quem artificialmente renuncia os elementos 
materiais úteis no serviço ao Senhor Supremo, perde sua qualifica- 
ção espiritual de ver que tudo destina-se ao prazer de Krgna e será 
forçado a pensar que os objetos materiais destinam-se a seu próprio 
gozo dos sentidos. Em outras palavras, os elementos materiais devem 
ser aceitos e rejeitados de acordo com o prazer do Senhor Supre- 
mo. Caso contrário, a pessoa cairá do padrão: de serviço devocio- 
nal puro. Como se afirma neste verso, labdhvânugraha acâryãt: tal 
discriminação pode ser aprendida quando se recebe a misericórdia 
de um mestre espiritual genuíno, que revela ao discípulo sincero a 
aplicação prática do conhecimento védico. 


VERSO 49 
qe aaa: aaa | 
7 a TA 
fg fre demagavasa agia 11291 
sucih sammukham asinah 
prana-samyamanadibhih 


pindam visodhya sannyasa- 
krta-rakso “rcayed dharim 





sucih—limpo; sammmukham-—ficando defronte da (Deidade); 4si 
nah-—assim sentado; prána-samyamana-adibhih—através de prá- 
náyama (exercicios respiratórios) e outros meios; pindam—o corpo 
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iro; visodhya—purificando; sannyasa—colocando marcas trans- 
dentais de tilaka em várias partes do corpo; krta-raksah—evocan- 
dessa maneira a proteção do Senhor; arcayet-—deve-se adorar; 
im—o Senhor Hari. 


TRADUÇÃO 
banhar-se, purificar o corpo mediante prânâyâma, bhiita- 
e outros processos, e marcar o corpo com tilaka sagrada para 
r proteção, a pessoa deve sentar-se em frente da Deidade e 
rar a Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 
Prānāyāma é o processo védico autorizado para controlar o ar 
tro do corpo: Do mesmo modo, bháta-Suddhi é um processo 
a purificar o corpo. A palavra Sucih significa que se deve ser in- 
e externamente limpo. Sucih significa que se devem executar 
idades apenas para o prazer da Suprema Personalidade de Deus. 


, de uma maneira ou de outra, alguém pode lembrar-se do Senhor 
upremo constantemente através dö cantar e “ouvir de Seu santo 
me, ele chegará ao nível de vida pura, como descreve este mantra 





om apavitrah pavitro vã 
sarvavastham gato “pi vã 
Yah smaret pundarikaksam 
sa bahyabhyantara-Sucih 
(Garuda Purâna) 


Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura ressalta que embora alguém 
possa marcar o corpo com tilaka sagrada, executar mudrãs e cantar 
mantras, caso esteja pensando dentro de sua mente em gozo dos sen- 
tidos materiais, sua adoração do Senhor $ri Hari é uma farsa. Por- 
tanto, a palavra sucih neste verso indica que se deve adorar o Senhor 
Com uma disposição de espírito favorável, considerando o Senhor 
“como sagrado e a si mesmo como um insignificante servo do Senhor. 
“Aqueles que não têm inclinação favorável para com a Suprema Per- 
sonalidade de Deus não gostam de adorar a Deidade no templo e 
desencorajam as pessoas de ir ao templo do Senhor, dizendo que 
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como o Senhor é onipresente não há necessidade de se fazer isso. 
Essas pessoas invejosas preferem os exercícios de ginástica da harhas 
yoga ou o sistema de rája-yoga. Porém, declarações do próprio 
Senhor, tais como vâsudevah sarvam iti e mâm ekam saranam vraja, 
indicam que na realização transcendental madura entende-se que 
a Suprema Personalidade de Deus é a fonte de tudo e portanto o 
único objeto adorável. Por isso, os devotos que adoram a Deidade 
do Senhor conforme«o sistema paricarâtra não se sentem atraídos 
por nenhum processo de yoga, exceto bhakti-yoga. 


VERSOS 50-51 


aña cad alt questa | 
REE (arara Dea mao, Im oil 
garage rra ama: | 
eat O genoa asda MZ 


arcâdau hrdaye câpi 
yathá-labdhopacárakaih 

dravya-ksity-atma-lingâni 
nispâdya proksya câsanam 


pádyádin upakalpyátha 
sannidhápya samahitah 

hrd-âdibhih krta-nyãso 
miúla-mantrena cârcayet 


arcâ-âdau—na forma da Deidade e de Sua parafernália; hrdaye— 
no coração; ca api=também; yatha-labdha—tudo o que for dispo- 
nivel; upacarakaih—com ingredientes de adoração; dravya—os arti- 
gos físicos a serem oferecidos; Ksiti—o chão; âtma-—a própria mente; 
linhgâni—e a Deidade; nispadya—preparando; proksya—borrifando 
com água para purificar; ca—e; dsanam—seu assento; pádya-ádin— 
aágua para banhar os pés da Deidade ¢ outras oferendas; upakal- 
pya=preparando-se; atha—entáo; sannidhapya—colacando a Deida- 
de em Seu lugar adequado; samahitah—concentrando sua atengáo; 
hrt-adibhih—no coração e em outras partes do corpo da Deidade; 
Kkrta-nyasah—tendo aplicado marcas sagradas; múla-mantrena—com 
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tantra básico apropriado para adorar a Deidade especifica; ca— 
arcayet-—deve-se oferecer adoração. 


y TRADUÇÃO 
O devoto deve reunir todos os ingredientes disponíveis para a ado- 
o da Deidade; aprontar as oferendas, o chão, sua mente e a 
jade; borrifar seu lugar de assento com água para purificá-lo; 
parar a água de banho e outros utensílios, O devoto deve então 
r a Deidade em Seu lugar apropriado, tanto sob o aspecto fi- 
quanto em sua própria mente; deve concentrar sua atenção; e 
o coração e outras partes do corpo da Deidade com tilaka. 

is, deve oferecer adoração com o mantra adequado. 





SIGNIFICADO 


atah sri-krsna-námádi 
na bhaved grāhyam indriyaih 
sevonmukhe hi jihvādau 
svayam eva shuraty adah 
(Padma Purâna) 


Verdade Absoluta jamais pode ser compreendida através da per- 
jo sensorial mundana. As almas condicionadas absortas na in- 
tifera busca de gozo dos sentidos materiais são completamente 
diferentes ao transcendental serviço amoroso do Senhor. Suas 
entes condicionadas pela matéria são sempre impuras e perturba- 
pelo incessante fluxo de dualidades materiais, tais como pros- 
peridade e pobreza, inverno e verão, fama-e infâmia, juventude e 
velhice. Semelhantes almas condicionadas perturbadas não conse- 
guem reconhecer a presença pessoal-da Verdade Absoluta na forma 
da Deidade. 

A encarnação do Senhor como arca-avatâra, a forma da Deida- 
“de, é uma manifestação especial da misericórdia do Senhor para os 
“devotos materialistas ou neófitos que-ainda estão sob a influência 
de designações materiais. Porque eles são incapazes de perceber o 
Senhor em Sua morada eterna, o Senhor descende como a forma 
da Deidade, manifestando as encarnações prakasas e até mesmo a 
svayarh-prakasa, ou a forma original do Senhor. As encarnações 
prakasas exibem diversos passatempos neste mundo, ao passo que 
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a svayam-prakasa, a forma original do Senhor, é a fonte de todos 
os avatáras. 

Para quem adora sinceramente a Deidade, Ela Se manifesta como 
a Suprema Personalidade de Deus, Aqueles que são muito desafortu- 
nados não conseguem sequer reconhecer o Senhor Supremo em Sua 
misericordiosa expansão como: Deidade. Eles consideram a Dei: 
dade um objeto material ordinário. Porém, por se render aos pés 
de lótus de um mestre espiritual genuíno, que é um devoto puro do 
Senhor; a pessoa pode aprendera adorar a Deidade, como men» 
ciona:este verso; e assim reviver seu relacionamento perdido com o 
Senhor: Quem considera que essa adoração transcendental à Deida- 
de equivale à idolatria está grosseiramente coberto pelos três modos 
da natureza material. Uma pessoa que usa óculos de lente cor-de- 
rosa vê o mundo inteiro cor-de-rosa, De modo semelhante, essas en- 
tidades vivas desafortunadas que estão densamente cobertas pelos 
modos da natureza material vêem tudo, inclusive o Senhor Supre- 
mo, como material devido a sua visão poluída. 


VERSOS 52-53 
aaa ai ql a: | 
aaa: aa: ml 
TARA | 
E RSE UE 

sangopângarm sa-parsadam 
tam tâm mirtim sva-mantratah 


padyarghyacamantyadyaih 
snána-váso-vibhúsanaih 


gandha-malyaksata-sragbhir 
dhúpa-dipopaharakaih 

sáñgam sampújya vidhivat 
stavaih stutvã named dharim 


sa-añga=incluindo os membros de Seu corpo transcendental; 
upañgam—e Seus aspectos corpóreos especiais, tais como Seu disco 
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aréana e outras armas: sa-parsadâm-—junto com Seus compa- 
eiros pessoais; tâm tâm-—cada específica; miúrtim— Deidade; sva- 
Rantratah--com o próprio mantra da Deidade; padya—com água 
a banhar os pés; arghya—água perfumada para saudar; âcama- 
água para lavar a boca; adyaih—e assim por diante; snâna— 
ja para banhar; vasah-—vestimenta fina; vibhusanaih—ornamen- 
gandha--com: fragrâncias; malya—colares; aksata—gráos de 
a inteiros; sragbhih-—e guirlandas de flores; dhupa-—com incen- 
 dipa—e lamparinas; upahárakaih—tais oferendas; sa-angam—em 
dos os aspectos; sampajya—completando a adoracio; vidhivat— 
acordo com as regulações prescritas; stavaih stutvã-—honrando a 
de através do oferecimento de orações; namet-—a pessoa deve 
rostrar-se; harim-—ao Senhor. 


0 TRADUÇÃO 
Deve-se adorar a Deidade com cada um dos: membros de Seu 
ppo transcendental, Suas armas tais como a Sudarsana cakra, 
eus outros aspectos corpóreos e Seus companheiros pessoais. Deve- 
adorar cada um desses aspectos transcendentais do Senhor com 
wu próprio mantra e com oferendas de água para lavar os pés, 
a perfumada, água para lavar a boca, água para banhar-se, ves- 
ta fina e ornamentos, óleos fragrantes, colares valiosos, grãos 
cevada inteiros, guirlandas de flores, incenso e lamparinas. Tendo 
im completada a adoração em todos os seus aspectos de acordo 
om as regulações prescritas, deve-se então honrar a Deidade do 


Senhor Hari com orações e, prostrando-se, prestar reverências ao 


nhor. 
SIGNIFICADO 
Srila Sridhara Svami menciona que aksata, ou grãos de cevada 
inteiros (mencionados no verso:53), devem ser usados para decorar 
“a Deidade com tilaka, e não-no verdadeiro pújã. Naksatair arcayed 
visnurh na ketakyã mahesvaram: “O Senhor Visnu não deve ser ado- 


rado com grãos de cevada inteiros, e o Senhor Siva não deve ser 
adorado com flores ketak?”. 


VERSO 54 
a al aa: 
AA PA AAA ra ell 
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âtmãnam tan-mayam dhyâyan 
miirtim sampâtjaved dhareh 
sesám adháaya sirasa 
sva-dhâmny udvasya sat-krtam 


atmanam=si mesmo; tat—no Senhor; mayam—absorto; dhyáyan== 
meditando assim; martim—a forma pessoal; sampújayet—deve adoi 
rar plenamente; hareh—do Senhor Hari; sesám-—os restos da adoras 
ção; adhãya-—aceitando; Sirasã-—sobre sua cabeça; sva-dhâmni—em 
Seulugar; udvasya—colocando; sar-krtam-—respeitosamente. 





TRADUÇÃO 

O adorador deve absorver-se plenamente em meditar sobre si 
mesmo como um eterno servo do Senhor e deve assim adorar perfei- 
tamente a Deidade, lembrando que a Deidade também está situada 
dentro de seu coração. Então, deve aceitar os restos da parafernália 
da Deidade, tais como guirlandas de flores, sobre sua cabeça e res- 
peitosamente colocar a Deidade de volta em Seu próprio lugar, con- 
cluindo assim a adoração. 





SIGNIFICADO: 

A palavra tan-mayam neste verso é significativa: Quem se purificou 
através da-adoração à forma da Deidade do Senhor pode entender 
quevele,'o adorador, é um servo eterno do Senhor e é qualitativa- 
mente-uno com o'Senhor, sendo como uma minúscula centelha do 
fogo original, a Personalidade de Deus. Srila Madhvacarya afirma 
a este respeito: 


visnor bhrtyo "ham ity eva 
sadá syad bhagavan-mayah 

naivâharh visnur asmiti 
visnuh sarvesvaro hy ajah 


“Deve-se pensar: “Sou um servo eterno de Visnu e portanto, como 
sou Sua eterna parte integrante, sou eternamente uno com Ele. Po- 
rém, não sou o próprio Visnu, porque Visnu é o controlador supre- 
mo de tudo”. 

O princípio básico da adoração à Deidade é que a pessoa deve 
entender que ela é um servo eterno do Senhor Supremo. Quem está 
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iado ao desfrute sexual e que tolamente se identifica com o corpo 
ial externo; não consegue deixar de considerar-se o desfruta- 
r e aceitar que é o desfrutado. Semelhante pessoa afirma que a 
lavra tan-mayam significa que o adorador também é ele mesmo 
objeto adorado. Sri Jiva Gosvâmi Prabhupada escreve em seu 
ra-sañga-mani, seu comentário sobre o Bhakti-rasamrta-sindhu 
$ri-Rúpa Gosvami Prabhu, que ahangrahopásana, ou.0 processo 
adorar a si mesmo como o Supremo, é uma grosseira identifica- 
errônea do próprio eu com o Supremo, que é de fato o eterno 
lúgio de todos. Os seis Gosvámis repetidas vezes elucidaram este 
nto. Porém, pessoas ininteligentes dentro da comunidade prákrta- 
jivã ficaram influenciadas pelas idéias falsas dos filósofos ma: 
is e assim exibem concepções enganadoras de que o adorador se 
o refúgio supremo. Semelhante alucinação é uma aparádha, 
¡a ofensa contra o Senhor. Portanto, náo se deve ofensivamente 
firmar que a palavra tan-maya neste verso significa que o adora- 
se torna igual a seu eterno objeto adorável. 





VERSO 55 


DRAMA A 
IRA ARA È a: Ran 


evam agny-arka-toyadav 
atithau hrdaye ca yah 

yajatisvaram átmánam 
acirân mucyate hi sah 





| evam-—assim; agni—no fogo; arka—o Sol; toya—água; ádau—e 
“assim por diante; atithau—no convidado em sua casa; hrdaye—em 
“seu coração; ca—também; yah—quem; yajati—adora; isvaram—a 
“Suprema Personalidade de Deus; dtmânam—a Alma Suprema; aci- 
'rât—sem demora; mucyate—libera-se; hi—na verdade; sah-—ele. 


e TRADUÇÃO 

“Assim, o adorador do Senhor Supremo deve reconhecer que a 
* Personalidade de Deus é onipenetrante e deve adorá-lO através de 
“Sua presença no fogo, no Sol, na água e em outros elementos, no 
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coração do convidado que recebe em sua casa e também em seu pró- 
prio coração. Desse modo, o adorador muito em breve alcançará à 
liberação. 


Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humils 
des servos de Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu- 
pâda referentes ao Décimo Primeiro Canto, Terceiro Capítulo, do 
Srimad-Bhagavatam, intitulado “Libertando-se da energia ilusória”, 


CAPÍTULO. QUATRO 


Drumila explica ao rei Nimi 
as encarnações de Deus 


diversas formas das encarnações passadas, presentes e futuras 
Suprema Personalidade de Deus, Sri Hari, e as várias caracteris- 
transcendentais de cada um destes avarâras constituem o assun- 
este capítulo. 
Mesmo que fosse possível contar todas as partículas de poeira na 
da Terra, qualquer tentativa de contar todas as inumeráveis 
lades transcendentais do ilimitado Senhor Hari, a origem de 
as potências, seria mera loucura. Nārāyana, a Personalidade 
d s, criou o Universo a partir dos cinco elementos manufatura- 
los por Sua própria maya, entrou nesse Universo soba forma da 
alma e passou a ser conhecido como o Purusa-avatãra. Ele 
a o trabalho de criação no modo da paixão através da forma 
soal de Brahma, de proteção no modo da bondade através da 
ma do Senhor do sacrifício, Visnu, e de aniquilação no modo da 
morância através da forma de Rudra, Encarnando sob a forma de 
ara-Narayana, o mais grandioso dos sábios, no ventre de Maárti, 
| filha de Daksa e esposa de Dharma, Ele pregou, através de Sua 
rópria demonstração prática, a ciência de naiskarmyam. Quando 
ipido (Kandarpa) é seus associados foram enviados à Badarikasra- 
ia pelo rei Indra, que ficara temeroso e invejoso ao ver as austeri- 
des do Senhor Nara-Náráyana, este melhor entre os sábios recebeu 
Cupido como um convidado de honra. O pacificado Cupido então 
fereceu orações à Suprema Personalidade Nara-Nārāyana Rsi. Se- 
indo a ordem do sábio, Cupido partiu dali com Urvasi e ao apre- 
entar-se perante Indra relatou-lhe tudo o que ocorrera. 
| O Senhor Visnu, a Personalidade de Deus, aparece em diversas 
arnações parciais para o benefício do mundo inteiro e dá instru- 
ções sobre o conhecimento espiritual através de Suas formas como 
, Dattatreya, Sanaka e os outros irmãos Kumaras, e Rsabha- 
leva. Sob a forma de Hayagriva, Ele-matou o demônio Madhu e 
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salvou todos os Vedas. Sob a forma do avatâra Matsya, o peixe, 
Ele protegeu tanto a Terra quanto Satyavrata Manu. Sob a encarnã” 
ção de Varâha, o javali, Ele resgatou a Terra e destruiu Hiranyaksay 
sob a forma de Kúrma, a tartaruga, Ele carregou a montanha Mans 
dara sobre Suas Costas; e sob'a forma de Sri Hari Ele concedeu libes 
ração ao rei dos elefantes, O Senhor libertou os Valakhilyas, que 
foram aprisionados na água contida na pegada de uma vaca, Ele 
salvou Indra da reação de assassinar um brâhmana e libertou as es. 
posas dos semideuses que estavam presas nos palácios dos asuras 
demoniacos. Sob a forma do avatära Nrsimha, Ele:matou Hiranya- 
| kasipu. Durante o reinado de cada Manu, Ele mata os demônios, 
satisfaz as necessidades dos semideuses é protege todos os sistemas 
planetários. Sob a forma de Vâmana, o brâhmana anão, Ele engas 
| nou Bali Maháraja; sob a forma de Parasuráma, Ele livra a Terra 
de ksatriyas vinte e uma vezes; e sob a forma dé:Sri Ráma Ele colo+ 
cou o oceano sob Seu jugo e matou Rávana: Aparecendo na dinas. 
tia Yadu, Ele removeu o fardo da Terra. Sob.a forma de Buddha, 
mediante Sua pregacáo argumentativa que desprezava os Vedas, Ele 
confundiu os demônios que eram desqualificados para executar sá» 
crifícios; e no final de Kali-yuga Ele destruirá-os reis súidras sob Sua 
forma de Kalki. Dessa maneira descrevem-se os inumeráveis apareci- 


mentos e atividades do Senhor Hari, a Suprema Personalidade de 
Deus. 


cutou; karoti—está executando; kartã-—executará; vi—ou; harih— 
Senhor Supremo, Hari; fani—estes; bruvantu—por favor, descre- 
| nah—a nós. 
























TRADUÇÃO 

O rei Nimi disse: a Suprema Personalidade de Deus aparece no 

ido material mediante Sua poténcia interna e de acordo com Seu 

róprio desejo. Portanto, por favor, descrevei os diversos passatem- 
que o Senhor Hari executou no passado, está executando agora 

wecutará neste mundo no futuro em Suas várias encarnações. 
















































SIGNIFICADO 
leste Quarto Capítulo, Drumila, o filho de Jayanti, vai se dirigir 
rei Nimi. O quadragésimo oitavo verso do Terceiro Capítulo de- 
irou que múrtyabhimatayátmanah: “Deve-se adorar a forma es- 
cífica do Senhor que mais atrai a pessoa”. De modo semelhante, 
jou-se no capítulo anterior que stavaih stutva named dharim: 
pessoa deve prostrar-se ante o Senhor Hari após glorificá-10 
n orações”. Logo, conclui-se que o adorador tem conhecimento 
erca das qualidades e passatempos transcendentais do Senhor Su- 
o a fim de executar o processo de adoração descrito antes. O 
Nimi, portanto, está ávido de indagar sobre as diversas encarna- 
es do Senhor Supremo para poder averiguar que forma específica 
Senhor Supremo é a mais adequada para a sua adoração pessoal. 
Entende-se que o rei Nimi é um vaisnava, ou devoto, que está ten- 
indo avançar no transcendental serviço amoroso à Suprema Perso- 
nal idade de Deus. i 

importante obseryar a este respeito que a palavra abhimata- 
i, ou “sua forma mais desejável”, não indica que se pode in- 
tar uma forma do Senhor através de capricho. Advaitam acyu- 
anâdim ananta-râpam. Todas as formas do Senhor Supremo 
ão anâdim, ou eternas. Logo, está fora de cogitação inventar uma 
a, porque tal invenção seria adi, ou a origem da forma inventa- 
'da. Abhimata-marti significa que dentre as eternas formas do Senhor, 
o adorador deve escolher a forma que mais inspira o seu amor pela 
Suprema Personalidade de Deus: Semelhante amor não pode ser imi- 
tado, senão que desperta automaticamente quando alguém segue as 
egras e regulações prescritas pelo mestre espiritual genuíno e ouve 
om submissão essas descrições do Srimad-Bhagavatam 











VERSO 1 
Aaa 
aa od: a | 
AEREO A AAN 
Sri-rajovaca 
yani yániha karmáni 
yair yaih svacchanda-janmabhih 


cakre karoti kartā vā 
haris tāni bruvantu nah 























uvica—o rei disse; yani yani—cada; ¡ha—neste mundo; 
karmani—das atividades;: yaih. yaih=—por cada; svacchanda—assu: 
miuindependentemente; janmabhih—dos aparecimentos; cakre—Ele 
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VERSO 2 jalidades e passatempos da Personalidade de Deus. Tais homens 

a infantis, todavia, são muito mais avançados que os ignoran- 

digito sua cientistas materialistas que de fato tentam descrever todo © co- 

qa maa mAT- imento sem ao menos se referir à Personalidade de Deus. Em 
asia za Trat: | u palavras, embora seja impossível descrever o Senhor em ple- 

`: $ itude, os tolos cientistas ateus tentam descrever todo o conhecimen- 
Si qina mafaa sem nem ter alcançado o mais elementar conhecimento acerca da 


AA jas aña: WH Personalidade de Deus. Deve-se entender que tais ateistas são insensa- 
Ds e possuem pouquíssima inteligência, a despeito de suas ostentosas 
lizações materiais, que por fim terminam em grande sofrimento e 


sri-drumila uváca ri 
struição. Afirma-se que o próprio Senhor Anantadeva, com Suas 


yo vá anantasya gunán anantán 


anukramisyan sa tu bãla-buddhih ¡meráveis linguas, não consegue nem mesmo começar a vibrar na 
rajâmsi bhimer ganayet kathaficit gra as glórias da Suprema Personalidade de Deus. O exemplo 
kalena naivakhila-Sakti-dhámnah dado neste verso é muito bom. Nenhum ser humano pode ter a es- 


ança de contar o número de partículas da superfície da Terra; 


Sri-drumilah uvaca—Sri Drumila disse; yah—quem; vai—na vers anto, ninguém deve tolamente tentar entender o Senhor Supre- 
vés de seu próprio esforço insignificante. Deve-se ouvir com 


dade; anantasya—do ilimitado Senhor; gunan—as qualidades trans- no atra 
cendentais; anantân—que são ilimitadas; anukramisyan—tentando issão o conhecimento sobre Deus como ele é falado pelo pró- 
jo Deus no Bhagavad-gitã e assim elevar-se aos poucos ao nível de 


enumerar; sah—ele; tu—decerto; bala-buddhih—é uma pessoa de Y 
inteligéncia infantil; rajamsi—as partículas de poeira; bhúimeh—na “ouvir o Srimad-Bhagavatam. Segundo Caitanya Maháprabhu, pro- 
do um gota da água do mar pode-se ter uma idéia geral do sabor 


Terra; ganayet—talvez alguém conte; kathañicit—de alguma formas 
oceano inteiro. De forma semelhante, ouvindo submissamente 


kalena—em: tempo; na eva--mas não; akhila-Sakti-dhamnah—(as 
qualidades) do reservatório de todas as potências. ca da Personalidade de Deus pode-se adquirir uma compreensão 
alitativa sobre a Verdade Absoluta, embora seja impossível obter 


conhecimento quantitativo completo. 











TRADUÇÃO 
Sri Drumila disse: Quem tenta enumerar ou descrever plenamente 
as qualidades ilimitadas do ilimitado Senhor Supremo tem a inteli- 
saga de uma criança tola. Mesmo que um fabuloso gênio pudesse, pe 
le uma forma ou de outra, após demorado esforço, contar todas as dal qafa: 
partículas de poeira da superficie da Terra, tal gênio jamais pode- 4 T ; a E ; 
g fim fera afiado 


ria contar as atrativas qualidades da Personalidade de Deus, que é 
o reservatório de todas as potências. ara fe: gener 
man oman mÈ: I 


SIGNIFICADO 

Em resposta ao pedido do rei Nimi de que os nava-yogendras 
descrevessem todas as qualidades e passatempos do Senhor, Sri Dru- 
mila explica nesta passagem que apenas o homem mais tolo ten- 
taria apresentar semelhante descrição pormenorizada das ilimitadas 


bhiitair yadã paricabhir átma-srstaih 
purar virajarh viracayya tasmin 

svamsena vistah purusabhidhanam 
avápa náráyana adi-devah 
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bhataih—pelos elementos materiais; yada—quando; pañcabhih= condicionada, afetada pelo contato com a potência mitico 
cinco (terra, água, fogo, ar e éter); arma-srstaih—criados por Ele como o Senhor Narayana está eternamente à parte dain- 


mesmo; puram-—o corpo; virãjam—do Universo em sua forma sutil; ja de maya, Suas atividades como a Superalma deste Universo 
viracayya-—tendo construído; tasmin—dentro desse; sva-arnsena na o exatamente no mesmo nível transcendental que Suas ativida- 
manifestação de Sua própria expansão plenária; vistah-—entrandos no mundo espiritual. Todas as atividades da Suprema Personali- 
purusa-abhidhânam-—o nome Purusa; avãpa-—assumiu; nãrayanahs de Deus são partes integrantes de Seus ilimitados passatempos 


o Senhor Narayana; adi-devah-—a Personalidade de Deus original: ituais. 


TRADUÇÃO VERSO 4 
Quando o primordial Senhor Nárayana criou Seu corpo univer- 
sal a partir dos cinco elementos gerados dEle mesmo e então entrou FRA yaaa 


nesse corpo universal através de Sua própria porção plenária, Ele Ara aaa | 
passou a ser conhecido como o Purusa. $ a aa: ga JS ta 


SIGNIFICADO k añada aña e 
As palavras bhútaih pañcabhih neste verso referem-se aos cinco 


elementos materiais grosseiros — terra, água, fogo, ar e céu — que yat-káya esa bhuvana-traya-sanniveso siah 
formam os- materiais de construção básicos do mundo material. yasyendriyais tanu-bhrtâm ubhayendriyani 
Quando a entidade viva condicionada entra nesses cinco elementos, 'jñanam svatah $vasanato balam oja ihã 

a consciência se manifesta, junto com as funções da mente e da inte- 3 sattvadibhih sthiti-layodbhava adi-karta 


ligência. Infelizmente, a consciência manifestada sob'os modos da, 

natureza material é governada por aharikãra, ou falso ego, no qual yat-kaye—dentro de cujo corpo; esah—este; bhuvana-traya—dos 
a entidade viva erroneamente se considera o desfrutador dos elemen- is sistemas planetários que formam o Universo; sannivesah—0 ar- 
tos materiais. Embora a Suprema Personalidade de Deus, Purusotta- injo elaborado; yasya—de quem; indriyaih—pelos sentidos; tanu- 


ma, desfrute Sua transcendental existência pura no céu espiritual, 1am—dos seres vivos corporificados; ubhaya-indriyâni—ambas 





os elementos materiais também se destinam a Seu desfrute, mediante classes de sentidos (de adquirir conhecimento e ativos); jiânam-— 
O processo de yajña, sacrifício. Este mundo material chama-se Devi- 0 i svatah—diretamente dEle; śvasanatah—de Sua res- 
dháma, ou a morada da energia ilusória do Senhor, Māyā-devī. O ão; balam-—torça corpórea; ojah-—força sensorial; 1ha—ati- 
Brahma-samhita explica que a Pessoa Suprema náo se sente nem vidades; sattva-adibhih—através dos modos da bondade, paixão e 
um pouco atraído por Sua energia inferior, maya, porém, quando a ignorância; sthiti—na manutencáo; laya—destruicáo; udbhave—e 
criacáo material é usada no servigo devocional ao Senhor, o Senhor 'eriacáo; ádi-karta—o verdadeiro agente. 


fica atraído pela devoção e sacrifício das entidades vivas e, desse a 
modo, indiretamente, também é o desfrutador do mundo material. TRADUÇÃO 


Não devemos pensar que os passatempos do Senhor Naráyana Em Seu corpo estão dispostos elaboradamente os três sistemas 
como a Superalma e criador deste Universo estão num nível espi- tários deste Universo. Seus sentidos transcendentais geram os 
ritual menos importantes que os passatempos eternos de Narayana sentidos de adquirir conhecimento e os sentidos ativos de todos os 
no mundo espiritual. Caso o Senhor Nárayana de alguma maneira eres corporificados. Sua consciência gera o conhecimento condi- 


diminuísse Sua bem-aventurança e conhecimento transcendentais em onado, e Sua poderosa respiração produz a força viriba piso 
Suas atividades da criação material, Ele teria de ser considerado uma hi rial e atividades condicionadas das almas corporificadas. y 
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mediante a atuação dos modos materiais da bondade, paixão e ignos premo. Tendo em vista este relacionamento pessoal, bhakti-voga 
rância, é o agente primordial. E desse modo o Universo é criado, o único processo conveniente através do qual podemos Chegar à 
mantido e aniquilado. preensão definitiva de nossa posição constitucional como eter- 
nos servos do Senhor Supremo. 
SIGNIFICADO 
Ao ficar completamente extenuada devido a suas afanosas ativida VERSO 5 
des ou ao ser acometida de doença, morte ou temor, a alma condi x 
cionada perde todo o poder de manifestar conhecimento prático ou amapan DARA am 
atividades. Logo, devemos entender que independentemente da mise- fog: Pra Aa aaa: 1 
ricórdia da Suprema Personalidade de Deus, náo podemos traba- EASTA ARAT gas: a ma 
lhar nem tampouco cultivar conhecimento. Mediante a misericórdia a a 1 | 
da Personalidade de Deus, a alma condicionada adquire um corpo » aaa A A 
material, que é um reflexo pervertido do ilimitado corpo espiritual 








do Senhor. Assim, a entidade viva se ocupa em ignorantes atividades y adav abhãe chata-dhrti rajasásya sarge 

materialistas em prol de sociedade, 'amizade e ámor. Porém, todo visnuh sthitau kratu-patir dvija-dharma-setuh 

o programa de repente se dissipa com a imprevista dissolução do rudro 'pyayaya tamasã purusah sa adya: 

corpo material. De forma semelhante, nosso conhecimento mate- k ity udbhava-sthiti-layāh satatam prajásu 

rial está sempre sujeito a desvanecer-se num instante, visto que a % : ` 
própria natureza material é sempre mutante. A Suprema Personali- | âdau-—no princípio; abhut—Ele Se tornou; sata-dhrtih—o Senhor 
dade de Deus é:o agente primordial que se encontra por trás do nas- ahma; rajasa—através do modo material da paixão; asya—deste 
cimento, manutenção e destruição do Universo. E a entidade viva niverso; sarge-—na criação; visnuh—o Senhor Visnu; sthitau—na 
deve tentar entender essa Personalidade de Deus que lhe deu tanta manutenção; kratu-patih—o Senhor do sacrifício; dvija—dos brâh- 
facilidade para iludir-se. A Personalidade de Deus na verdade dese- manas duas vezes nascidos; dharma-—dos deveres religiosos setuh— 
ja que a alma condicionada se renda a Ele e recobre sua eterna vida O protetor; rudrah—o Senhor Siva; apyayaya—para a aniquilação; 
de bem-aventurança e conhecimento ao lado do Senhor. A alma tamasá-—pelo modo da ignorância; purusah—a Pessoa Suprema; 


condicionada deve ponderar: “Se o Senhor está concedendo tanta “sah—Ele; adyah-original; iti—assim; udbhava-sthiti-layah-—criação, 





facilidade para' que eu afunde na ignorância, Ele decerto concederá manutenção e destruição; satatam-—sempre; prajâsu-—entre seres 
ainda mais facilidade para que eu saia desta ignorância, caso eu siga criados. 
humildemente Sua orientação sem especulações tolas". 

Este verso descreve Garbhodakasayi Visnu, a segunda fase das TRADUÇÃO q 
encarnações purusas do Senhor. Esse Garbhodakasayi Visnu, que “No princípio, a original Personalidade Suprema manifestou a 
é glorificado nas orações Purusa-sikta, expande-Se como a Supe- forma de Brahma através do modo material da paixão a fim de criar 
ralma e entra no coração de todo ser'vivo. Mediante o cantar dos este Universo. O Senhor manifestou Sua forma de Visnu; o Senhor 
santos nomes do Senhor — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, “ do sacrifício e protetor dos brahmanas duas vezes nascidos € de na, 
Hare Hare/ Hare Râma, Hare Rama, Rama Râma, Hare Hare —, deveres religiosos, para-manter-o Universo. E quando o Universo 
mesmo nesta era degradada, podemos encontrar o Senhor Supremo tem de ser aniquilado, o mesmo Senhor Supremo emprega o modo 
dentro de nosso coração. O Senhor é uma pessoa tanto quanto nós, material da ignorância e manifesta a forma de Rides e seen fição 
mas Ele é ilimitado. Ainda assim, existe um relacionamento  amo- “criados estão dessa maneira sempre sujeitos às forças da criação, 


roso pessoal entre a minúscula entidade viva e o ilimitado Senhor * manutenção e destruição. 
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SIGNIFICADO 

No verso anterior, a Suprema Personalidade de Deus foi descrito 
como adi-karta, a pessoa original responsável pela criacáo, manu» 
tenção e aniquilação do mundo material. Segundo $ridhara Svami, 
àdi-kartã, ou “o agente original”, implica subsequentes criadores, 
mantenedores e aniquiladores.' Caso contrário, não haveria signifi. 
cado para a palavra âdi, “original”. Portanto, este verso descreve 
que a Verdade Absoluta expande-Se nos gunâvatáras, ou encarna 
ções que realizam a criação, manutenção e aniquilação do Universo 
através dos modos da paixão, bondade e ignorância respectivamente. 

É significativo nesta passagem que embora este verso mencione 
que a criação se efetua através do modo material da paixão e que 
a aniquilação se efetua através do modo da ignorância, ele não men- 
ciona que a manutenção é executada por Visnu através do modo 
material da bondade. Isto porque Visnu é visuddha-sattva, ou exis- 
tente na plataforma de ilimitada bondade transcendental. Embora 
o Senhor Siva eo Senhor Brahma sejam um pouco afetados por 
seus deveres prescritos como superintendentes dos modos da natu- 
reza, O Senhor Visnu é visuddha-sattva, completamente além da 
contaminação até mesmo do modo da bondade material. Como se 
descreve nos Vedas, na tasya káryam karanarh ca vidyate: o Senhor 
não tem dever ocupacional. Ao passo que o Senhor Siva e o Senhor 
Brahmã são servos do Senhor, Visnu é completamente transcen- 
dental. 

Segundo Srila: Jiva Gosvámi, sabe-se que Visnu, descrito neste 
verso como kratu-patih; o Senhor do sacrifício, apareceu numa era 
anterior como a encarnação Suyajha, o filho de Prajápati Ruci. Ao 
passo que Brahma e Siva se ocupam fielmente no serviço ao Senhor 
Supremo, Visnu é o próprio Senhor Supremo, e portanto Suas ativi- 
dades de manter os brâhmanas e os princípios religiosos, como se 
mencionam neste verso (dvija-dharma-setuh), não são deveres ocupa- 
cionais, senão lilã. Portanto, além de ser gunavatára, Visnu também 
é:lilavatara, segundo Srila Jiva Gosvámi. O' Mahabharata (Santi- 
parva) descreve que o Senhor Brahmã nasceu de uma flor de lótus 
que emana de Visnu é que o'Senihor Siva nasceu posteriormente dos 
irados olhos do Senhor Brahma. Visnu, todavia, é a Personalidade 
de Deus auto-manifesto que entra no universo material através de 
Sua própria potência interna, como se-afirma no Srimad-Bhagava- 
tam (3.8.15): 


As encarnações de Deus 


tal loka-padmam sa u eva visnuh 
pravivisat sarva-gunavabhasam 


Em suma, o Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, 

O controlador supremo, cuja forma pessoal é plena de existência 

a, conhecimento e bem-aventurança, que não tem início, mas 

p início de tudo, que é conhecido como Govinda e que é a causa 

al de todas as causas, como afirma o Brahma-samhita. Ainda 

, esse mesmo Senhor eterno manifesta-Se como Brahma e Siva 

o sentido de que os controladores primordiais, Brahma e Siva ma- 

estam a potência e vontade suprema do Senhor, embora eles 
esmos náo sejam supremos. 


VERSO 6 


dy sa | 
JAR FA 
safar atada fes: 1 


dharmasya daksa-duhitary ajanista múrtyam 
nãrâyano nara rsi-pravardh prasântah 

naiskarmya-laksanam uváca cacára karma 
yo "dyâpi cásta rsi-varya-nisevitânghrih 


»dharmasya—(a esposa) de Dharma; daksa-duhitari—através da 
de Daksa; ajanista—nasceu; múrtyam—através de Múrti; nā- 


prasântah —perfeitamente tranquilo; naiskarmya-laksanam-—caracte- 
do pela cessação de toda atividade material; uváca—Ele falou; 
câra—e executou; karma-—os deveres; yah-—que; adya api-—-mesmo 
'a-—também; aste—está vivendo; rsi-varya-—pelos maio- 
nisevita—sendo servido; anghrih—Seus pés. 


TRADUÇÃO 
Nara-Naráyana Rsi, que é perfeitamente tranquilo e é o melhor 
“dos sábios, nasceu como o filho de Dharma e sua esposa Múrti, a 
filha de Daksa. Nara-Nãrayana Rsi ensinou o serviço devocional ao 
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Senhor, através do qual as atividades materiais cessam, e Ele mesma areia aaa: 
praticou perfeitamente este conhecimento. Ele vive até hoje, e Seus RSS GS. E 
pés de lótus são servidos pelas mais eminentes pessoas santas. amas fr faça nfs: 19d 


SIGNIFICADO indro visankya mama dhama jighrksatiti 
Sabe-se que Nara-Náráyana Rsi expós o conhecimento trans. kamam nyayunkta sa-ganar sa badary-upakhyam 
cendental a eminentes pessoas santas como Narada Muni. Em base gatvâpsaro-gana-vasanta-sumanda-vataih 
desses ensinamentos, Narada pôde descrever naiskarmyam, ou o ser» stri-preksanesubhir avidhyad atan-mahi-jñah 


viço devocional ao Senhor, o qual erradica as atividades materiais, 
como se menciona no Srimad-Bhagavatam (1.3.8): tantrara sátvas indrah—o Senhor Indra; visankya—temendo; mama—meu; dha- 
tam ácasta naiskarmyañ karmanám yatah. O dtma-svartipa, ou 4 reino; jighrksati—Ele deseja devorar; iti—pensando assim; 
forma eterna da entidade viva, é serviço devocional à Personalis iâmam-—Cupido; nyayunkta—ele ocupou; sa-ganam—com seus 
dade de Deus. Porém, a percepção de nossa forma eterna fica co- ¡panheiros; sah—ele (Cupido); badari-upakhyam—ao asrama 








berta por um conceito de vida material, assim como o entendimento c ado Badarikā; gatvā—indo; apsarah-gana—com as moças da 
normal de nossa vida fica coberto por um sonho. Naiskarmyam, iedade celestial; vasanta—a primavera; su-manda-vátaih—e as 
ou a cessação das atividades materiais, só é possível através do ser- isas gentis; stri-preksana—(consistindo em) olhares femininos; isu- 
viço devocional ao Senhor, como afirma o próprio Nárada Muni: ih—com suas flechas; avidhyat—tentou trespassar; atat-mahi- 





naiskarmyam apy acyuta-bhava-varjitam na Sobhate jñánam alam h mhecendo Sua grandeza. 

nirañjanam (Bhág. 1.5.12). O processo para transformar karma yl 

comum em naiskarma, ou atividade transcendental, é resumido por i TRADUÇÃO 

Srila Prabhupada em seu comentário sobre este verso falado por 0 rei Indra ficou temeroso, pensando que Nara-Náráyana Rsi fi- 


Nárada Muni. “O trabalho fruitivo, em-que quase todas as pessoas muito poderoso devido a Suas severas penitências e dominaria 
estão ocupadas, é sempre doloroso, seja no começo, seja no fim. “reino celestial de Indra. Dessa maneira, Indra, desconhecendo as 
Ele pode ser frutifero apenas quando é feito 'em:subordinação ao glórias transcendentais da encarnação do Senhor, enviou Cupido e 
serviço devocional-ao Senhor. No Bhagavad-gitã também se con- companheiros à residência do Senhor em Badarikasrama. En- 


firma que o resultado de tal trabalho fruitivo deve ser oferecido ao “quanto as encantadoras brisas da primavera criavam uma atmosfera 
serviço do Senhor, pois de outro modo ele conduz ao cativeiro ma- muito sensual, o próprio Cupido atacou o Senhor com flechas sob 
terial. O autêntico desfrutador do trabalho fruitivo é a Personali- aforma de irresistíveis olhares de belas mulheres. 

dade de Deus, e assim, ao ser empregado no gozo dos sentidos dos 


seres vivos, ele se converte em fonte de graves problemas.” Segun- h SIGNIFICADO 
do o Matsya Purána (3.10), Dharma, o pai de Nara-Naráyana Rsi, > e verso e os próximos nove versos ilustram a opulência de su- 
nasceu do peito direito de Brahmã e depois casou-se com treze das prema renúncia presente na Personalidade de Deus. A expressão 
filhas de Prajapati Daksa. O próprio Senhor apareceu do ventre de atan-mahi-jñah, *“'desconhecendo as glórias do Senhor”, indica que 
Mirti-devi. o rei Indra estava colocando a Personalidade de Deus no mesmo 
nível que ele mesmo, considerando o Senhor um desfrutador comum 
VERSO 7 “que se sentiria atraído por vida sexual mundana. A trama de Indra 
sa Ragan Aaa para provocar a queda de Nara-Nãrâyana Rsi não pôde afetar o 
i f oa m Senhor, senão que revelou a insensatez do próprio Indra. Porque 
FIA E ANT FARIAM | “é apegado a seu reino celestial, Indra estava certo de que o Senhor 
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Supremo executava austeridades para adquirir semelhante fantasmas 
goria efêmera conhecida como o reino celestial (tridasa-par akasas 
puspayate). 


VERSO 8 


BA AAA: 
META MAA CRA | 
m AE aaa atoa Gra 
Es UA! 


vijñaya Sakra-krtam akramam adi-devah 
prâha prahasya gata-vismaya ejamanân 

mã bhair vibho madana mâruta deva-vadhvo 
grhnita no balim asanyam ima kurudhvam 


vijiaya—entendendo perfeitamente; Sakra—por Indra; krtam—= 
cometida; akramam—a ofensa; adi-devah—a original Personali- 
dade de Deus; praha—falou; prahasya—=rindo; gata-vismayah—livre 
de orgulho; ejamánán—para aqueles que tremiam; má bhaih—por 
favor, náo temais; vibho—ó pessoa poderosa; madana—Cupido; 
máruta—6 deus do vento; deva-vadhvah—4 esposas dos semideuses; 
grhnita—por favor, aceitai; nah—de Nós; balim—estes presentes; 
road vazio; imam-—este (asrama); kurudhvam-—por favor, 
fazei. 

TRADUÇÃO 

O Senhor primordial, entendendo a ofensa cometida por Indra, 
não ficou orgulhoso. Em vez disso, Ele, sorrindo, falou as seguin- 
les palavras a Cupido e a seus seguidores, que estavam tremendo 
diante dEle: ““Não temais, ó poderoso Madana, ó deus do vento e 
esposas dos semideuses. E, por favor, aceitai estes presentes que vos 
ofereço e bondosamente santificai Meu àsrama com vossa presença”. 


SIGNIFICADO 
A palavra gata-vismayah, ou “livre de orgulho falso”, é muito 
significativa. Se alguém fica orgulhoso por executar penitências se- 
veras, tais penitências são consideradas materiais. Ninguém deve 
pensar: Sou uma pessoa notável e austera””. Sri Nara-Narayana 
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o:pôde entender a tolice de Indra-e assim se divertiu com toda 
situação. Cupido e as mulheres celestiais, entendendo sua enor- 
e ofensa, ficaram tremendo diante de Nara-Naráyana com receio 
receber uma severa maldição. Porém, o Senhor, exibindo o mais 
lime comportamento santo, tranquilizou-os dizendo: mã bhaih 
“Não vos preocupeis com isto”” — e chegou a oferecer-lhes boa 
asâdam e artigos de adoração. “Se não Me derdes a oportunidade 
& agir como anfitrião dos semideuses e de outras personalidades 
Espeitáveis””, disse Ele, ““qual'será o valor de Meu asrama? Meu 
ima será inútil, caso Eu não tenha a oportunidade de receber 
alidades respeitáveis como vós”. 
forma semelhante, a Sociedade Internacional da Consciência 
s Krishna está estabelecendo belos centros em todas as principais 
bidades do mundo. Em alguns desses centros, tais como os de Los 
eles, Bombaim, Londres, Paris'e Melbourne, a Sociedade es- 
eceu suntuosíssimos asramas de pregração. Mas os vaisnavas 
moram nesses belos prédios sentem que estes são inúteis caso 
o venham convidados para ouvir sobre Krsna e cantar Seu santo 
Desse modo, pode-se estabelecer um belo asrama não para o 
próprio gozo dos sentidos, mas para praticar tranquilamente a cons- 
cia de Krsna e encorajar'os outros a também aceitar a consciên- 
de Krsna. 





VERSO 9 


Ti AR mão Gai 
aaa: agi aga: | 

da fai a nss RRA 
auia men 


itthar bruvaty abhaya-de nara-deva deváh 
sa-vrida-namra-sirasah sa-ghrnam tam úcuh 

naitad vibho tvayi pare 'vikrte vicitram 
svarâma-dhira-nikarânata-pada-padme 


ittham-—dessa maneira; bruvati—ao ter falado; abhaya-de—aque- 
que concede o destemor; nara-deva-—ó rei (Nimi); devah-—os se- 
'mideuses (Cupido e seus associados); sa-vrida-—devido à vergonha; 
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namra—prostraram; sirasah—com suas cabecgas; sa-ghrnam—supllk 
cando compaixáo; tam—a Ele; Micuh—disseram; na—náo é; etat-s 
isto; vibho—ó Senhor todo-poderoso; fvayi—para Vós; pare—o Su 
premo; avikrte—imutável; vicitram-—qualquer coisa surpreendentey 
sva-ârâma-—daqueles que são auto-satisfeitos; dhira--e aqueles que 
têm a mente sóbria; nikara—por grandes números; anata-—prostras 
dos a; pada-padme-—cujos pés de lótus. Y 


TRADUÇÃO 

Meu querido rei Nimi, quando Nara-Náráyana Rsi falou desse 
modo, erradicando o temor dos semideuses, estes, envergonha» 
dos, curvaram a cabeça e, para evocar Sua compaixão, dirigiram 
ao Senhor as seguintes palavras: Nosso querido Senhor, sois sempre 
transcendental, além do alcance da ilusão e portanto sois eterna- 
mente imutável. Vossa compaixão imotivada para conosco, a des- 
peito de nossa grande ofensa, não é de forma alguma incomum em 
Vós, visto que inúmeros eminentes sábios que são auto-satisfeitos e 
livres da ira e do orgulho falso prostram-se humildemente a Vossos 
pés de lótus. 


SIGNIFICADO 
Os semideuses disseram: “Nosso querido Senhor, embora entida- 
des vivas medíocres como os semideuses e seres humanos comuns 
estejam sempre perturbados pelo orgulho e ira materiais, Vós sois 
sempre transcendental. Portanto, não é surpreendente que nós, se- 
mideuses falíveis, não pudéssemos apreciar Vossas glórias”. 


VERSO 10 


ai daa arpat AAST: 
dm fiega qua rai a! 

aaa A: ATA 
aa ARA tell 


tvam sevatâm sura-krtã bahavo "ntarâyâh 
svauko vilanghya paramarh vrajatam padam te 

nanyasya barhisi balin dadatah sva-bhagán 
dhatte padam tvam avitã yadi vighna-mardhni 
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Ivam-—a Vós; sevatâm-—para aqueles que estão servindo; sura- 
kriah—feitas pelos semideuses; bahavah—muitas; antarâyãh-—per- 
bações; sva-okah-—sua própria morada (os planetas dos semideu- 
5); vilanghya—atravessando; paramam-—o supremo; vrajatám—que 
tão indo; padam-—para a morada; te—Vossa; na anyasya-—não 
tem (tais perturbações); barhisi-—em sacrifícios ritualísticos; 
alin—oferendas; dadatah—para quem está dando; sva-bhagan— 
“próprias partilhas (dos semideuses); dhatte—(o devoto) coloca; 
adam-—seu pé; tvam—Vôós; avitã—o protetor; yadi—porque; vi- 
-—da perturbação; mirdhni--sobre a cabeça. 























pi 
lo! TRADUÇÃO 
“Os semideuses colocam muitos obstáculos no caminho daqueles 
Vos adoram a fim de transcender as moradas temporárias dos 
nideuses e alcançar Vossa morada suprema. Aqueles que, nas ce- 
rimônias de sacrifício, oferecem aos semideuses a partilha que lhes 
ibe, não se deparam com semelhantes obstáculos. Porém, porque 
o protetor direto de Vosso devoto, este é capaz de passar por 
tima de qualquer obstáculo que os semideuses coloquem em seu ca- 
inho. 


















A SIGNIFICADO 

Os semideuses, encabeçados por Kaámadeva, ou Cupido, reconhe- 
endo sua ofensa aos pés de lótus da Personalidade de Deus, Nara- 
N arayana Rsi, ressaltam nesta passagem a insignificante posição dos 
“semideuses em relação com o Senhor Supremo. Assim como um fa- 
zendeiro tem de pagar uma porcentagem específica de seu lucro agrí- 
cola ao rei ou líder político sob a forma de imposto, todos os seres 
humanos têm de oferecer uma porcentagem de sua riqueza material 
“aos semideuses sob a forma de sacrifício. No Bhagavad-gitã, toda- 
“via, o Senhor explica que os semideuses também são Seus servos e 
Ele mesmo quem concede todas as bênçãos, por intermédio dos 
“semideuses. Mayaiva vihitan hi tan. Embora o vaisnava, ou devoto 
“do Senhor, não tenha obrigação de adorar os semideuses, estes, fi- 
cando orgulhosos de sua posição material elevada, às vezes ressen- 
“tem-se da devoção exclusiva que o vaisnava dedica ao Senhor e, por 
“isso, tentam provocar a queda do devoto, como descreveu este verso 
“(sura-kriã bahavo 'ntarayah). Mas os semideuses ressaltam nesta 
“passagem que Krsna é o protetor direto de Seus devotos. Portanto, 
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esses aparentes impedimentos tornam-se estímulos para o devoto sin- 
cero avançar mais espiritualmente. 

Ossemideuses aqui declaram: “*Pensávamos, nosso querido Sonhar 
que podíamos perturbar Vossa consciência com nossos truques tolos, 
Porém, em virtude de Vossa misericórdia até mesmo Vossos devotos 
dispensam pouca consideração a nós; então, por que deveríeis levar 
a sério nosso comportamento tolo?”' Usa-se aqui a palavra yadi parà 
indicar o fato indiscutível de que Krsna é sempre o protetor de Seus 
devotos rendidos. Embora: existam muitos obstáculos no caminho 
do devoto sincero que está pregando as glórias do Senhor, seme- 
lhantes obstáculos aumentam a determinação do devoto. Portanto, 
segundo Srila Jiva Gosvámi, os continuos obstáculos apresentados 
pelos semideuses formam uma espécie de escada sobre a qual o de- 
voto firmemente progride rumo ao reino de Deus. Um verso seme, 
lhante aparece no Srimad-Bhagavatam (10.2.33): 


tatha na te madhava tavakah kvacid 
bhrasyanti márgát tvayi baddha-sauhrdah 

tvayabhigupta vicaranti nirbhaya 
vinayakánikapa-múrdhasu prabho 


“Ó Madhava, ó Suprema Personalidade de Deus, Senhor da deusa 
da fortuna, se os devotos que Vos amam fervorosamente caem às 
vezes do caminho da devoção, eles não caem como os não-devotos, 
pois continuais protegendo-os. Assim, eles destemidamente passam 
sobre as cabeças de seus oponentes e continuam a progredir no ser- 
viço devocional,” 


VERSO 11 


aran a 
RIRS Ha l 
mae fa ARSA qa Ya Ti 
Rafa qna aa 11221 


Kksut-trttri-kála-guna-máruta-jaihva-Saisnán 
asmán apãra-jaladhin atitirya kecit 

krodhasya yânti viphalasya vasam pade gor 
majjanti duscara-tapas ca vrthotsrjanti 
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ksut—fome; trt-—sede; tri-kala-guna-—as manifestações das: três 
ses do tempo (tais como: calor e frio, chuva e assim por diante); 
ta-—vento; jaihva-—desfrute da língua; Saisnân—e dos órgãos 
enitais; asmãn—nós mesmos (em todas essas formas); apara—sem 
ites; jala-dhin—oceam titirya—tendo atravessado; kecit—certas 
soas; krodhasya—da ira; yãnti—eles vêm; viphalasya—que é in- 
vasam—sob o domínio; pade—no pé (pegada); goh-—de 
ma vaca; majjanti—afogam-se; duscara—dificil de executar; tapah—= 
juas austeridades; ca-—e; vrthã-—sem nenhum bom propósito; utsrjan- 
ti—jogam fora. 








TRADUÇÃO 

tos homens praticam severas penitências a fim de sobrepujar 

sa influência, que é como um imensurável oceano com ilimita- 
ondas de fome, sede, calor, frio e outras condições provocadas 

“em decorrência do transcorrer do tempo, tais como:o vento sensual 
eos impulsos da língua e dos órgãos sexuais. Entretanto, embora 
ravessem esse oceano de gozo dos sentidos através de severas peni- 
ias, tais pessoas tolamente se afogam na pegada de uma vaca 


“ao serem conquistadas pela ira inútil. Assim, elas desperdiçam o be- 





cio de suas difíceis austeridades em vão. 


SIGNIFICADO 

Podem-se classificar em duas categorias aqueles que não aceitam 

o serviço devocional ao Senhor Supremo. Aqueles que se ocupam 
gozo dos sentidos são facilmente conquistados pelos semideuses 
através de diversas armas, tais como fome, sede, desejo sexual, la- 
ntação decorrente de atos passados e vã esperança de um futuro 
melhor. Semelhantes tolos materialistas, enamorados do mundo 
material, são facilmente controlados pelos semideuses, que, em últi- 
análise, são os supridores de gozo dos sentidos, Porém, segundo 
Sridhara Svami, pessoas que: tentam subjugar -os desejos idos 


“sentidos materiais: e dessa maneira esquivam-se do controle dos se- 


'mideuses sem se render ao Senhor Supremo são ainda mais tolas 


“que os desfrutadores dos sentidos. Embora atravessem o oceano 


do gozo dos sentidos, aqueles que executam: severas penitências 
prestar serviço ao Senhor, por fim, afogam-se nas minúsculas 

da ira. Quem apenas realiza penitências materiais de fato não 

ifica o coração. Através da determinação material, a pessoa pode 
tringir as atividades dos sentidos, contudo, seu coração ainda 
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permanece cheio de desejos materiais. O resultado prático disto é 
krodha, ow ira- Temos visto pseudopraticantes de penitências que 
se tornaram muito amargos e irados devido à negação dos sentidos, 
Indiferentes ao Senhor Supremo, tais pessoas não alcançam a li. 
beração definitiva, nem conseguem desfrutar-o gozo dos sentidos 
materiais; em vez disso, elas ficam iradas e, devido ao fato de amals 
diçoarem os outros ou de desfrutarem de orgulho falso, inutilmente 
esgotam: os resultados de suas dolorosas austeridades. Sabe-se que 
quando um yogi amaldiçoa, seu poder místico acumulado diminui, 
Desse modo, a ira não concede nem a liberação nem o gozo dos sen 
tidos materiais, senão que apenas queima todos os resultados das 
penitências e austeridades materiais. Sendo inútil, tal ira é compara- 
da'auma inútil poça feita pela pegada da vaca. Assim, após cruzar 
o" oceano: de gozo dos sentidos, os grandes yogis que são indife- 
rentes ao Senhor Supremo afogam-se nas poças da ira. Embora os 
semideuses admitam que: os devotos do: Senhor de fato vençam as 
misérias: da vida material, entende-se nesta passagem que um resul- 
tado semelhante não: é obtido pelos pretensos yogis que não se inte- 
ressam pelo serviço devocional ao Senhor Supremo. 


VERSO 12 
sf mora dat saga | 
aa an añ fa RN 


iti pragrnatám tesám 
striyo 'ty-adbhuta-darsandh 
darsayâm àsa susriisári 
sv-arcitáh: kurvatir vibhuh 


iti—assim; pragrnatám-—que ofereciam louvor; tesam—na pre- 
sença: deles;':striyah—mulheres; ati-adbhuta—muito maravilhos: 
darsanáh—em aparência; darsavâm àsa-—Ele mostrou; susrasam-—ser- 
viço reverencial; su-arcitah—bem decoradas; kurvatih—executando; 
vibhuh—o Senhor todo-poderoso. 








TRADUÇÃO 
Enquanto os semideuses louvavam o Senhor Supremo, o Senhor 
todo-poderoso de repente manifestou diante de seus olhos muitas 
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lheres, que possuíam esplendor surpreendente, decoradas com 
trajes e ornamentos, e todas ocupadas com muita fidelidade 
servir ao Senhor. 


i SIGNIFICADO 
© Senhor Nara-Nārāyana mostrou Sua‘ misericórdia imotivada 
semideuses livrando-os de seu falso orgulho. Embora os semi- 
estivessem orgulhosos de sua beleza pessoal e companheiras, 
Senhor mostrou que Ele já era muito bem servido por inumerá- 
is moças esplendorosas, cada uma das quais era muito mais bela 
qualquer companheira imaginada pelos semideuses. O Senhor 
ifestou semelhantes mulheres tão atrativas mediante Sua pró- 
potência mística. 


VERSO 13 


azaga ca faa: ARa Efo] 


aAa agai eiaa: NRN 


te devânucarã drstvã 
striyah srir iva râpinih 
gandhena mumuhus tasar 
rapaudarya-hata-Sriyah 
e 


| te-eles; deva-anucarah-—os seguidores dos semideuses; drstva— 


lo; striyah-—essas mulheres; srih—a deusa da fortuna; iva—como 
râpinih—em pessoa; gandhena—pela fragrância; mumuhuh—fi- 
confusos; tâsâm-—das mulheres; rapa—da beleza; audárya— 

la magnificéncia; hata—arruinada; sriyah—sua opulência. 


TRADUÇÃO 
Quando os seguidores dos semideuses contemplaram a fascinante 
mística das mulheres criadas por Nara-Naráyana Rsi e senti- 
a fragrância de seus corpos, suas mentes ficaram confusas. De 
jo, ao verem a beleza e magnificência dessas mulheres, os repre- 
ntes dos semideuses foram completamente eclipsados em sua 
pria opulência. 
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VERSO 14 urvasim apsarah-Srestharm 
ta } a puraskrtya divam yayuh 
ame RASA! HUA AA 
` a . < c J 
MIMARA FE aN AIN 12I om iti—vibrando a sílaba om: para mostrar que concordavam; 
sam—Sua ordem; adaya—aceitando; natva—oferecendo reverén- 
tán aha deva-devesah ; tam—a Ele; sura—dos semideuses; vandinah—aqueles servos; 
pranatán prahasann iva jasim-—Urvasi; apsarah-Sresthâm-—a melhor das Apsaras; purah- 
asám ekatamâm vridhvam tya—colocando em frente (por respeito); divam—para o céu; ya- 


sa-varnam svarga-bhisanam ¡h—retornaram. 


tân—a eles; dha-—disse; deva-deva-isah-—o Supremo Senhor de TRADUÇÃO 
todos os senhores; pranatân—que se prostraram ante Ele; prahasan Vibrando a sagrada sílaba om, os servos dos semideuses escolhe- 
iva—quase sorrindo; 4sám—dessas mulheres; ekatamám—uma; Urvasi, a melhor das Apsaras. Colocando-a em frente deles em 
vridhvam—por favor, escolhei; sa-varndm—adequada; svarga—do ide de respeito, eles retornaram para os planetas celestiais. 


céu; bhúsanám—o ornamento. 


TRADUÇÃO VERSO 16 
O Supremo Senhor dos senhores então sorriu levemente e disse a 
aos representantes do céu, que estavam prostrados diante dEle: “Por EUA aq al AAA I 


favor, escolhei uma dessas mulheres, qualquer uma que considerais k santa IERTA Aaa: 1211 
adequada para vós. Ela se tornará o ornamento dos planetas celes- 


tiais”. indrāyānamya sadasi 
śrnyatām tri-divaukasâm 
SIGNIFICADO ücur nāräyana-baları 
Nara-Nārāyaņa Rsi estava quase rindo ao ver a derrota dos semi- sakras tatrása vismitah 
deuses. Todavia, sendo extremamente grave, Ele de fato não riu. 


Embora os semideuses talvez tenham pensado: “Somos apenas tolos “indrâya—ao Senhor Indra; anamya-—prostrando-se; sadasi-em 
de baixa classe em comparação com essas mulheres”, o Senhor en- assembleia; $rnvatâm—enquanto ouviam; tri-diva—dos três céus; 
corajou-os a escolher uma das mulheres, qualquer uma que eles con- ām—os residentes; ücuh—disseram; näråyana-balam—sobre o 
siderassem no mesmo nivel de caráter que eles mesmos. A donzela do Senhor Narayana; sakrah—Indra; tatra-—com isso; ása— 








escolhida se tornaria o ornamento do céu. Ju; vismitah—surpreso. 
o! 
VERSO 15 
ES pican) TRADUÇÃO 
e HA ALAS E ae, | Os servos dos semideuses chegaram à assembléia de Indra e, 
zamat Agi YA Ra ag: AMI im, enquanto todos os residentes dos três céus ouviam, explica- 


a Indra o poder supremo de Naráyana. Ao ouvir sobre Nara- 
yana Rsi e dar-se conta de sua ofensa, Indra ficou temeroso e 


om ity âdesam âdaya 
natvã tam sura-vandinah tado. 
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VERSO 17 VERSO 18 
El asa mafia are 
qa: ga aA a fa: me i RRI saamaa: A | 
feg: frama sarai moata- o A senma aR 
` 
ARA A EA ol A 
hamsa-svarapy avadad acyuta dtma-yogam gupto 'pyaye manur ilausadhayas ca matsye 
dattah kumára rsabho bhagaván pita nah kraude hato diti-ja uddharatâmbhasah ksmam 
visnuh sivâya jagatam kalayavatirnas kaurme dhrto *drir amrtonmathane sva-prsthe 
tenáhrta madhu-bhida srutayo hayasye grahát prapannam ibha-rajam amuñicad ártam 


hamsa-svarapi—assumindo Sua eterna forma da encarnagáo cisne; 1ah—foi protegido; apyaye—durante a aniquilação; manuh— 





avadat—Ele falou; acyutah—a infalível Suprema Personalidade de rasvata Manu; ¡la—o planeta Terra; osadhayah—as ervas; ca—e; 
Deus; dtma-yogam—auto-realizagáo; dattah—Dattátreya; kumá- sye—em Sua encarnação como peixe; kraude—em Sua encarna- 
rah—os irmãos Kumaras, encabegados por Sanaka; rsabhah—Rsa- como javali; hatah—foi morto; diti-jah—o demoníaco filho de 
bhadeva; bhagaván—o Senhor; pitá—pai; nah—nosso; visnuh—o , Hiranyáksa; uddharatá—por Ele que estava livrando; ambha- 
Senhor Visnu; sivaya—para o bem-estar; jagatám—do mundo intei- las águas; ksmam-—a Terra; kaurme—como uma tartaruga; 
ro; kalaya-—através de Suas expansões pessoais secundárias; avatir- fah—foi sustentada; adrih—a montanha (Mandara); amrta-un- 





nah—descendo a este mundo; tena—por Ele; dhrtah-—foram trazidos thane—quando o néctar era batido (pelos demónios e semideuses 
(das profundezas de Patalaloka); madhu-bhidá—pelo matador do s); sva-prsthe—sobre as próprias costas; grahát—do crocodilo; 


demónio Madhu; srutayah—os textos originais dos Vedas; haya- nnam-—rendido; ibha-rajam—o rei dos elefantes; amuñcal— 
ásye—na encarnação com cabeça de cavalo. libertou drtam-—atormentado. 
TRADUÇÃO y TRADUÇÃO 
A infalível Suprema Personalidade de Deus, Visnu, desce a este m Seu aparecimento como um peixe, © Senhor protegeu Satya- 
mundo através de Suas diversas encarnações parciais, tais como o ta Manu, a Terra e suas valiosas ervas. Ele protegeu-os das águas 
Senhor Harnsa [o cisne], Dattatreya, os quatro Kumaãras e nosso ão. Como um javali, o Senhor matou Hiranyáksa, o 


próprio pai, o poderoso Rsabhadeva. Através dessas encarnações, , ao mesmo tempo que salvou a Terra das águas univer- 


o Senhor ensina a ciência da auto-realização para o benefício do . E como uma tartaruga, Ele susteve a Montanha Mandara nas 
Universo inteiro. Em Seu aparecimento como Hayagriva, Ele matou para que o néctar pudesse ser extraído do oceano. O Senhor 
o demônio Madhu e assim trouxe de volta os Vedas, que se encon- ou o rendido rei dos elefantes, Gajendra, que estava sofrendo 
travam no planeta infernal de Patalaloka. ivel tormento devido ao ataque de um crocodilo. 
SIGNIFICADO VERSO 19 
Afirma-se no Skanda Purâna que o Senhor do Universo, o próprio 
E s daad Raamaa 


Hari, certa vez aparecéu sob a forma de um jovem brahmacari cha- t 
mado Kumāra e falou o conhecimento transcendental a Sanat-kumāra. f gë a gaga sea l 
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bhúutvatha vamana imâm aharad baleh ksmam 
afeisgor fifa aaa yacña-cchalena samadad aditeh sutebhyah 


Asg qa ALA 


samstunvato nipatitân Sramanan rsims ca 
sakram ca vrtra-vadhatas tamasi pravistam 
deva-striyo "sura-grhe pihita anáthá 
Jaghne "surendram abhayaya satám nrsimhe 


+ deva-asure-—dos semideuses e demônios; yudhi-—na batalha; ca— 
¡daitya-patin—os líderes dos demónios; sura-arthe—a bem dos: se- 
deuses; hatvá—matando; antaresu—durante o reinado «decada 
anu; bhuvanâni-—todos. os mundos; adadhat—protegeu; kala- 
¡h—através de Seus diversos aparecimentos; bhñtva—tornando- 
atha—além disso; vamanah-—a encarnação como um pequeno; 
âhmana anão; imam-—este; aharat-—tirou; baleh-—de Bali Maha- 
j ; ksmam-—Terra; yácná-chalena—com o pretexto de mendigar 
o em caridade; samadat-—deu; aditeh—de Aditi; sutebhyah—=aos 
(os semideuses). 


samstunvatah-—que ofereciam orações; nipatitân—caidos (na água 
contida na pegada de uma vaca); sramanân—os ascetas; rsin—sábios 
(Valakhilyas); ca-—e; sakram-— Indra; ca--e; vrtra-vadhatah—de 
ter matado Vrtrásura; tamasi—na escuridão; pravistam-—absorto; 
deva-striyah—as esposas dos semideuses; asura-grhe-—no palácio 
dos demônios; pihitah-—aprisionadas; anarhah-—desamparadas; jar 
ghne—Ele matou; asura-indram-—o rei dos demônios, Hiranyakas 
sipu; abhayâya—a fim de conceder o destemor; satâm-—aos devotos 
santos; nrsirihe--na encarnação de Nrsimha. 


| TRADUÇÃO 
O Senhor Supremo costuma tirar proveito das guerras entre os 
emônios e os semideuses para matar os líderes dos demônios. Dessa 
neira, o Senhor encoraja os semideuses protegendo o Universo 
és de Suas diversas encarnações durante os reinados de cada 
TRADUÇÃO nu. O Senhor também apareceu como Vâmana e tirou a Terra 
posse de Bali Maharája com o pretexto de esmolar três passos de 
. O Senhor então devolveu o mundo inteiro aos filhos de Aditi. 








O Senhor também libertou os pequeninos sábios ascetas chamas 
dos Valakhilyas quando estes cairam na água contida na pegada 
de uma vaca e Indra riu deles. O Senhor então salvou Indra quando 
este ficou coberto pela escuridão devido à reação pecaminosa de ter 
matado Vrtrásura. Quando as esposas dos semideuses foram apri- 


VERSO 21 


sionadas no palácio dos demônios sem nenhum refúgio, o Senhor furar tia Pranga 
as salvou. Em Sua encarnação como Nrsimnha, o Senhor matou Hi- y wma agoni: | 
ora o rei dos demônios, para livrar os devotos santos do Aisi aA ikiii qa; 
E VERSO 20 Aaa SARA 12211 
qua gs amada gui nihksatrivâm akrta gam ca trih-sapta-krtvo 
ramas tu haihaya-kulãpyaya-bhãrgavâgnih 
Renato gate da 1 aro | so 'bdhiin babandha dasa-vaktram ahan sa-lañkam 
MA AA ERA quis SAI sita-patir jayati loka-mala-ghna-kirtih 


quaresma ARA GA II Ro ll 


nihksatrivâm-—destituída dos membros da classe guerreira; akria— 
ca—e; trih-sapta-krtvah—três vezes sete 
jinte.e uma) vezes; râmah-—o- Senhor Parasurâma; tu—na verdade; 


devasure yudhi ca daitya-patin surarthe Ele fez; gam—a Terra; 
hatvantaresu bhuvanany adadhãt kalâbhih 
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haihaya-kula—da dinastia de 'Haihaya; apyaya—a destruição; bhär- ah—aceitando nascimento; karisyati—executará; suraih—pelos 
gava—descendendo de Bhrgu Muni; agnih—o fogo; sah—Ele; ab» jideuses; “api—mesmo; duskarani—feitos difíceis; vadaih—atra- 





dhim—o oceano; babandha—colocou sob o jugo; dasa-vaktram—u' ¿de argumentos especulativos; vimohayati—confundirá; yajña- 
Ravana de dez cabecas; ahan—matou; 'sa-lankam-—junto com os tah—os executores de sacrifícios védicos; atat-arhan—que sáo 
soldados de seu reino, Lanka; sitã-patih—o Senhor Ramacandra, dequados para estar ocupados dessa forma; $idran—os homens 
o'esposo de Sita; jayati—é sempre vitorioso; loka—do mundo intel à baixa classe; kalau—na degradada era de Kali; ksiti-bhujah— 


ro; mala—a contaminação; ghna—que destrói; kirtih—a narração antes; nvahanisyat—matará; ante—no final. 
de cujas glórias. 


TRADUÇÃO 
ra diminuir o fardo da Terra, o não nascido Senhor nascerá 
dinastia Yadu e executará façanhas impossíveis até mesmo para 
ideuses realizar. Expondo a filosofia especulativa, o Senhor, 
mo Buddha, confundirá os indignos executores de sacrifícios vé- 
$. E como Kalki, o Senhor matará todos os homens de classe 
lixa que se fizerem passar por governantes no final da era de Kali. 


TRADUÇÃO 

O Senhor Parasurâma apareceu na família de Bhrgu como um ins 
cêndio que reduziu a cinzas a dinastia de Haihaya. Desse modo, 6 
Senhor Parasurama livrou a Terra de todos os ksatriyas vinte e uma 
vezes. O mesmo Senhor apareceu como Râmacandra, o esposo de 
Sitadevi, e assim matou o Ravanã de dez cabeças, junto com todos 
os soldados de Lanka. Que este Sri Rama, cujas glórias destroem 
a contaminação do mundo, seja sempre vitorioso; 











SIGNIFICADO 
SIGNIFICADO intende-se que neste verso a descrição do aparecimento do Senhor 
Segundo Srila Sridhara: Svami, o Senhor Ramacandra era uma dinastia Yadu refere-se ao aparecimento tanto de Krsna quanto 
encarnação mais ou menos contemporânea dos nove Yogendras: Por Balarama, que juntos removeram os governantes demoniacos que 
isso eles ofereceram especial respeito ao Senhor Ramacandra, como um fardo para a Terra. Srila Jiva Gosvâmi salienta que a des- 
indica a palavra jayati. jo das encarnações para lidar com sadrân, ou homens de classe 
ixa, refere-se tanto a Buddha quanto a Kalki. Aqueles que fazem 
VERSO 22 nal uso do sacrifício védico a fim de se ocupar em grosseiro gozo 
` s sentidos, tais como a pecaminosa matança de animais, decerto 
A MARA o na categoria de Súdra, bem como os pretensos líderes políticos 
sa: FÃ guia quefir 1 Kali-yuga que realizam muitas atrocidades em nome de adminis- 
tar asa ão estatal. 


aaa fog exala eia l VERSO 23 


bhúmer bharavataranáya yadusv ajanma 4 aaa GATO RA A aga: | 
jatah karisyati surair api duskarâni fo aR Tala MENTA 
vadair vimohayati iai *tad-arhan Ee an men 
sudrân kalau ksiti-bhujo nyahanisyad ante i evam-vidhani janmáni 
karmáni ca jagat-pateh 
bhúmeh—da Terra; bhara—o fardo; avataranaya=para dimi- bhúrini bhari-yasaso 
nuir; yadusu—na dinastia Yadu; ajanma—o Senhor' náo nastido; varnitani maha-bhuja 
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evam-vidhani—assim como essas; janmâni—aparecimentos; ki 
mani—ativi lades; ca—e; jagat-pateh—do Senhor do Universo; h, i CAPÍTULO CINCO 
riņi—inumeráveis; bhüri-yaśasah—muito gloriosas; varnitāni 
descritas; mahã-bhuja—ó rei Nimi de braços poderosos. 


TRADUÇÃO Nārada conclui seus 


ó rei de braços poderosos, existem inumeráveis aparecimentos 4 a ensinamentos a Vasudeva 
atividades do Supremo Senhor do Universo semelhantes a essas que 


já mencionei. Na verdade, as glórias do Senhor Supremo são ilimi- 


tadas. 
capítulo trata do destino das pessoas que são hostis à ado- 


n ação do Senhor Hari, que não conseguem controlar os próprios 
ntidos e que não são pacíficas, bem como dos diferentes nomes, 


Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humil e processos: de adoração da Personalidade de Deus em cada 


des servos de Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu 
pada referentes ao Décimo Primeiro Canto, Quarto Capítulo, da 
Śrimad-Bhāgavatam, intitulado “Drumila explica ao rei Nimi as em 
carnações de Deus". 


uga: 
Do rosto; braços, coxas e pés do Senhor Visnu, a:pessoa pri- 
ordial, nascem (correspondentemente e de acordo com os modos 
bondade, paixão e ignorância) os quatro varnas — bráhmana e 
por diante — e também os quatro diferentes ásramas. ¿Caso 
o adorem o Senhor Sri Hari, que é Ele mesmo diretamente a ori- 
imde Sua própria criação, os membros desses quatro varnas e 
ro asramas simplesmente cairão. Dentre essas classes, as mu- 
eres e os súidras, que não costumam ter nenhum contato com o 
pvir e cantar de hari-kathã, são, devido à sua-ignorância, can- 
tos especiais para a misericórdia das grandes almas. Embora 
jam aptos para atingir os pés de lótus de Hari através do-segun- 
do nascimento na iniciação védica (Srauta-janma), os membros dos 
utros três varnas, ficam confundidos em virtude de suas interpreta- 
des inventadas acerca dos Vedas. Julgando-se eminentes eruditos, 
ar de desconhecerem o significado essencial de karma, eles, por 
a de sua cobiça por resultados fruitivos, tornam-se aduladores 
outras deidades e ridicularizam os devotos da Suprema Perso- 
dade de Deus. Eles são apegados a vida familiar e a conversas 
anas, mas indiferentes ao serviço devocional a Visnu edos vais- 
navas. São loucos por opulências e prazeres mundanos, destituidos 
de verdadeira discriminação e inteligência e sempre atuam na'pla- 
taforma mental. Porém, semelhante apego à vida familiar e assim 
por diante é muito natural para a massa da população, muito em- 
"bora isso vá de encontro ao conselho do sastra. Desenredar-se de 
“tal vida sob todos os aspectos é o principal ensinamento dos Vedas. 
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Verdadeira riqueza é aquela que conduz à execução fiel do dever dir lotivadamente afasta todos os desejos perniciosos dos corações 
alma, e não a que conduz ao gozo dos sentidos egocêntrico. Coma devotos. Videharája Nimi, tendo ouvido as elaboradas descri- 
consequência do desejo de desfrutar os sentidos, homens e mulheres acerca de bhagavata-dharma dadas pelos nava-vogendras, ofere- 
se unem para gerar filhos. Por ocuparem-se em matança de animais -Ihes adoração com a mente satisfeita. Eles então desapareceram. 
que não é necessária para a execução de sacrifício, esses homens arsi Nárada, depois disso, instruiu Vasudeva sobre o refúgio 
animalescos têm de sofrer em sua vida seguinte. Se, em virtude de itivo do serviço devocional. Ele disse a Vasudeva que embora 
excessiva cobiça para satisfazer o próprio prazer, alguém comete vio- s h 

lência contra os seres vivos, ele também está agredindo o Senhor jundo para livrar a Terra de seu fardo, ele, todavia, não deveria 
Sri Hari, que está presente nos corpos de todas as entidades vivas hsar no Senhor Krsna como seu, filho, mas sim como a Supre- 
como a Superalma. Hostis ao Senhor Vasudeva, esses ignorantes a Personalidade de Deus. Mesmo meditando em Krsna com espí- 
auto-enganadores levam a cabo a sua própria ruína e entram no in- de inimizade, reis como Sisupala atingiram uma posição igual 
ferno. . Portanto, tentar dizer algo mais sobre a consecução perfeita 


A Suprema Personalidade de Deus, Sri Hari, aceita em cada uma eminentes almas como Vasudeva, que desfrutam, íntimas rela- 
das diferentes yugas diversas cores, nomes e formas e é adorado atra- amorosas com Krsna, seria um esforço inútil. 
vés de diversos processos prescritos. Em Satya-yuga o Senhor Su- 
premo tem a tez branca, aparece com quatro braços, veste-se como VERSO 1 
um brahmacari, é conhecido através de nomes tais como Hamsa e firma 
é servido mediante a prática da yoga meditativa. Em Tretá-yuga Ele n y a ES 
é vermelho, tem quatro braços, é a personificação do sacrifício, é ca- ar EA ARA AA | 


racterizado pelos simbolos sacrificiais, tais como a colher, a concha, f Amara FI FERRARI! 21 
etc., é conhecido por nomes tais como Yajña e é adorado mediante DEIAN 

os sacrifícios védicos. Em Dvápara-yuga Ele tem a tez azul-escura, y SPAAOPAca, 

veste trajes amarelos, possui a marca de Srivatsa e outros sinais, tem G phagavantam hariria prayo 


nomies tais como Vásudeva e é adorado em Sua forma de Deidade na bhajanty atma-vittamah 
através das regulações dos Vedas e tantras. Em Kali-yuga Ele tem tesam asanta-kamanam 

a tez dourada, está acompanhado por companheiros que são Seus e kā nisthavijitatmanam 
membros primários e secundários e por Suas armas, está absorto em 
krsna-kirtana e é adorado mediante a execução de sankirtana-yajha. sri-raja uvaca—o. rei Nimi indagou; bhagavantam—a Suprema 
Porque em Kali-yuga podem-se alcançar todas as metas da vida hu- Personalidade de Deus; harim-—Hari; prayah—a maior parte do 


mana através da simples glorificação do santo nome do Senhor Sri empo; na—nunca; bhajanti—que adoram; arma-vittamah-—todos 
Hari, aqueles que podem apreciar a verdadeira essência de tudo Vós sois muito perfeitos em conhecimento sobre a ciência do eu; 
louvam Kali-yuga. Em Kali-yuga muitas pessoas do Sul da Índia “lesâm—deles; asânta—não saciados; kâmanam-— desejos materiais; 
(Dravida-desa), em lugares onde fluem os rios Tâmraparni, Krta- que; nistha—destino; avijita—que náo conseguem controlar; 


mālā, Kāverī e Mahānadī, dedicar-se-ão ao serviço devocional do tmanâm-—eles mesmos. 


Senhor Supremo. 

Pessoas 'que abandonam todo o falso ego e aceitam completo re- TRADUÇÃO 
fúgio do Senhor Hari não mais têm dívidas com os semideuses nem O rei Nimi continuou indagando: Meus queridos Yogendras, todos 
com ninguém mais. A Personalidade de Deus, Sri Hari, aparece vós sois perfeitíssimos em conhecimento sobre a ciência do eu. Por- 





nos corações dos devotos que não conhecem outro refúgio além dEle anto, por favor, explicai-me o destino daqueles que, na maior parte 
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do tempo, jamais adoram a Suprema Personalidade de Deus, Harl, y $ri-camasa uváca 
que não conseguem saciar seus desejos materiais e que não têm com mukha-bahiiru-padebhyah 
trole sobre si mesmos. “4 purusasyasramaih saha 
4 p catvāro jajñire varnā 
SIGNIFICADO gunair vipradayah prthak 
No Quinto Capítulo do Décimo Primeiro Canto, Carasa Rsi des- 


creve o inauspicioso caminho daqueles que são desfavoráveis ao ser śrī-ċamasah uvāca—Śrī Camasa disse; mukha—rosto; bāhu— 
viço devocional do Senhor Visnu, e o sábio Karabhajana explica aru—coxas; padebhyah--dos pés; purusasya—do Senhor 
os yuga-dharmávatãras, as encarnações do Senhor que apresentam premo; asramaih-—as quatro ordens espirituais; saha—com; catva- 
O processo autorizado de religião para cada era. h—quatro; jajñire—nasceram; varnah—as ordens sociais; gunaih— 


No capítulo anterior explicou-se que embora os semideuses colo- ivés dos modos da natureza; vipra-adayah—encabecados pelos 
quem obstáculos no caminho dos devotos do Senhor, mediante à manas; prthak—diversos. 
misericórdia do Senhor Supremo os devotos conseguem superar ses 
melhantes obstáculos e assim chegar ao destino supremo. Todavia, TRADUÇÃO 


para os não-devotos não há tal facilidade. Tão logo se torna indife- Sri Camasa disse: Cada uma das quatro ordens sociais, encabeça- 
rente ao serviço devocional dò Senhor Supremo, a alma condiciona- pela ordem bramínica, nasceu através das diferentes combina- 
da passa a sentir-se atraída pelas variedades temporárias da matéria es dos modos da natureza, a partir do rosto, braços, coxas e pés 
e vira um escravo dos desejos inauspiciosos. Desse modo, a alma Senhor Supremo sob Sua forma universal. Dessa maneira, gera- 


condicionada, destituída de devoção pelo Senhor, esquece por com- se também as quatro ordens espirituais. 
pleto a bem-aventurança transcendental do mundo espiritual, a qual lo: 
é desfrutada em cinco rasas transcendentais. Embora os devotos y SIGNIFICADO 

não se deixem subjugar pelo gozo dos sentidos oferecido pelos semi- “Aqueles que não sentem atração espontânea pelo serviço devocio- 
deuses, estes ficam absortos na forma, sabor é aroma materiais. E jal ao Senhor podem se purificar gradualmente através do cumpri- 
de maneira semelhante, aqueles que são não-devotos também ficam nento dos deveres do sistema varnásrama, constituído de quatro 
atados á forma, gosto e outras percepções sensoriais mundanas como, lens sociais e quatro ordens espirituais. Segundo Sridhara Svami, 





por exemplo, a sensual experiência da vida sexual. Assim, eles per- Os brâhmanas nascem do modo da bondade; os ksatrivas, da com- 
manecem pairando num estado onírico, imaginando diferentes classes ação de bondade e paixão; os vaisvas, da combinação de paixão 
de gozo dos sentidos materiais, e esquecem seu relacionamento eter- E ignorância; e os sadras, do modo da ignorância. Assim como as 
no com a Personalidade de Deus. Videharaja Nimi agora indaga de quatro ordens sociais nascem do rosto, braços, coxas e pés da forma 
Camasa Muni sobre a meta atingida por semelhantes pessoas con- niversal do Senhor, analogamente os brahmacáris são gerados do 
fundidas. ação do Senhor; a ordem de vida familiar, de Sua virilha; os vâna- 


asthas, de Seu peito; e a ordem de sannyãsa, de Sua cabeça. 
Encontra-se um verso semelhante no Rk-sarhitã (8.4.19), bem 


VERSO 2 o no Sukla-yajur Veda (34.11) e no Atharva Veda (19.66): 
ona bráhmano "sya mukham asid 
ARANA gaa: ar] bahú rajanyah krtah 


AM al t adt A fir tad asya yad vaisyah 
AO A A O 99% 11 211 padbhyám Sadro “javata 
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“O brâhmana apareceu como Seu rosto; o rei, como Seus braço TRADUÇÃO 

o vaisya, como Suas coxas; e o súdra, como Seus pés.” alguns dos membros dos quatro varnas e dos quatro asramas 
Entende-se que dois dos Yogendras, Drumila e Avirhotra, já des. ixam de adorar ou intencionalmente desrespeitam a Personalidade 

creveram o serviço devocional puro ao Senhor. Camasa Muni agora us, que é a fonte de sua própria criação, eles caem de sua po- 

descreve o sistema de varnasrama-dharma, porque este sistema des- o e imergem num estado de vida infernal. 

tina-se a purificar pouco a pouco aqueles que são hostis ao Senhor 


Supremo e levá-los de volta à sua posição constitucional de amor SIGNIFICADO 

pelo Supremo. Da-mesma maneira, a virát-rúpa, ou forma univer. s palavras na bhajanti neste verso referem-se àqueles que por 
sal do Senhor, é uma forma imaginária destinada a ajudar os mate â não adoram ao Senhor Supremo, ao passo que a pala- 
rialistas grosseiros a entender a posição da Personalidade de Deus, ra avajânanti refere-se àqueles que de fato foram informados da 
Como: não consegue entender nada além da matéria, o materialista jição suprema do Senhor, mas que ainda assim mostram-Lhe des- 
tolo é encorajado a ver o Universo inteiro como a forma pessoal peito. Já se descreveu que as quatro ordens espirituais e ocupacio- 
do corpo do Senhor Supremo. O conceito impersonalista de amor- jais da vida são geradas do corpo do Senhor. Na verdade, o Senhor 
fismo é uma mera negação da variedade material temporária sem premo éa fonte de tudo, como se descreve no Bhagavad-gitã 
nenhuma concepção sobre a potência espiritual do Senhor. :A visão har sarvasya prabhavah. Aqueles que por tolice não inda- 











impersonalista é outra espécie de conceito especulativo mundano, acerca da posição da Personalidade de Deus, bem como os que 
O Senhor Supremo é pleno de potências espirituais, dentre as quais respeitam o Senhor a despeito de terem ouvido sobre Sua posi- 
se destacam a hlādinī, ou bem-aventurança ilimitada, a sandhin, transcendental, na certa cairão do sistema varnasrama-dharma, 
ou existência eterna, e a sarhvit, ou onisciência. Pode-se inferir deste tomo descrevem as palavras sthânad bhrastah. As palavras patanty 
verso que o sistema varnasrama-dharma gerado da forma univer- ah indicam que quem cai do sistema varnásrama náo tem meios 
sal do Senhor é um programa oferecido: pelo Senhor para ocupar as evitar as atividades pecaminosas; nem recebe semelhante pessoa 
almas condicionadas num sistema religioso e social completo, que ito algum por executar sacrificio, e assim pouco a pouco afunda 
pouco a pouco as leva de volta ao lar, de volta ao Supremo. espécies de vida cada vez mais inferiores, sofrendo condições in- 
4 Srila Visvanátha Cakravarti Thákura ressalta que a causa 

VERSO 3 nal de alguém ofender o Senhor e cair de sua posição é o fato 

+ è não ter aprendido como adorar apropriadamente um mestre espi- 

ARM. IN AICA ARA, l ritua naci Quem é treinado a oferecer respeitosas reveréncias 
TARANA RIMA ITI 1 adorar o mestre espiritual genuino naturalmente oferece a de- 

adoração ao Senhor Supremo. Sem a misericórdia do mestre 

Ya esarm purusam saksãd espiritual autêntico, mesmo um presumível homem religioso aos 
âtma-prabhavam isvaram se tornará ateísta, ofenderá o Senhor devido à especulação 

na bhajanty avajânanti tola e cairá numa condição de vida infernal. Srila Bhaktisiddhanta 


sthânãd bhrastâh patanty adhah svati Thakura salienta que o purusa mencionado neste verso 


'o Senhor Garbhodakasayi Visnu, que é glorificado nas orações 

yah—alguém que; esam—deles; purusam—o Senhor Supremo; sa-súkta. Se alguém se orgulha de sua alta posição social e por 
saksãt—diretamente; dtma-prabhavam—a fonte de sua própria cria- ja considera que o Senhor também é uma criação da natureza 
ção; isvaram-—o controlador supremo; na-—não; bhajanti—ado- E que inexiste uma entidade absoluta que seja a origem de todos os 


ram; avajananti—desrespeitam; sthanat—de sua posição; bhrastah— séres, então semelhante tolo arrogante decerto cai do sistema varnas- 
caídos; patanti—caem; adhah-—para baixo. “rama e tornar-se tal qual um animal selvagem. 
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VERSO 4 


Raan: Aaa gaga: 
aa: quando asquear area e 


dūre hari-kathāh kecid 
dúre'cacyuta-kirtandh 
striyah $adradayas caiva 
te 'nukampyá bhavádrsam 


dúre—muito longe; hari-kathãh-—de debates sobre a Suprema 
Personalidade de Deus, Hari; kecit-—muitas pessoas; dire—muito 
longe; ca—e; acyuta—infaliveis; kirtanah—glórias; striyah—mulhes 
res; Sidra-adayah—Súdras e outras classes degradadas; ca—e; eva 
na verdade; fe—eles; anukampydh-—merecem a misericórdia; bhas 
vadríám-—de personalidades do teu gabarito. 





TRADUÇÃO 

Existem muitas pessoas que têm pouca oportunidade de participar 
de debates sobre a Suprema Personalidade de Deus, Hari, e assim 
é difícil para elas cantar Suas glórias infalíveis. Pessoas tais como 
mulheres, Súdras e outras classes caídas sempre merecem a miseri- 
córdia de eminentes personalidades do teu gabarito. 


SIGNIFICADO 

No verso anterior explicou-se que determinadas pessoas desconhe- 
cem as glórias da Personalidade de Deus (na bhajanti), ao passo 
que outras, embora sejam cientes da existência do Senhor, ridicula- 
rizam-nO ou declaram que o Senhor também: é material (avajânans 
ti). Este verso descreve que a primeira-classe, a saber, os ignorantes, 
são candidatos adequados para receber a misericórdia de um devoto 
puro: A-palavra ditre indica aqueles que têm pouca oportunidade 
de ouvir e-cantar as glórias do Senhor. Segundo Visvanátha Cakra- 
varti Thákura, podem-se defini-los como ye sadhu-sanga-bhagya- 
hinãh, aqueles que estão desprovidos da associação de pessoas santas 
e devotos puros. Em geral, quem é avançado na ciência espiritual 
da consciência de Krsna evita o contato com mulheres e homens de 
classe baixa. As mulheres costumam: ser luxuriosas, e os súdras e 
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s- homens de classe baixa geralmente são viciados a hábitos 

listas, tais como fumar, beber e caçar mulheres: Por isso 

ya Mahãprabhu aconselhou os sâdhus, ou pessoas santas, a 

o contato íntimo com mulheres e homens de classe baixa. O 

ultado prático de tal restrição é que as mulheres e os homens de 

baixa são sempre desprovidos da oportunidade de ouvir as 

as santas cantar as-glórias do Senhor; logo, Sr Camasa Muni 

i ao rei que ele deve dar misericórdia sobretudo a essas pes- 
caídas. 

losso mestre espiritual, Sua Divina Graça Srila Prabhupada, foi 

ente criticado na Índia por dar a todas as classes de homens 

ulheres a oportunidade de participar do movimento da consciên- 

de Krsna. Na verdade, os brâhmanas de casta da Índia e outras 

5 preocupadas apenas com as formalidades ritualísticas fica- 

chocados de que Srila Prabhupada tenha permitido que mulhe- 

y e pessoas nascidas em familias de classe inferior participassem 





auténticos. Contudo, Srila Prabhupada podia entender que nesta 


ra praticamente todos são caídos. Ele viu, que se a vida espiritual 


se limitada às presumíveis classes superiores, não haveria possi- 
le de espalhar um movimento espiritual genuíno pelo mundo 
eiro. A misericórdia de Caitanya Mahaprabhu é tão fabulosa e 
Manto nome de Krsna táo potente que qualquer homem, mulher, 
ça ou mesmo animal podem se purificar através do canto do 

e de Krsna é da aceitação de prasadam, os santificados rema- 


entes do aliménto de Krsna. No' movimento de Caitanya Mahã- 


abhu, não se impede que nenhuma pessoa sincera atinja a perfei- 


vão máxima da auto-realização. Enquanto os impersonalistas e yogis 


a se preocupar egoisticamente com sua realização individual 

om a consecução de poder místico, sempre foi o costume dos 
vas ser misericordiosos com todas as classes de entidades vivas. 
abe-se que a conversa entre os nava-yogendras e o rei Nimi ocor- 

u por volta da época do Senhor Râmacandra, muitas centenas de 
de anos atrás. Porém, no Bhagavad-gitã, que foi falado há 

cinco mil anos, o próprio-Senhor Krsna afirma que qualquer 

a, a despeito de sua situação de vida material, pode tornar- 

0 mais querido devoto do Sénhor, caso se-renda'sem reservas 
pés de lótus de Krsna. Portanto, as pessoas caídas de Kali-yuga 

m aproveitar-se da misericórdia especial dos vaisnavas e unir-se 
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ao' movimento da consciência de Krsna a-fim de aperfeiçoar su o considerados duas vezes nascidos, ou homens altamente civili- 
vidas e voltar ao lar, voltar ao Supremo. / dos. Mediante o estudo da literatura védica, o cantar de mantras 
licos, a execução de cerimônias ritualísticas e a adoração do mes- 
VERSO 5 ¡tual e da Personalidade de Deus, tais pessoas pouco a pouco 
a imam dos pés de lótus do Senhor Supremo. Se alguém nessa 
ASau a a: Tan aa Ra | i ção nobre fica orgulhoso de seu status ou fascinado pelo mun- 
tda separar garante: Mw f o desfrute celestial que sem dúvida é disponível aos seguidores 
sistema varnasrama, tal pessoa confundida retorna à ilusória pla- 
vipro rajanya-vaisyau vá x a material de nascimentos e mortes, Mesmo os semideuses 
hareh praptah padantikam e estão no mais alto escalão caem vítimas da sedução de maya, 
Srautena janmanathâpi mo se descreve no primeiro verso do Srimad-Bhágavatam: mu- 

muhyanty âmnáãya-vádinah hyanti yat sürayah. 
ù A fim de justificarem seus desejos ilusórios de desfrutar a matéria 
viprah-—os brâhmanas; rajanya-vaisyau—da ordem real e dos , semelhantes tolos condenam a si mesmos devido ao fato de 
vaisyas; vá—ou; hareh—do Senhor Supremo, Hari; praptah—após inimizar a necessidade de adorar a Personalidade de Deus (avaja- 
receberem a permissão de aproximar-se; pada-antikam-=perto dos i) e erroneamente tentar dar igual importância à seção karma- 
pés de lótus; srautena janmana-—por terem recebido o segundo ni inda dos Vedas, que concedem gozo dos sentidos celestial em troca 
cimento através da iniciação védica; atha—então; api—mesmo; mu» execução de cerimônias-ritualísticas prescritas. O Bhagavad-gitã 


hyanti—confundem-se; amnáya-vadinah-—adotando diversas filoso- (2.42) descreve esses pseudo-racionalistas: 
fias materialistas. 


yâm imãm puspitâm vacam 


TRADUÇÃO f pravadanty avipascitah 
Por outro lado, os brâhmanas, os membros da ordem real e os veda-vâda-ratâh pártha 
vaisyas, mesmo após receberem a permissão de aproximar-se dos nânyad astiti vadinah 
pés de lótus do Senhor Supremo, Hari, recebendo o segundo nasci- 


mento através da iniciacáo védica, podem se confundi: i- 
versas filosofias materialistas.. nR omar selatas dh “Os homens de potico conhecimento estão extremamente apegados 
palavras floridas dos Vedas, que recomendam várias atividades 
'fruitivas àqueles que desejam elevar-se aos planetas celestiais, com 


e SIGNIFICADO : “O consequente bom nascimento, poder e assim por diante: Por esta- 
irma-se que pouco conhecimento pode ser muito perigoso: Neste rem ávidos de gozo dos sentidos e vida opulenta, eles dizem que isto 
verso condenam-se aqueles que têm orgulho de sua posição social étudo o que existe.” 

e que dessa maneira deixam de aperfeiçoar sua adoração à Persona- “O significado de Srila Prabhupada sobre este verso dá uma visão 





lidade de Deus. Muhyanty âmnãya-vâdinah: ficando atraídas pelo elara acerca da classe de homens ofensivos descrita nesta passagem. 
gozo dos sentidos resultante de elevada posição dentro do sistema “As pessoas em geral não são muito inteligentes e, devido à sua ig- 
social varnasrama, essas pessoas tornam-se mais atraídas pela ilusó- norância, elas ficam muito apegadas às atividades fruitivas reco- 
ria filosofia mundana do que pela Verdade Absoluta, que não é ma- mendadas nas porções karma-kanda dos Vedas. Só lhes interessam 
terial. No sistema védico, os brahmanas, os ksatriyas e os vaisyas, propostas de gozo dos sentidos para desfrutarem a vida no céu, 
como se menciona neste verso, recebem iniciação no mantra Gayatri onde há disponibilidade de vinho e mulheres e a opulência material 
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toma. De fato, declara-se que qualquer um que deseje elevar-se aos 
planetas celestiais deve executar esses sacrifícios, é homens com um 
pobre fundo de conhecimento pensam que todo o propósito da sabes 
doria védica resume-se nisto. É muito difícil que essas pessoas inex« 
perientes situem-se com determinagáo na consciência de Krsna. Assim 
como os tolos apegam-se às flores das árvores venenosas sem saber 
os resultados dessa atração; homens não iluminados são igualmente 
atraídos por essa opulência celestial, com seu consequente gozo dos 
| sentidos. 

“Na seção karma-kânda dos Vedas, afirma-se que aqueles que 
fazem as. penitências de quatro meses qualificam-se para tomar as. 
bebidas soma-rasa a fim de tornarem-se imortais e felizes para sem: 
pre. Mesmo nesta Terra, há aqueles que estão muito ansiosos para 
| tomar soma-rasa a fim de ficarem fortes e em boa forma, podendo, 
| então, obter o gozo dos sentidos. Essas pessoas não acreditam que 
alguém possa libertar-se do cativeiro material, e se apegam em de- 
masia às cerimônias pomposas dos sacrifícios védicos. De um modo 
geral são sensuais, e só desejam os prazeres da vida celestial. Sabe- 
se que existem jardins chamados Nandana-kânana nos quais há boa 
oportunidade de associação com belas mulheres angelicais e um 
abundante suprimento do vinho soma-rasa. Essa felicidade corpórea 
decerto é sensual; portanto, existem aqueles que, como senhores do 
mundo material, estão puramente apegados a essa felicidade mate- 
rial temporária.” 

O ponto significativo neste verso:é que semelhantes materialistas 
confundidos que se sentem atraídos pelas seções materialistas dos 
Vedas (muhyanty âmnãya-vadinah) desejam ignorar-a suprema con- 
dição de proprietário da Personalidade de Deus, que é o desfrutador 
supremo (bhoktárarh yajña-tapasám). E ao mesmo tempo desejam 
| manter sua elevada posição como seguidores dos princípios védicos. 
| Esses hipócritas refugiam-se em filósofos materialistas, tais como 

Jaimini, que negam a existência de Deus como um princípio tangí- 
vel (isvarasiddheh) e portanto recomendam atividades fruitivas mun- 
danas como a máxima verdade conhecível. Esses pretensos filósofos 
védicos não passam de ateístas bem educados e portanto são consi- 
derados anisvara-vadinah, ou aqueles que pregam contra a suprema- 
ciada Suprema Personalidade de Deus. Embora os tolos seguidores 














é muito comum. Nos: Vedas, recomendam-se muitos sacrifícios para. 
elevação aos planetas celestiais, especialmente os sacrifícios jyotiss. 
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istas do sistema varnāśrama desejem manter sua elevada 
osição como arianos, ou homens duas vezes nascidos, e-ao mesmo 
empo desprezar a Personalidade de Deus, afirma-se claramente no 
agavatam (11.5.3) que sthanád bhrastah patanty adhah: essas 
soas inevitavelmente caem de sua posigáo e imergem numa con- 
ção de vida degradada. Como confirma neste verso a palavra'mu- 









tes chegam a apresentar-se como gurus. Todavia, Bhakti- 
ta Sarasvati Thakura ressalta' que elas na verdade são laghu, 
débeis, em vez de guru, ou pesadas com conhecimento védico. 
) dever último de alguém para consigo mesmo (svartha-gati) e para 
m a Personalidade de Deus consiste em abandonar todas: as ati- 
dades materialistas caracterizadas por karma e jriâna e render-se 
or-completo aos pés de lótus do Senhor. Só a pessoa mais desafor- 
nada considerará que existe prazer mais elevado do que a rendi- 
vão extática aos pés de lótus de Gokulananda, a Personalidade de 










VERSO 6 


mana anga: eana: | 
agfa NGRA JAAA MERRIE: I&I 


karmany akovidāh stabdhā 
múrkhãh pandita-mâninah 

vadanti catukan múdhá 

yaya mádhvya girotsukah 


“»karmani—sobre os fatos do trabalho fruitivo; akovidah-—ignoran- 
7 stabdhah-arrogantes devido ao orgulho falso; miirkhah—tolo: 
pandita-mâninah—considerando-se grandes eruditos; vadanti—falam; 
câtukan—súplicas aduladoras; midhah—confundidos; yaya—através 
das quais; madhvya—doces; gira—palavras; utsukah-—muito ávidos. 















TRADUÇÃO 
Ignorantes da arte do trabalho, semelhantes tolos arrogantes e 
orgulhosos, enamorados e animados pelas palavras doces dos Vedas, 
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fazem-se passar por autoridades eruditas e oferecem súplicas adulgs VERSO 7 


doras aos semideuses. 4 aa Ea siga ARAFAT | 
SIGNIFICADO e 9 
As palavras karmany akovidah referem-se àqueles que ignoram + PP. 7 e 
a arte de executar atividades de tal maneira que não haverá mai rajasā ghor a-sarikalpah 
futuro cativeiro. Essa arte é descrita no Bhagavad-gitã: yajriârthar F kāmukā raça miga 
karmano “nyatra loko “parir karma-bandhanah. Devem-se executar dáambhiká máninah papá 


atividades para a satisfação de Visnu, caso contrário elas são a causa y vihasanty acyuta-priyân 


defuturo cativeiro no ciclo de-repetidos nascimentos e mortes. A E AO 
palavra stabdhãh, “arrogantes devido ao orgulho falso", indica que jasa—devido ao predomínio do modo da panos ipa 
embora desconheçam à arte de atuar de modo correto, essas pessoas h=tendo desejos horríveis; kāmukāh—luxuriosos; aaia rk > 
ignorantes náo indagam dos devotos eruditos, nem aceitam o conse- ira tal qual a da serpente; dambhikah-—enganado: s na 

lho dos próprios representantes do Senhor. Fascinadas pelos resultas j ente orgulhosos; papah—pecaminosos; vihasan E alível 
dos fruitivos oferecidos nos Vedas, esses múrkhas, ou tolos, pensam: de; acyuta-priyân-—daqueles que são queridos ao infalível 





“Somos acadêmicos védicos eruditos; já entendemos tudo perfei- jor Supremo. 

tamente”. Desse modo, eles ficam apegados a declaracdes védicas TRADUÇÃO tiiis 
tais como: apāma somam amrtā abhūma (‘“‘Bebemos o suco soma Devido à influência do modo da paixão, os esperas 
e agora somos imortais”), aksayyari ha vai cáturmásya-yajinah su- dos Vedas ficam sujeitos a violentos desejos e são spo E 
krtarh bhavati (“Para quem executa O sacrifício caturmásya existe ira é como a da serpente. Enganadores, assaz org! ai e sva 
reação piedosa inexaurível””) e yatra nosnarm na sitarh syân na glânir em seu comportamento, eles zombam dos devotos que 


nãpy arâtayah (**Vamos para aquele planeta material onde não há ao Senhor Acyuta. 
calor, nem frio, nem diminuição, nem inimigos"). Esses tolos não 
sabem que se até mesmo o Senhor Brahmã, o criador do Universo, SIGNIFICADO 


morrerá no final do tempo universal, que se dizer, então, dos segui- “ Ghora-sankalpãh refere-se a desejos medonhos; > por Era 
dores materialistas dos: Vedas, que pulam como rãs para os diferen- plo, pensar: “Ele é mewdnimigo; que morra! Devi pa ao mo dm 
tes planetas celestiais, buscando o mais elevado padrão de gozo dos ixão, ondas de luxúria subjugam a alma Fora SE eu 
sentidos. Semelhantes acadêmicos védicos:confundidos sonham em “fica furiosa como uma serpente. Semelhante a o le = 
divertir-se com as Apsarãs, deslumbrantes donzelas dos planetas ce- lho e arrogância, não consegue apreciar os humil les es a T 
lestiais, que são peritas em cantar; dançar ede modo geral em esti- “devotos do Senhor em distribuir a consciência de a a e 
mular os incontroláveis desejos luxuriosos. Assim, aqueles que se “ “Esses mendicantes adoram ao Senhor Visnu para Hp E E 
deixam levar pela fantasmagoria celestial oferecida na seção karma- “ga, mas jamais serão felizes””. Esse patife ao ar > 
kánda dos Vedas aos poucos desenvolvem-uma mentalidade ateísta. “apreciar a posição transcendental dos devotos doy Sen! pes pesa ik 
De fato, o Universo inteiro destina-se a ser oferecido como sacrifício “bem a proteção e encorajamento da própria Personalidade de Deus. 


ao Senhor Visnu. A alma condicionada pode, desse modo, elevar-se VERSO 8 
pouco a pouco ao reino eterno, que se encontra além da alucinação ' 

do gozo dos sentidos. Todavia, arrogantes devido ao orgulho falso, 1 agfa asagn 
os seguidores materialistas dos Vedas permanecem perpetuamente RI Aga af: | 
ignorantes da supremacia e beleza do Senhor Visnu. 
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ara grafo 
a e fa qua li c ii 


vadanti te 'nyonyam upasita-striyo 
grhesu maithunya-paresu cásisah 

Yajanty asrstânna-vidhâna-daksinam 
vrityai parar ghnanti pasún atad-vidah 


vadanti—falam; te—eles; anyonyam—entre eles; upásita-striyah= 
que se ocupam em adorar mulheres; grhesu—em: seus lares; mai 
thunya-paresu-—que são dedicados apenas ao sexo; ca-—e; asisah-— 
bênçãos; yajanti—adoram; asrsta—sem cumprir; anna-vidhana—dis. 
tribuição de alimento; daksinam—presentes como pagamento aos 
sacerdotes; vrityai—para a própria manutenção; param—apenas; 
ghnanti—chacinam; pasún—animais; atat-vidah—ignorantes das 
consequéncias de tal comportamento. j 


TRADUÇÃO 

Os seguidores materialistas dos rituais védicos, abandonando a 
adoração ao Senhor, praticamente passam a adorar suas esposas, e 
assim seus lares são dedicados à vida sexual. Semelhantes pais de 
família materialistas encorajam-se uns aos outros nesse comporta- 
mento caprichoso. Por entenderem que o sacrifício ritualístico é um 
item necessário para a manutenção corpórea, eles realizam cerimô- 
nias desautorizadas nas quais não se distribuem alimentos nem cari- 
dade aos bráhmanas e a outras pessoas respeitáveis. Em vez disso 
eles cruelmente chacinam animais, tais como bodes, sem nenhuma 
compreensão das tenebrosas consequências de suas atividades. 


SIGNIFICADO 
Orgulho falso decerto não é completo sem desfrute sexual. Desse 
modo, os luxuriosos pais de família materialistas não se sentem atrai- 
dos a adorar as pessoas santas, senão que adoram suas esposas como 
uma fonte de constante prazer sexual. O próprio Senhor descreve 
no Bhagavad-gitã (16.13) a mentalidade dessas pessoas condenadas: 


idam adya mayã labdham 
imam prãpsye manoratham 
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idam astidam api me 
bhavisyati punar dhanam 


Tanta riqueza eu tenho hoje, e vou ganhar mais conforme meus 
. Tenho tanto agora e isto aumentará mais e mais no fu- 


Em geral, os pais de família materialistas consideram-se muito re- 
ji . Na verdade, pelo fato de ganharem dinheiro para susten- 
um bando de parentes, eles se consideram mais piedosos que os 
âdhus “irresponsáveis”, que não se esforçam para manter mem- 
os familiares. Adorando o corpo material, eles menosprezam os 
âhmanas humildes, que não costumam ser muito prósperos em 
nvolvimento econômico. Eles consideram que esses presumíveis 
endicantes são objetos indignos de caridade e preferem executar 
ifícios apenas para o aumento do falso prestígio dos próprios 
hembros de sua familia. Madhvácarya declara a este respeito que 
sya vai harith te tu bhiútva yajyah patanty adhah. Apesar de 
osamente considerarem-se grandes executores de cerimônias 
as, aqueles que desprezam o Senhor e Seus devotos na certa 
jo. Semelhantes tolos às vezes abençoam-se uns aos outros dizen- 
“Que sejas abençoado com a riqueza sob a forma de belas guir- 

as de flores, polpa de sândalo e formosas mulheres”. 
| Homens que são controlados pela natureza de mulheres tornam- 
» exatamente como mulheres. Mulheres materialistas não se inte- 
1 pelo serviço devocional ao Senhor e lutam por sua própria 
felicidade egoísta. Portanto, elas são ávidas para aceitar serviço do 
so e ficam muito desencorajadas caso o esposo prefira servir à 
sonalidade de Deus. Perdidos nessa felicidade ilusória, marido 
mulher encorajam-se um ao outro para a obtenção dessa felicidade 
temporária. Eles não gostam de falar nem de ouvir sobre os passa- 
tempos do Senhor, senão que preferem conversar sobre as próprias 
famílias. Ainda assim, os devotos do Senhor, por serem maduros 
“no modo da bondade, vivem dispostos a atuar misericordiosamente 
com essas almas condicionadas, que são exatamente como animais 
inúteis. Quando os devotos do Senhor pregam que os-seres huma- 
nos:não devem matar animais, os pais de família materialistas cos- 
tumam ficar espantados e indagam se de fato é possível subsistir 
com uma dieta vegetariana. Logo, ignorando por completo o modo 
da bondade, e que se dizer, então, o conhecimento espiritual, tais 
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materialistas condenados não têm outra esperança senão a misericór- 
dia dos devotos do Senhor. 


VERSO 9 


Pa Ayaa fam 
ada ed ada em | 
aaa aa 
AURA AA 


Sriya vibhútyabhijanena vidyayá 
tyagena rápena balena karmaná 

Jjãta-smayenândha-dhiyah sahesvarân 
sato “vamanyanti hari-priyân khalah 


Sriya—devido à sua opulência (riqueza, etc.); vibhatya—habilida 
des especiais; abhijanena—herança aristocrática; vidyaya--educação; 
tyagena—renúncia; rúpena—beleza; balena—forga; karmaná—exe- 
cução de rituais védicos; jata—que nasce; smayena—por tal orgu- 
lho; andha-—ofuscada; dhiyah-—cuja inteligência; saha-isvaran—bem 
como o próprio Senhor Supremo; satah—os devotos santos; ava- 
manyanti—desrespeitam; hari-priyan—que sáo muito queridos ao 
Senhor Hari; khalah—pessoas cruéis. 


TRADUÇÃO 
A inteligência de pessoas de mente cruel é ofuscada pelo orgulho 
falso decorrente de grandiosa riqueza, opulência, relações familiares 
prestigiosas, educação, renúncia, beleza pessoal, força física e exe- 
cução bem-sucedida de rituais védicos. Intoxicadas por esse orgulho 


falso, tais pessoas cruéis blasfemam a Suprema Personalidade de 
Deus e Seus devotos. 


SIGNIFICADO 
As qualidades atrativas exibidas pela alma condicionada origi- 
nalmente pertencem à Suprema Personalidade-de Deus, que é o re- 
servatório de todas as qualidades atrativas: O luar é na verdade a 
refulgência refletida do Sol. De forma semelhante, a entidade viva 
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lete durante um breve período de tempo uma quantidade especi- 
¡das opulências do Senhor. Ignorantes desse fato; pessods ateis- 
; ficam intoxicadas com tais opulências refletidas e, assim, cegas, 
-se cada vez mais condenadas por criticar o Senhor e Seus 
- Elas não conseguem entender por que se tornaram abomi- 

is, e é difícil impedi-las de ir para'o inferno. 


VERSO 10 


aig magpaka 
ME REA | 
¡Quid q a guásga 
gata laz aaa dl Lo] 


sarvesu $asvat tanu-bhrtsv avasthitam 
Yathã kham ãtmanam abhistam isvaram 

vedopagitar ca na srnvate "budhã 
mano-rathânâm pravadanti vártaya 


“sarvesu-—em todos; $asvat-—eternamente; tanu-bhrtsu—seres vivos 

ificados; avasthitam—situado; yatha-=assim como; kham— 

¡céu; dimánam—a Alma Suprema; abhistam-—adorabilíssimo; isva- 

“ram-—o controlador último; veda-upagitam-— glorificado pelos Vedas; 

também; na $rnvate-—eles não ouvem; abudhah-—pessoas ininte- 

tes; manah-rathânâm-—de prazeres caprichosos; pravadanti— 
continuam debatendo; vartayá-—os tópicos. 





Me TRADUÇÃO 

“A Personalidade de Deus está eternamente situado no coração 
de todo ser corporificado; no entanto, o Senhor permanece à parte, 
assim como o céu, que é onipenetrante, não se mistura com nenhum 
objeto material. Dessa maneira, o Senhor é o supremo objeto adorá- 
vel e o absoluto controlador de tudo. Ele é glorificado com muita 
perícia na literatura védica, mas aqueles que são destituídos de inte- 
ligência não gostam de ouvir sobre Ele. Eles preferem desperdiçar 
“o tempo debatendo acerca de suas próprias invenções mentais, ijile 
inevitavelmente estão relacionadas com o gozo dos sentidos grossei- 
ro, como, por exemplo, vida sexual e consumo de carne. 
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SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã o Senhor Krsna diz que vedais ca sarvair aham 
eva vedyah.-Ameta de todo o conhecimento védico é conhecer 
Senhor, que é a Verdade Absoluta. Embora tanto a própria literas 
tura védica quanto os acâryas auto-realizados revelem claramente 
este propósito dos Vedas, os tolos não conseguem compreender esta 
verdade simples. Eles preferem cultivar conhecimento a respeito de 
sexo ilícito mediante conversas acerca de seus companheiros e expe- 
riências sexuais. Eles também são ávidos por descrever e recomen- 
dar a seus amigos os melhores restaurantes que fornecem carne € 
gostam de glorificar as drogas e bebidas alcoólicas, descrevendo 
em detalhes os efeitos embriagantes e alucinógenos de suas experi- 
ências pecaminosas. Os materialistas desfrutadores dos sentidos te- 
lefonam uns para'os outros, reúnem-se em clubes e comitês e com 
muito entusiasmo saem para caçar, beber é praticar jogos de azar, 
dessa forma saturando suas vidas como modo da ignorância. Eles 
não têm tempo nem inclinação para discutir acerca da Verdade Ab- 
soluta, Krsna. Infelizmente, eles rejeitam: o Senhor Supremo, que, 
portanto, inflige severas punições a semelhantes tolos a fim de trazê- 
los de volta à razão. Tudo pertence ao Senhor e tudo destina-se ao 
desfrute do Senhor. Ao dedicar suas atividades ao prazer do Senhor, 
a entidade viva experimenta felicidade ilimitada. Yena sattvarh sud- 
dhyed yasmád brahma-saukhyar tv anantam. De fato, não existe 
felicidade nos afazeres mundanos, e o Senhor, devido à misericór- 
dia, pune a alma condicionada intoxicada a fim de trazê-la de volta 
para a verdadeira vida: 

Infelizmente, pessoas materialistas não dão atenção ao conselho 
do Senhor Supremo no Bhagavad-gitã nem ao conselho dos repre- 
sentantes do Senhor, que aparecem dando instruções em escrituras 
afins, tais como o Srimad-Bhagavatam. Em vez disso, esses desfruta- 
dores-dos sentidos consideram-se muito eloquentes e eruditos. Todo 
materialista de fato acha que é o mais inteligente e por isso não tem 
tempo para ouvir a verdade insofismável. Entretânto, a Personali- 
dade: de: Deus, como se descreve neste verso; permanece paciente- 
mente à espera no coração da alma condicionada; encorajando-a a 
reconhecer o Senhor, que está sentado a seu lado. Semelhante reco- 
nhecimento-da Personalidade de Deus é o início de toda a fortuna 
e felicidade para a alma condicionada. 
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VERSO 11 


aa saqrafiranadar 
fa E sea fã adiar 
sutis faia 
quitas. ña net 


loke vyavayamisa-madya-sevá 
nityã hi jantor na hi tatra codanã 
vyavasthitis tesu vivaha-yajña- 
surá-grahair dsu nivritir ista 


no mundo material; vyavdya—desfrute sexual; dmisa—de 

e; madya—e bebida alcoólica; sevah-—a aceitação; nityãh —sem- 
encontrados; Ai—na verdade; jantoh-—no ser vivo condicionado; 
náo; hi—na verdade; tatra—referente a eles; codana—qualquer 

to das escrituras; vyavasthitih—o arranjo prescrito; tesu— 


3 vivdha-—através do matrimônio sagrado; yajna—a oferen- 
ide sacrifício; surā-grahaih—e a aceitação de taças de vinho em 
; asu—destes; nivritih—cessação; istã-—-é o fim desejado. 


a TRADUÇÃO 
Neste mundo material as almas condicionadas estão sempre pro- 
ao sexo, consumo de carne e intoxicação. Portanto, as es- 
uras religiosas na verdade jamais encorajam essas atividades. 
ra os preceitos escriturais prescrevam o sexo através do matri- 
sagrado, o consumo de carne através de oferendas sacrificató- 
e a intoxicação através da aceitação de taças de vinho em rituais, 
ntes cerimônias visam a elevar ao propósito último: a re- 


SIGNIFICADO 
+» Aqueles que não estão situados em consciência de Krsna pura 
“estão sempre propensos ao gozo dos sentidos sob a forma de sexo 
ilícito, consumo de carne: e intoxicação. Eles só desejam uma vida 
festiva baseada em comer, beber'e divertir-se. Essas pessoas mate- 
rialistas não se dispõem a abandonar esses desfrutes temporários 
porque estão firmemente atadas ao conceito de vida corpórea. Para 
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durante os meses mais frios do inverno”. Esses preceitos prescrever xicação disponível através do consumo da bebida soma. Porém, 
atividades que comumente seriam preteridas. um pretenso brãhmana sinta-se atraido a semelhantes oferen- 
Apesar de ter-se mencionado acima que existem preceitos contra , ele de imediato fica contaminado. Na verdade, os brâhmanas 
rejeitar-se a esposa casada, não há preceito algum contra a rejeição le realizavam essas oferendas pessoalmente não aceitavam nenhu- 
total do consumo de carne. Em outras: palavras, considera-se que espécie de bebida alcoólica ou carne. Essas coisas seriam consu- 
matar animais é extremamente abominável, e embora se faça al- pelos ksatriyas, que estariam livres de censura por aceitar tais 
guma concessão para a classe de homens mais violentos, deve-se ¡entes de sacrificio. 
na verdade abandonar por completo esta cruel atividade, porque Todavia, no movimento de Caitanya Maháprabhu pode-se obser- 


mesmo uma leve discrepância nos sacrifícios de animais causará es- que aqueles que desejam tornar-se devotos avançados de Krsna 





tragos na vida da pessoa. * imediato abandonam todos esses sacrifícios fruitivos, Em servi- 

Deve-se entender que aqueles que alcançaram avanço espiritual devocional puro não há lugar para nenhuma classe de sacrifício 
através do cantar do mantra Hare Krsna sob as diretrizes de Sm itivo. Caitanya Mahaprabhu ordenou a todos os Seus seguidores 
Caitanya Mahâprabhu devem abandonar por completo o gozo dos s que se ocupassem vinte e quatro horas por dia em srava- 


sentidos materiais: Caso um devoto de Krsna tente furtivamente apro» h kirtanam visnoh, ouvir e cantar as glórias da Personalidade 
veitar-se das sanções escriturais para o consumo de carne, intoxica- Deus. Quem afirma ser seguidor de Caitanya Maháprabhu e que 
ção ou desfrute sexual, ele comete, então, a décima ofensa contra sérios planos de voltar ao lar, voltar ao Supremo, no futuro 
o cantar. Sobretudo para quem aceitou a ordem de vida renuncia- ximo, náo deve sentir-se tolamente atraído aos rituais fruitivos 


da chamada tridandi-sannyãsa, é muito abominável e repreensível que visam a atrair aqueles que estão atados sem nenhuma 


sentir-se atraído aos preceitos védicos que prescrevem vida sexual ança ao mundano conceito de vida corpórea: Os seguidores 
regulada para os pais de família, Segundo Srila Jiva Gosvami não Caitanya Mahaprabhu sempre permanecem à parte de semelhan- 
existe tal sanção para quem está na ordem de vida renunciada. Os rituais contaminados. 

sannyásis vaisnavas não devem se confundir tolamente com decla- 


rações da literatura védica tais como estas de um verso do Manu- VERSO 12 
samhita: j ide : 
na mamsa-bhaksane doso mo a ma 


na madye na ca maithune ari ama | 
pravrttir estt bhiitânâri Y gafa F 
nivrttis tu mahā-phalā 
ù ag a maa geig NR 
**Pode-se considerar que o consumo de carne, a intoxicação e o des- 


frute sexual são propensões naturais das almas condicionadas e que, ; dhanarm ca dharmaika-phalam yato vai 
portanto, não se devem condená-las por tais atividades. Porém, a `r jñanam sa-vijiánam anuprasanti 
menos que se abandone semelhantes atividades pecaminosas, não 1 grhesu yuñjanti kalevarasya 

há possibilidade de alcançar a verdadeira perfeição da vida.” mrtyurh na pasyanti duranta-viryam 


No Kriya-vidhana explica-se que O sexo só é permitido durante o 
sacrifício vamadeva, 'ou'o garbhadhana-sarnskara para gerar filhos dhanam—riqueza; ca—também; dharma-eka-phalam—cujo único 
religiosos. Afirma-se também que às vezes usam-se certas espécies fruto apropriado é a religiosidade; yatah—da qual (a vida religio- 
de carne para adorar o Senhor Hari mediante sacrifícios para os an- sa); vai—na verdade; jñanam—conhecimento; sa-vijñanam—=junto 


tepassados e semideuses. De forma semelhante, existe uma: forma de tom compreensão direta; anuprasanti—e subsequente libertação do 
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sofrimento; grhesu-—em seus lares; yuñjanti—utilizam; kalevará 
sya—de seu corpo material; mrtyum-—a morte; na pasyanti—não 
conseguem ver; duranta—insuperável; viryam—o poder da qual, 


TRADUÇÃO i 

O único fruto apropriado da riqueza adquirida é a religiosidade, 
em base da qual se pode lograr um entendimento filosófico da vida 
que por fim amadurece e transforma-se em percepção direta da Ver- 
dade Absoluta e liberação de todo sofrimento. Pessoas materialis- 
tas, contudo, utilizam sua riqueza apenas para o desenvolvimento 
de sua situação familiar. Eles deixam de ver que a morte insuperá- 
vel logo destruirá seu frágil corpo material. 


SIGNIFICADO 

Aquilo que está sob o controle do proprietário chama-se dhanam, 
ow riqueza. -Ao ficar viciada a gastar todo o seu dinheiro ganhado 
a duras penas para aumentar o prestígio de seu corpo material e de 
sua família, a pessoa tola não mais consegue ver como a morte está 
se-aproximando impreterivelmente de seu próprio corpo bem como 
dos corpos temporários de seus familiares e amigos. Mrtyuh sarva= 
haras câham: o Senhor Supremo aparece como a morte onipotente, 
que destrói todas as situações materiais. Na verdade, mesmo na vida 
familiar deve-se usar a riqueza para o avanço espiritual da própria 
pessoa e da família. No movimento da consciência de Krsna há 
muitos pais de família religiosos que levam uma vida simples e tran- 
quila e usam sua riqueza para organizar atividades conscientes de 
Krsna em casa e para ajudar os renunciados brahmacáris e sannyásis 
que estão pregando ativamente a consciência de Krsna em lugares 
públicos. Semelhantes pais de família, mesmo os que não podem 
dedicar cem por cento de sua energia para a consciência de Krsna, 
aos poucos adquirem um entendimento muito sólido acerca dos prin- 
cípios espirituais da vida e por fim tornam-se transcendentalistas 
firmes e fixos aos pés de lótus de Krsna. Dessa forma, eles livram- 
se de todas as ansiedades da vida condicional, a saber, nascimento, 
velhice, doença e morte. 

Vida sem consciência de Krsna na verdade é pobreza, mas o pau- 
pérrimo materialista, cuja inteligência é limitada, não consegue per- 
ceber que verdadeira riqueza é a expansão da consciência até o nível 
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jo de consciência de Krsna: amor por Deus. Semelhantes pes- 
educam seus filhos para serem tal como animais, cuja única 
é o falso prestígio e o gozo dos sentidos. Esses pais de famí- 
materialistas temem que o excessivo interesse por vida espiritual 
prejudicar seus filhos quanto à aquisição de falso prestígio 
ial. Na verdade, a morte esmagará todos os esforços e planos 
“semelhantes materialistas pobres de espírito: Se a vida familiar e 
iqueza forem usadas para a consciência de Krsna, a pessoa apren- 
a discriminar entre o eterno e'o não-eterno, entre espírito e 
entre bem-aventurança e ansiedade, e assim a entidade viva 
liberará e ultrapassará'o-mero conhecimento teórico, adquirindo 
“bênção perfeccional máxima, ou seja, eterna vida consciente de 
sna. Conhecimento sensorial limitado, pratyaksa-jñana, é inútil 
conhecimento espiritual teórico, paroksa-jñana, que gradual- 
nte amadurece, com o cultivo cuidadoso, e'transforma-Se em co- 
imento realizado acerca da alma, aparoksa-¡ñána. 
A palavra anuprasânti neste verso indica que mediante o conheci- 
to espiritual (vijfiânam) atinge-se o mais sublime estado de paz 
bem-aventurança eternas, muito além dos sonhos da alma condi- 
nada materialista. 





VERSO 13 


aa ñas armar 
aaa a fm] 
vã AME AAA A 
E 


yad ghrana-bhakso vihitah surayas 
tathá pasor alabhanarh na himsd 
evar vyavayah prajayá na ratya 
imam visuddharh na viduh sva-dharmam 


'yat—porque; ghrána—através do olfato; bhaksah—o ato de tomar; 
'wihitah—£ prescrito; surayah—de vinho; tatha—igualmente; pasoh— 
de um animal para sacrifício; alabhanam—matança prescrita; no— 
não; himsã—violência arbitrária; evam—da: mesma maneira; vya- 
vayah—sexo; prajayã-—para o propósito de gerar filhos; na-—não; 
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ratyai—a bem do desfrute sensorial; imam—isto (como salientouig mantras védicos, mediante cujo poder a criatura sacrificada é 


verso anterior); viíuddham—muwuito puro; na viduh—não entendem} omovida de imediato para uma situação superior. 
sva-dharmam—seu próprio dever adequado. € aitanya Mahāprabhu, todavia, proibiu tal sacrifício de animais 
era, porque não há brahmanas qualificados para cantar os 
TRADUÇÃO ras e as ditas arenas de sacrifício tornam-se um mero açougue. 
Segundo os preceitos védicos, quando se oferece vinho em cerimôs ora, quando certas pessoas inescrupulosas tentaram estabelecer 
nias sacrificatórias, ele depois deve ser consumido através do olfa» a matança de animais e o consumo de carne eram aceitáveis, 
to, e não através do ato de beber. De forma semelhante, permite-se turpando assim o significado dos sacrifícios védicos, o próprio 
o oferecimento sacrificatório de animais, mas não há prescrição de or Buddha apareceu e rejeitou essa proposição medonha. Isto 
matança de animais em grande escala. Também se permite a vida ito por Jayadeva Gosvâmi: 
sexual religiosa, porém, apenas no casamento e com o propósito 


de gerar filhos, e não para a exploração sensual do corpo. Infeliz» nindasi yajña-vidher ahaha Sruti-jatam 
mente, contudo, os materialistas menos inteligentes não conseguem sadaya-hrdaya darsita-pasu-ghatam 
entender que seus deveres na vida devem ser executados puramente n kesava dhrta-buddha-sarira 


na plataforma espiritual. jaya jagad-isa hare 
SIGNIFICADO Infelizmente, as almas condicionadas são afetadas por quatro im- 
Madhvaácarya fez a seguinte declaração a respeito do sacrifício de erfeições, uma das quais é a propensão a enganar, € assim elas têm 
animais: tendência a explorar as concessões que o Senhor misericordiosa- 
nente lhes concede em escrituras religiosas para a sua gradual puri- 
Vajriesv âlabhanam proktarm ação. Em vez de seguirem os preceitos védicos para lograrem a 
devatoddesatah pasoh sfação dos sentidos e a elevação gradual, as almas condicionadas 
hirhsã nâma tad-anyatra sieitam o verdadeiro propósito dessas cerimônias aparentemente 
tasmãt tâm nãcared budhah materialistas e apenas se degradam mais e mais na ignorância do 
“Conceito de vida corpórea. Dessa maneira, elas caem de vez do sis- 
ato yaje mrtã úrdhvam lema varnásrama e, nascendo em violentas sociedades não védicas, 
yanti deve ca paitrke 'tolamente supóem: que os pequenos fragmentos de principios religio- 
ato labhad alabhanam 'sos universais predominantes ali constituem a religião exclusiva da 
svargasya na tu máranam a. Como resultado, elas caem no fanatismo, abraçando pontos 
de vista meramente sectários e dogmáticos acerca de religião. Seme- 
De acordo com esta afirmação, os Vedas às vezes prescrevem o sa- Ihantes desafortunados perderam por completo o contato com a sua 
crifício de animais em cerimônias ritualísticas para a satisfação do própria função eterna na vida e consideram ser as coisas muito dife- 
Senhor Supremo ou de algum semideus específico. Se, contudo, rentes do que elas são na realidade. 


alguém por capricho chacina animais sem seguir à risca as prescri- D 
ções védicas, tal matança é de fato violência e nenhuma pessoa inte- 
ligente deve aceitar isso. Caso o sacrifício de animal seja executado VR dA = 

com perfeição, o animal sacrificado imediatamente vai para os pla- Jandaia: aca: ol 
netas celestiais dos semideuses e antepassados. Portanto, semelhante e 
sacrifício não visa a matar animais, mas a demonstrar a potência era gate feat A dle 
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alime i incita-o 

ye tv anevam-vido 'santah animal para o abate, o homem o ana e mas 

stabdhah sad-abhimâninah rdar: Desse modo, o animal pares Dana 

pasian druhyanti visrabdhah crei o fade ou uma arma, o animal 

pa E animal indefeso com um o = a 

pretya khadanti te ca tân - “Oh! meu:amo está: brincando:comigo”.:S6.no Pe 

s m i retenso amo é a morte 

ye—aqueles que; fu—mas; anevam-vidah—desconhecendo esseg é que o animal entende a tp Da A 

fatos; asantah—muito ímpios; stabdhah-—presunçosos; sat-abhimde ficada. Afirma-se claramente m dúvida serão mortos na vida se- 
ninah—considerando-se santos; paśūn—animais; druhyanti—feremy matam animais inocentes sei Rn 
visrabdhah—sendo inocentemente confiados a; pretya—depois de te através de um processo > 

deixar o atual corpo; khadanti—comem; te—esses animais; ca—ej 


tân—a eles. mám sa bhaksayitâmutra 

yasya marhsam ihadmy aham 

TRADUÇÃO etan márhsasya marhsatvam 
Essas pessoas pecaminosas que ignoram os verdadeiros princi. pravadanti manisinah 

pios religiosos, mas que se consideram muito piedosas, sem remorso 
cometem violéncia contra animais inocentes que confiam plenamen- 
te nelas. Em suas vidas seguintes, tais pessoas seráo comidas pelas 
mesmas criaturas que elas mataram neste mundo. 


“ “Essa criatura cuja carne estou comendo aqui e agora irá me al 

r na vida seguinte.” Por isso, carne chama-se marisa, a z 

icam as autoridades eruditas.” No Srimad-Bhagavatam | ri E 
juni descreve esse destino tenebroso dos matadores de animais 


PIPREIGADO, Prácinabarhi, que matava muitos animais em pseudo-sacrifícios. 


Neste verso podemos ver claramente as enormes discrepâncias 
dessas pessoas que não se rendem à Suprema Personalidade de Deus 


i bhoh prajāpate rājan 
eà Sua lei. Como se afirma no Bhāgavatam, harāv abhaktasya kuto par no tvayâdhvare 
mahad-gunãh: aqueles que não aceitam a supremacia do Senhor Su» f samjñapitan jīva-saħghān 
premo pouco a pouco ficam infetados com as mais pecaminosas 


E nirghrnena sahasrasah 
propensões, que acarretam, por sua vez, terrível sofrimento aos não- 
devotos. Nos países ocidentais, tais como os Estados Unidos, muitas 


igi ito pi ete tvám sampratiksante 
pessoas orgulhosamente proclamam ser religiosos muito piedosos e 


isasarh taya 
ás vezes até profetas ou representantes de Deus. Orgulhando-se de us laa 
sua religiosidade, esses tolos não temem nem hesitam em cruelmente chindanty utthita-manyavah 
chacinar inúmeros animais em matadouros ou em caçadas para seu 
caprichoso gozo dos sentidos. No Estado de Mississipi ocorrem em > 1 querido rei, por favor, vêno céu 
certas ocasiões festivais de matança de porcos; nos quais familias “Ó governante dos cidadãos, meu q pits aixão e sem miseri- 
inteiras desfrutam ao ver um porco sendo brutalmente chacinado aqueles animais que tens sacaificado En -e estão aguardan- 
ante seus olhos. Da mesma maneira, um ex-presidente dos Estados córdia na arena de sacrificio. mi deci danos que lhes causaste. 
Unidos, nascido no Texas, não considerava completa nenhuma oca- do tua morte para poderem dino t sarão teu corpo com 
sião social sem a matança de uma vaca. Essas pessoas erroneamente Depois que morreres, eles a unição aos matado- 
consideram-se seguidores perfeitos das leis de Deus e devido a tal chifres de ferro.” (Bhag. 4.25.7-8) Semi pi 


i gi jurisdição de Yamarája no planeta 
tolice arrogante perdem todo o contato com a realidade. Ao criar res de animais pode ocorrer sob a jurisdição 
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do senhor da morte. Em outras palavras, quem mata um animal ou Deus mediante a propagação da ciência ateista ou da pseudofi- 
come carne sem dúvida tem uma dívida para com a entidade vivi ofia na qual eles ridicularizam o fato de que todos são eternos 
que contribuiu com seu corpo para a satisfação do comedor de os de Deus. Pessoas invejosas expressam seus ríspidos senti- 
carne. O comedor de carne deve saldar sua dívida contribuindo com os contra outros seres humanos através da criacáo de guerras, 
o próprio corpo para: ser consumido na vida seguinte. A literaturi orismo, governos cruéis e empresas fraudulentas. Os corpos pe- 
védica corrobora semelhante saldo de dividas através do oferegis minosos dessas pessoas invejosas são tais quais cadáveres. Ainda 
mento do próprio corpo como alimento. fe im, pessoas invejosas deixam-se encantar pelo cadáver de seu 
3 o material e além disso ficam fascinadas por seus filhos e outras 

praia des corpóreas. Semelhantes sentimentos baseiam-se em orgu- 


o il å a citou o seguinte verso do Hari-varmsa; 
fixa: TEAT pa aiaa | l falso. Srila Madhvācāry: 
a AA ara: qa su) 3 apiatvad âtma-Sabdoktar 
E - svasminn api paresu ca 
dvisantah para-kayesu jivad anyara na pasyanti 
svátmanarh harim isvaram Srutvaivam vidvisanti ca 
mrtake sanubandhe 'smin E etams tvam ásurán viddhi 
baddha-sneháh patanty adhah laksañaih' purusadhamán 


dvisantah—invejando; para-kayesu—(as almas) dentro dos corpos 
de outros; sva-ãtmânam—seu próprio eu verdadeiro; harim isva- 
rama Suprema Personalidade de Deus, Hari; mrtake—no cadá- 
ver; sa-anubandhe—junto com suas relacdes; asmin—isto; baddha- 
snehah—sua afeição sendo fixada; patanti—caem; adhah—para 


Supremo chama-se díma porque está presente tanto na própria 
déssoa quanto nos outros. Contudo, certas pessoas ficam contraria- 
las ao ouvir descrições acerca do Senhor Supremo e abertamente 
de laram não existir nenhum ser vivo superior à elas mesmas. Seme- 





baixo. tes pessoas devem ser taxadas de demônios. Devido a seus sinto- 
práticos, elas devem ser classificadas como pertencentes à mais 
TRADUÇÃO a classe de homens.” 
Devido à afeição, as almas condicionadas ficam completamente y 
atadas a seus próprios cadavéricos corpos materiais e a seus parentes VERSO 16 
e parafernália. Nessa condição orgulhosa e tola, as almas condicio- 
nadas invejam outras entidades vivas bem como a Suprema Perso- A ea gema A aa Ea | 


nalidade de Deus, Hari, que reside no coração de todos os seres. 
Dessa maneira, ofendendo os outros por inveja, as almas condicio- 


afin aain ani naaa NREN 


EA ye kaivalyam asamprāptā 
CADO ye catitas ca múdhatam: 
a > trai-vargika hy aksanika 
Pessoas materialistas expressam sua inveja dos animais através atmânarh ghatayanti te 
da matança cruel destes. De forma semelhante, as almas condicio- v 


nadas tém inveja até mesmo de outros seres humanos e do próprio É ye-aqueles que; kaivaly am-—conhecimento acerca: da Verdade 
Senhor, que habita nos corpos de todos: Eles expressam sua inveja “Absoluta; asampráptah—náo atingiram; ye—que; ca—também; 
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atitâh—transcenderam; ca-—também; midhatâm—tolice crassa: trab. 


vargikah—dedicados às três metas da vida piedosa, a saber, dhan 
(religiosidade), artha (desenvolvimento econômico) e kama (go 


dos sentidos); hi—na verdade; aksanikah—náo tendo sequer um 
momento para refletir; atmânam-—seu próprio eu; ghatayanti—as 


sassinam; te—eles. 


TRADUÇÃO y 


Aqueles que não atingiram conhecimento acerca da Verdade Abso» 
luta, senão que estão imersos na completa escuridão da ignorância, 
costumam trilhar os três caminhos da vida material piedosa, a saber, 
religiosidade, desenvolvimento econômico e gozo dos sentidos. Sem 
ter tempo sequer para refletir em algum propósito superior, eles 


tornam-se os matadores de sua própria alma. 


SIGNIFICADO 

Aqueles que se encontram na completa escuridão da ignorância 
e por isso ficam destituídos até mesmo de vida material piedosa 
cometem inúmeras atividades pecaminosas e sofrem demais. Devi- 
do a esse sofrimento intenso, tais pessoas às vezes buscam o refúgio 
dos devotos do Senhor e, sendo abençoadas por essa associação 
transcendental, elevam-se ao nível perfeccional máximo da consciên- 
cia de Krsna. 

Quem não é completamente pecaminoso experimenta certa miti- 
gação das misérias da vida material e assim desenvolve um falso 
sentido de bem-estar dentro deste mundo. Porque costumam obter 
prosperidade material, beleza corpórea e uma agradável situação 
familiar, as pessoas dotadas de piedade mundana desenvolvem or- 
gulho falso devido a sua posição e não se sentem inclinadas a se 
associar com os devotos do Senhor nem a aceitar instruções deles. 
Desafortunadamente, todas as atividades materiais, quer piedosas 
quer ímpias, acabam sendo contaminadas pela atividade pecamino- 
sa. Aqueles que se orgulham de sua piedade e não gostam de ouvir 
acerca de Krsna, mais cedo ou mais tarde caem de sua posicáo ar- 
tificial. Todo ser vivo é eterno servo de Krsna, a Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Portanto, enquanto não nos rendemos a Krsna, 
nossa posição é de fato sempre ímpia. A palavra aksanikah (“não 
tendo sequer um momento para refletir”) é significativa neste verso. 
Pessoas materialistas não dedicam nem um momento para seu eterno 





fido a sua obstinação, estão preparando um futuro tenebroso para 
fi mesmas, do qual não escaparão por um enorme período de tempo. 


curado, na certa haverá uma recaída. As palavras ye kaivalyam 


Srimad-Bhagavatam: áruhya krcchrena param padam tatah patanty 
adhah. 
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esse pessoal. Isto é um sintoma de infortúnio. Considera-se que 
elhantes pessoas estão matando suas próprias almas porque, de- 











Um doente que recebe tratamento médico talvez fique animado 
os resultados preliminares da atenção médica. Porém; se © pa- 
nte ficar orgulhoso do progresso preliminar de seu tratamento e 
maturamente abandonar as ordens-do médico, considerando-se 












prâptâh neste verso indicam claramente que a piedade material 
está muito distante do conhecimento perfeito acerca da Verdade Ab- 
oluta, Caso alguém abandone seu progresso espiritual antes de al- 
aros pés de lótus de Krsna, ele sem dúvida voltará a cair na 

desagradável situação material, mesmo que tenha alcançado a 
lizagáo impessoal da refulgência Brahman. Como se afirma no 






VERSO 17 


CARS AMÃ TARA: | 
ice A REAREN: I LO 






eta âtma-hano 'sânia 
ajñane jñana-maninah 

sidanty akrta-krtya vai 

kala-dhvasta-manorathah 


ete—esses; atma-hanah—matadores do eu; asantah—desprovidos 

de paz; ajñáne—em ignorância;  jñana-maninah—supondo ter conhe. 

cimento; sidanti—sofrem; akrta—deixando de executar; krtydh—seu 

dever; vai—na verdade; kala—pelo tempo; dhvasta—destruídos; 

'manah-rathah—seus fantasiosos desejos. 

, TRADUÇÃO A 
jamais está leram 

4 Os matadores da alma jamais estão em paz, porque consi 

que a inteligência humana tem por finalidade o desenvolvimento da 

vida material. Dessa forma, por preterirem seus verdadeiros deveres 
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spirituais, eles vivem sofrendo. Estão cheios de esperanças e son! 

porém, desafortunadamente, ã i n SIGNIFICADO 
tável marcha do tempo. EAO ERNA entidade viva dá as costas para a Suprema Personalidade de 
s e tenta em vez disso desfrutar o temporário gozo dos sentidos. 
luta que a alma condicionada trava para manter sua tempo- 
esposa, filhos, amigos, lar, nação, etc., O resultado é apenas 
jedade. Todas essas coisas enfim lhe são tiradas, e a alma con- 
indida, com enorme frustração, às vezes tenta refugiar-se num 
iceito impersonalista sobre Deus e a liberação. Assim, a alma con- 


SIGNIFICADO 
Há um verso semeinante no Sri ISopanisad (3): 


asurya nâma te lokã 


andhena tamasavrtah 
ams te pretyabhigacch anei jonada está sempre em ignorância, quer buscando o ilusório gozo 
ve ke catma-hano janah sentidos, quer tentando evitar o gozo dos sentidos mediante a 
a n io no aspecto impessoal do Senhor, chamado Brahman. Porém, 
“O matador da alma, quem é x verdadeira posição da entidade viva é servir a Pessoa Suprema, 
y quer que seja, b E 
netas conhecidos como os “ame a aneda Res; plag é seu mestre. E sem que a pessoa abandone seus sentimentos 
e'ignorância.’? é ee rita ostis para com a Suprema Personalidade de Deus, fica afastada 
Iquer hipótese de paz e felicidade. 
VERSO 18 i 
farama i krsna-bhakta—-nişkāma, ataeva “santa” 
a fm 4 Traa: bhukti-mukti-siddhi-kami—sakali “asânta” 
figa free arara teu (Ce. Madhya 19.149) 
hitvatma-mayá-racitá 
grhapatya-suhrt-striyah í 
tamo viśanty anicchanto VERSO 19 
vâsudeva-parân-mukhah rita 


E hitya--abandonando; atma-mãyã-—pela energia ilusória da Alma AA q wata fka: aE FJA: 
uprema; racitah—manufaturados; grha—lares; apatya—filhos; mada AAA AER MSN 
suhri ie amigon; striyah—esposas; tamah—na escuridão; ynia r ” 
Epi anicchantah-—sem desejar; vasudeva-parák-mukháh—aque- j à a 
que deram as costas para o Senhor Vasudeva. A a hih 
val ii nri 


nâmnã vä kena vidhinā 


TRADUÇÃO , i 
beouta que nien as costas para o Senhor Supremo, Vásudeva pújyate tad ihocyatam 
r estarem sob o encant nergia ilusóri Cen S 
fim forçados a a re e S Srrraja uváca—o rei disse; kasmin—com que; kale—tempo; sah— 
e amantes, os quais foram todos criados o a rar Ele; bhagavân-—o Senhor Supremo; kim varnah—tendo que cor; 
Senhor Supremo, e, contra a sua vontad: PAS em ido, kidrsah—tendo que forma; nrbhih—por homens; namnã-—por (quais) 
i miniegtêmo nb eitrásihas regiões nomes; vâ-—e; kena—por quais; vidhinã-—processos; pūjyate—é ado- 


mais escuras do Universo. 
rado; tat—isto; iha—em nossa presença; ucyatâm—por favor, falai. 
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TRADUÇÃO VERSO 21 


O rei Nimi indagou: Com que cores e formas a Suprema Persons. <a a 
lidade de Deus aparece em cada uma das diferentes eras, e com que m Fà aia ASIA | N 
nomes e mediante que classes de princípios reguladores o Senhor é ymai TEREZA 
adorado na sociedade humana? ' a a 
rie sd 
SIGNIFICADO jatilo valkalambarak 
Os versos anteriores deixaram bem claro que quem não se rende ' krsnajinopavitaksan 


ao Senhor Supremo nem se dedica a Seu servico devocional amo» bibhrad danda:kamandala 
roso: desperdiga a vida humana. Portanto, o rei agora solicita dos o à -báhuh— ua- 
sábios a descrição dos detalhes específicos a respeito da adoração krte—em Satya-yuga; rig pi cr 
ao Senhor, visto que foi descrito claramente que este processo devo» braços; jatilah—com cactivé ron E dramas pr 
cional é o único meio prático para liberar a alma condicionada. barah—vestindo um traje feito de cascas de = ' de bráhma- 

pele de veado negro; upavita=um cordão sagrado es 
y aksan—contas, feitas de sementes de aksa; bibhrat-—levando; 


VERSO 20 nda—uma vara; kamandalú—e cántaro. 
Ma Zara TRADUÇÃO 
sida am a =faficag Ra: | Em Satya-yuga o Senhor é branco, tem quatro braços, cachos de 
amara aa ARA 12011 los emaranhados e veste um traje feito de cascas de reon. Bo 
uma pele de veado negro e um cordão sagrado, e carrega $ 
śrīi-karabhājana uvāca tas de oração, bem como o cajado e cântaro de brahmacári. 
krtam treta dvaparam ca 
kalir ity esu keśavah VERSO 22 
náná-varnabhidhákaro 1 go k 
nânaiva vidhinejyate AT aa ea A BRAS 


aña q 2d aa T 122 


sri-karabhájanah uvaca—Sri Karabhajana disse; krtam—Satya; 


treta—Treta; dvaparam—Dvapara; ca—e; kalih—Kali; iti—assim manusyás tu tada Santa 
denominadas; esu-—nessas eras; kesavah-—o Senhor Supremo, Kesa nirvairáah suhrdah samãh 
va; nand—vários; varna—tendo cores; abhidha—nomes; äkārah—e yajanti tapasã devam 
formas; nâná— vários; eva—de forma semelhante; vidhina—por pro- i Samena ca damena ca 


cessos; ijyate—é adorado. TA ifi 

manusyâh—seres humanos; tu—e; tada-—então; santah—paci £ 

TRADUÇÃO cos; nirvairâh—livres de inveja; upando com a 

> wa E antica 5 à--mediante a auste- 

Sri Karabhájana respondeu: Em cada uma das quatro yugas, ou samah-—equânimes; is o abfitio de Deus; 

eras — Krta, Treta, Dvapara e Kali — o Senhor Kesava aparece ridade da meditação; pacas dis ca—também; damena— 
com diferentes cores, nomes e formas e assim é adorado através de Samena-—mediante o controh k iki 
diversos processos. mediante o controle dos sentidos externos; A 
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TRADUÇÃO 


As pessoas de Satya-yuga são pacíficas, não invejosas, amigáveis 
com todas as criaturas é estáveis em qualquer situação. Elas adoram 
a Personalidade Suprema mediante a meditação austera e o controle 


interno e externo dos sentidos. 


SIGNIFICADO 


Em Satya-yuga, conforme descreveu o verso anterior, o Senhor 
Supremo encarna sob a forma de um brahmacâri com quatro braços 


e pessoalmente introduz o processo de meditação. 
VERSO 23 


de guagua al dvds 
$ gas: CURAR fia 23 


hamsah suparno vaikuntho 
dharmo yogesvaro 'malah 

isvarah puruso 'vyaktah 
paramátmeti giyate 


hamsah==0'cisne transcendental; su-parnah—cujas asas sáo muito 
belas; vaikunthah—o Senhor do reino espiritual; dharmah—o man- 
tenedor da religiáo; yoga-i$varah=0 mestre de toda a perfeição mis- 
tica; amalah—imaculado; iśvarah—o controlador supremo; pu- 
rusah—o supremo macho desfrutador; avyaktah—o imanifesto; 
parama-ãtmã-—a Superalma no coração de todo ser vivo; iti—assim; 
giyate—Seus nomes são cantados de diversas maneiras. i 


K TRADUÇÃO 

Em Satya-yuga o Senhor é glorificado através dos nomes Harsa, 
Suparna, Vaikuntha, Dharma, Yogesvara, Amala, Isvara, Púirngá, 
Avyakta e Paramátma. i q 


SIGNIFICADO 
o sábio Karabhajana Muni passa a responder às perguntas de 
Videharája Nimi acerca das diversas encarnações do Senhor. Em 
Satya-yuga o Senhor tem a cor branca e veste-Se-com cascas de ár- 
vore e uma pele de veado negro, tal qual um perfeito brahmacári 
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editativo. Srila Bhaktisiddhânta 'Sarasvati Thakura-dá a seguin- 
le explicação sobre -os diversos nomes do Senhor em Satya-yuga. 
queles que são auto-realizados conhecem esta realidade suprema 
Personalidade de Deus como Paramãtmã. As almas que estão 
juadas no religioso sistema de varnasrama glorificam-nO como o 
arnsa que é transcendental a todos os varnas e asramas. Pessoas 
bsortas na matéria grosseira consideram-nO como Suparna, o “be- 
mente alado” fundamento das concepções de causa e efeito, que 
no céu sutil da alma, conforme descreve o Chândogya Upani- 
d. Pessoas acostumadas a divagar neste Universo de matéria sutil e 
seira, criado pela potência ilusória do Senhor, cantam Seu nome 
ikuntha. Pessoas privadas do poder da meditação transcendental 
dhárana), que estão por isso sujeitas a cair do caminho religioso, 
jlorificam-nO como Dharma, ou a religião personificada. Aqueles 
que são forçados a se submeter aos modos ilusórios da natureza 
terial e cujas mentes são descontroladas e perturbadas glorifi- 
m-nO como o perfeitíssimo auto-controlado' Yogesvara. Pessoas 
jadas por uma mescla dos modos da paixão e ignorância cha- 
-nO de Amala, ou o incontaminado. Pessoas destituídas: de 
cia chamam-nO de Isvara, e os que se consideram estar sob 
refúgio cantam Suas glórias mediante o nome Uttama Purusa. 
Aqueles que sabem que esta manifestação material é apenas tem- 
ária chamam-nO de Avyakta. Dessa maneira, em Satya-yuga o 
enhor Vasudeva aparece sob diversas e transcendentais formas de 
'o braços, e-as almas jivas adoram-nO através de seu próprio 
processo específico de serviço devocional. Por isso o Senhor Supremo 
fem muitos nomes. 




























































VERSO 24 


Fai cas afana: 
FORA ARA RN 
tretayam rakta-varno “sau 
catur-bâhus tri-mekhalah 
hiranya-kesas trayy-âtmã 
sruk-sruvady-upalaksanah 







tretayam—em Treta-yuga; rakta-varnah—de tez vermelha; asau— 
Ele; catuh-bahuh—com quatro braços; tri-mekhalah—usando três 

































388 Srimad-Bhagavatam [Canto 11, Cap. $. erso 26] Os ensinamentos de Nārada a Vasudeva 389 





cintos (que representam as três fases da iniciação védica); hiranyas esmo todos os semideuses; harim—Sri Hari; yajanti--adoram; vi- 
Kesah-—tendo cabelos dourados; trayi-atma-—personificando o cos ayā—com os rituais; trayya—dos três Vedas principais; dharmis- 
nhecimento dos três Vedas; sruk-sruva-adi—a concha, a colher de h—fixos na religiosidade; brahma-vâdinah—buscadores da Ver- 
madeira e outros utensílios usados no sacrifício; upalaksanah-—tenda de Absoluta. 
como: Seus símbolos. é 
4 TRADUÇÃO 
TRADUÇÃO Em Tretâ-yuga, os membros da sociedade humana que são fixos 
Em Tretá-yuga o Senhor aparece com a tez vermelha. Ele tem ja religiosidade e têm sincero interesse em alcançar à Verdade Ab- 
quatro braços, cabelos dourados e usa um cinto tríplice que repre oluta adoram ao Senhor Hari, que contém em Si mesmo todos os 
senta-a iniciação em cada um dos três Vedas. Personificando o cos em ses. O Senhor é adorado mediante os rituais de sacrifício 
nhecimento sobre a adoração realizada através de sacrifícios, o qual sinados nos três Vedas. 
se encontra no Rg, Sâma e Yajur Vedas, Seus símbolos são a concha, 
a colher e outros utensílios de sacrifício. SIGNIFICADO 
Descreve-se que os residentes da Terra em Satya-yuga tém todas 
SIGNIFICADO s boas qualidades. Em Treta-yuga a sociedade humana é descrita 
Sruk é um utensílio específico do sacrifício usado para derramar como dharmisthah, totalmente religiosa, e brahma-vadinah, fielmen- 
o-ghi. Mede cerca: de ur braco de comprimento e é feito de certo voltada para a busca da Verdade Absoluta mediante os preceitos 
tipo de madeira chamada vikankata. O sruk tem um cabo semelhan- icos. Todavia, é de'se notar neste verso que não se mencionam 
tea uma vara e um bico com um entalhe raso na extremidade que as as qualidades nobres das pessoas de Satya-yuga. Em outras 
se parece com o bico do cisne. Sua parte dianteira é uma colher en: palavras, em Satya-yuga as pessoas são automaticamente perfeitas, 
talhada do tamanho de uma mão fechada. O sruva é um outro uten- o passo que em Tretá-yuga as pessoas têm inclinação 'a tornar-se 
sílio usado nas oblações sacrificatórias. É feito de madeira khadira, perfeitas mediante a execução de sacrifício védico. Em Treta-yuga 
é menor que o sruk e é usado para derramar o ghi no sruk. Às vezes sociedade humana não é automaticamente consciente de Krsna, 
também é usado nolugar do sruk para derramar o gAi diretamente como ocorria em Satya-yuga, porém as pessoas ainda são muito pro- 
no fogo do sacrifício. Estes são os símbolos: do Senhor ná Tretã- pensas a tornar-se conscientes de Krsna e por isso seguem à risca Os 


yuga, quando Ele encarna para introduzir o yuga-dharma de yajña, preceitos védicos. 
ou sacrifício. 


VERSO 25 VERSO 26 
. a, ista: > 
da aa aaa al foda: gam: aiza Sena: | 
qafa Ran aen fág aaa: RS ama sema AA IRAI 
tam tadã manujã devam visnur yajnah prsnigarbhah 
sarva-deva-mayarh harim sarvadeva urukramah 
Vajanti vidyayã trayyã vrsakapir jayantas ca 
dharmistha brahma-vádinah urugaya itiryate 


tam—a Ele; tadá—entáo; manujah—seres humanos; devam— visnuh—o onipenetrante Senhor Supremo; yajñah—a sites 
a Personalidade de Deus; sarva-deva-mayam-—que contém em Si lidade suprema do sacrifício; pr$ni-garbhah-—o filho de Prsni-e 
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Prajápati Sutapã; sarva-devah—o Senhor de todos os senhores; ur 
kramah-—o realizador de proezas maravilhosas; vrsãkapih—o Senhory 
que dissipa todo o sofrimento e outorga todos os desejos pelo simples. 
fato de ser ecl Jjayantah—aquele que é plenamente vitoriosa 
ca—e; uru-gayah—o mais glorificado; ¡ti—por estes ; Tr 

Ele é chamado. i ao e 


TRADUÇÃO 
Em Dvapara-yuga a Suprema Personalidade de Deus aparece com 
azul-escura, vestindo trajes amarelos. Nessa encarnação o trans- 
dental corpo do Senhor é marcado com o Śrīvatsa e outros orna- 
entos característicos, e Ele manifesta Suas armas pessoais. 





























SIGNIFICADO 

O transcendental corpo com que O Senhor aparece em Dvápara- 
ga pode ser comparado à cor de uma flor azul-escura. O Senhor 
Kibe Suas transcendentais armas pessoais tais como a cakra Sudar- 
, e todos os membros de Seu corpo, sobretudo as mãos e Os 
, são decorados com símbolos auspiciosos tais como a flor de 
jus e a bandeira. E no peito, o Senhor manifesta a jóia Kaustu- 
bem como o auspicioso Srivatsa, uma mecha de cabelo ane- 
lado que vai da esquerda para a direita no lado direito do peito do 
$ or. De fato, semelhantes marcas auspiciosas como a Kaustu- 
ha e o Srivatsa, bem como as armas do Senhor, estão presentes em 

s as encarnações visnu-tativa. Srila Jiva Gosvámi explica que 
essas características universais do Senhor mencionadas pelo sábio 
arabhajana são indicações do avatâra Krsna. Porque Krsna é a 
fonte de todas as encarnações, todos os sintomas de todas as outras 
encarnações se encontram em Seu corpo transcendental. 


Em Tretá-yuga o Senhor é glorificado através de i 
À los nomes Visnu, 

Yajña, Prónigarbha, Sarvadeva, Ur vi t 
jña, ds igal y , Urukrama, Vrsákapi, Jayanta € 









| 

| 

| 

TRADUÇÃO 
| SIGNIFICADO 
| 





| Prsnigarbha refere-se a encarnação de Krsna como o filho de 
| Prsni-devi e Prajápati Sutapá. Vrsakapi indica que se as entidades 
| vivas apenas se lembram do Senhor, Ele sente-Se inclinado a lançar 
todas as pm k sobre elas, dessa forma satisfazendo-Ihes os dese- 
jose removendo-lhes as misérias. Como o Senhor é itori 

so, Ele chama-Se Jayanta. il 








VERSO 27 


aR ANRT: aam aaga: | 
Araña catar: 112011 


VERSO 28 










da gui a ERRA) 
qafa zara i ATEA ITRI 


tam tadã purusam martyã 










| 
| dvāpare bhagavāñ śyāmah 
| pīta-vāsā nijāyudhah 







| -vasa nijay P ha-rajopalaksa: 
erre anikais ca v si Vediói AD 
| laksanair upalaksitah E pararh jijnasavo nrpa 


dvâpare—em Dvapara: y di 

|| d -yuga; bhagavân—o Senhor Supremo; 

| Syâmah-—azul-escuro; pita-vasah—vestindo um traje amarelo; nal 
id S Suas próprias armas específicas (o disco, maça, 

| a flor de lótus); srivatsa-âdibhih—pelo Srivatsa e outros; 

añkaih—marcas corpóreas; ca—e; laksanaih—por o1 pipa. 

laksitah—caracterizado.. j ac 


tam—a Ele; tadã-—nessa era; purusam—o desfrutador supremo; 
“martyâh-—homens mortais; maha-raja—um grandioso rei; upalak- 
sanam— interpretando o papel de; yajanti—adoram; veda-tantra- 
bhyám—tanto de acordo com os Vedas originais quanto com Os 
tantras ritualísticos; param—do Supremo; Jijhâsavah— aqueles que 
desejam adquirir conhecimento; nrpa—ó rei. 
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TRADUÇÃO q VERSOS 29-30 


Meu querido rei, em Dvapara-yuga os homens que desejam è Si 
nhecer a Suprema Personalidade de Deus, que é o desfrutador anã An Xul ERA R 
premo, adoram-nO tal como se honra um grandioso rei, seguindo r aAA ga amar qa RS 
as prescrições tanto dos Vedas quanto dos tantras. a AA AA gema META | 
Raam fara AAA Rol 
SIGNIFICADO 
Quando o Senhor Krsna estava deixando a cidade de Hastinâpus namas te vásudevaya 
ra, Arjuna em pessoa levava um guarda-sol sobre o Senhor, e Ud- namah sankarsanâya ca 
dhava e Satyaki abanavam o Senhor com abanos decorados (Bhag, pradyumnayaniruddhaya 
1.10.17,18), Desse modo, o Imperador Yudhisthira e seus seguido- tubhyam bhagavate namah 
res adoravam Krsna como o mais nobre dos reis e como a Supre- ; 
ma Personalidade de Deus. Assim também, no sacrifício Rajasúya, náaráyanáya rsaye 
todas as grandes almas do Universo elegeram Krsna como o rei dos purusaya mahátmane 
reis, a mais insigne personalidade, digno de receber a primeira ado- visvesvaraya visvaya 
ração, Semelhante adoração reverencial ao Senhor é característico sarva-bhútátmane namah 
de Dvápara-yuga, como descreve este verso (maha-rajopalaksanam), E Pol 
A cada yuga que se sucede, a saber, Satya, Tretá, Dvapara e Kali, inamah—reverências; te—a Vós; vásudevaya—Wásudeva; Tii E 
a condição da sociedade humana se deteriora mais e mais. Como. Veréncias; sankarsanaya—a Sañkarsana; ca—e; id 
se menciona neste verso, a única qualificação favorável. dos residen- yumna; aniruddhaya—a Aniruddha; tubhyam—a 5; bhag: 
tes de Dvápara-yuga é que eles sáo jijñasavah, fortemente desejosos a Personalidade de Deus; namah—reveréncias; ndray er 
de conhecer a Verdade Absoluta. Não se menciona nenhuma outra — ao Senhor Náráyana Rsi; purusdya—o paper macho des- 
boa qualificação. Os habitantes de Satya-yuga foram descritos como tador e o criador do universo material; maha-âtmane—o ser su- 


os E É = 2 A i yvi mo 
santah, nirvairah, suhrdah e samáh, ou seja, pacíficos, livres de in- isva-isvarâya—o Senhor do Universo; visvaya—e Ele mes 





10; E 
veja, benquerentes de todas as entidades vivas e fixos na platafor- própria forma do Universo; sarva-bhita-Btmane=a Superalma 
ma espiritual que está além dos modos da natureza material. Da todos os seres vivos; namah-—reverências. 
mesma maneira, os habitantes de Tretã-yuga foram descritos como 
dharmisthãh e brahma-vadinah, ou seja, perfeitamente religiosos e i TRADUÇÃO S 
hábeis seguidores dos preceitos védicos. No presente verso, diz-se | «Reverências a Vós, ó Supremo Senhor Vasudeva, e à a 
que os habitantes de Dvápara-yuga sáo apenas jijnasavah, desejo- rmas de Sañkarsana, Pradyumna e Aniruddha. ó Pos a” 
sos de conhecer a Verdade Absoluta. Sob outros aspectos eles são de Deus, todas as reverências a Vós. Ó Senhor m 
descritos como martyäāh, ou sujeitos à fraqueza dos seres mortais. , 6 criador do Universo, melhor das personalidades, Ar 
Se a sociedade humana até mesmo de Dyápara-yuga era claramente cosmos e forma original do Universo, 6 Superalma de todas:as eni 
inferior à de Satya e Treta-yugas, mal podemos imaginar a condi- dades criadas, toda homenagem a Vós.” 
ção deveras calamitosa da sociedade humana em Kali-yuga. Portan- Ši 
to, como se mencionará nos versos seguintes, os seres humanos que SIGNIFICADO 


> 27 É h: 
nasceram na atual era de Kali devem apegar-se rigidamente ao mo- Srila Jiva Gosvâmi explica que, embora o Senhor: o pe nã 
vimento de Caitanya Mahãprabhu a fim de se livrar da tolice. aparecido no final da Dvápara-yuga, eminentes sábios cai 
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FE A k é i isnoh. Sem ouvir e cantar as gló- 
este verso desde o início daquela era na expectativa de Seu apared esso de sravanam kirtanam visnoh NOcidAG?: Na.ado: 
mento do Senhor ninguém pode executar adoração à Deidade. 


Embora sempre subordinadas ao Senhor, as entidades vivas cu plo à Deidade é nevessário que o adorador glorifique E Haoni 
muns ficam absortas em tentar dominar a criação material, con mas, qualidades, parafernália, séquito e PERS donde 
tudo acabam permanecendo sob o controle do Senhor Supremo; À. po Quando:essa slorificacio! $ completas. o E mtainmedinite 
posição constitucional da entidade viva é ocupar-se no servico 44 neo para compreender o ponkecirmecito pe pen 
Senhor. Além disso, a posição constitucional da natureza mater rocesso de ouvir acerca do Senhor. 

é ser ocupada pela entidade viva em satisfazer os desejos transee VERSO 31 

dentais do Senhor. Desse modo, as orações mencionadas neste vers 

são oferecidas ao Senhor Supremo de acordo com o Pañcarátra e Es 

Os mantras védicos para que a pessoa se torne fixa em lembrar-se } zia zn sáta ante AMA | 

de sua subordinação eterna à Verdade Absoluta. amara soa qu 39 113211 

A entidade viva suprema, Krsna, manifesta-Se eternamente como > 
O catur-vyúha, a expansáo plenária quádrupla. O propósito desta l iti dvp a io 
oração é que se deve abandonar o falso ego e orar a este catur-vyitha y vs Jagad-Is poi 
mediante o oferecimento de reveréncias a Eles. Embora seja única nana-tantra-vidhánena 
e inigualável, a Verdade Absoluta exibe Suas ilimitadas opuléncias Kkaláv api tatha $rnu 
e poténcias expandindo-Se em inumeráveis formas plenárias, das t E > o Téi m js 
quais o- catur-vyūha é a principal expansão. O ser original é Vasude- li—assim; dvapare—na era de mn na E 
va, à Personalidade de Deus. Ao manifestar Suas energias e opulên louvam; jagar-isvaram—o Senhor do Ro ibn kalau—na iik 
cias primordiais, o Supremo é chamado de Sarkarsana. Pradyumná trade: escrituras; -vidhâriena-—pelas regulações; 


é a base da expansão Visnu, que é a alma do Universo inteiro; e Ani ¡Kalis:api—também; tatha de, que maneira; srn—por favor, 
ruddha é a base da manifestação pessoal de Visnu como a Superalma 
de toda entidade individual dentro do Universo. Dentre as quatro 
expansões plenárias mencionadas aqui, a expansão original é Vasus 


r TRADUÇÃO cru 
Ô rei, dessa maneira as pessoas de Dvapara-yuga glorificam o 


deva, e as outras três são consideradas manifestações específicas dEle. enhor do Universo. Em Kali-yuga as an pa a > 
Quando a entidade viva esquece que tanto ela mesma quanto a u a, Personalidade de Deus seguindo RR mpabdiino! 

natureza material destinam-se ao serviço do Senhor, a qualidade da crituras reveladas. Agora, por favor, ouve-me fal e 
ignorância torna-se preeminente, é a entidade condicionada deseja SIGNIFICADO 

tornar-se ela mesma o mestre. Desse modo, a alma condicionada a e também'?; são muitó impor 
imagina ser uma: pessoa muito importante na sociedade ou um emi: As palavras kalav api, “em Kali-yuga 1 Ag id ra 
nente filósofo: Os: mantras védicos eo Paricarâtra dão à humani- ntes neste verso. Todos sabem que Kali-yuga o a in 
dade instruções acerca do serviço devocional à Personalidade de Logo, é surpreendente que em tal era completame: o 


: irma-s av api, 
Deus, as quais livram a alma da contaminação de considerar-se um Senhor Supremo sela: PAE ca 
membro renomado da sociedade ou um eminente filósofo. Quem “mesmo em mian 1 Er AE some 
tem conhecimento deve considerar-se um diminuto servo da Supre- dade de Deus não dec! lara direi IN rca 
ma Verdade Absoluta. senão que os devotos peritos, em conformidade 


Em Dvâpara-yuga, a adoração à Deidade do Senhor é preemi- védicas reveladas, as A E o E Prahlada 
nente. Semelhante adoração à Deidade visa, em última análise, ao Maharaia afirma no Srimad-Bhagav mpe 





Srimad-Bhagavatam 


ittharh nr-tiryag-rsi-deva-jhasâvatãrair 
lokan vibhavayasi hamsi jagat pratipán 

dharmarn mahã-purusa pási yugânuvritas 4 
channah kalau yad abhavas tri-yugo 'tha sa tvam í 


“Dessa maneira, meu Senhor, sob várias encarnações, apareceis 


como ser humano, animal, grande santo, semideus, peixe ou tartas 


ruga, mantendo então toda a criação em diferentes sistemas plas 
netários e aniquilando os princípios demoníacos. De acordo com 
a era, Ó meu Senhor, protegeis os princípios religiosos. Na era de 
Kali, entretanto, não Vos apresentais como a Suprema Personali- 
dade de Deus e portanto sois conhecido como Triyuga, ou o Senhor 
que aparece nas três yugas.” Logo, entende-se que é difícil para as 
pessoas comuns de Kali-yuga reconhecer a encarnação do Senhor, 
já que nesta era o aparecimento do: Senhor é até certo ponto en- 
coberto. 

Segundo Śrīla Bhaktisiddhānta Sarasvatī Thākura, a palavra nānā- 
tantra-vidhānena indica a importância em Kali-yuga das escrituras 
vaisnavas conhecidas como Pañcarátras ou Sátvata-pañcarátras. 
Afirma-se no Bhagavatam que stri-$adra-dvija-bandhúnám trayi na 
Sruti-gocarã: em Kali-yuga é impossível para as pessoas comuns exe- 
cutar os sacrifícios védicos muito técnicos ou as insuportáveis pe- 
nitências do sistema de yoga mística. Semelhantes processos védicos 
modelares são quase inacessíveis para 'a população espiritualmente 
retardada de Kali-yuga. Portanto, o processo simples de glorificar 
a Personalidade de Deus através do cantar de Seus santos nomes é 
essencial nesta era. Os sástras vaisnavas: conhecidos como Parica- 
râtras descrevem elaboradamente semelhantes processos devocionais 
tais como o cantar dos santos nomes do Senhor e a adoração à Sua 
forma de Deidade. Este verso faz referência a tais escrituras tántri- 
cas, e afirma-se que em Kali-yuga esses processos devocionais, ensi- 
nados por eminentes acãryas como Nárada Muni, são o único meio 


prático para adorar o Senhor. O próximo verso explicará melhor 
esse ponto. 


VERSO 32 


gaad fanaa arara | 
a a fam: Má 


[Canto 11, Cap; $ 
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krsna-varnam tvisakrsnam 
sángopangástra-pársadam 

yajñaih sankirtana-prâyair 

yajanti hi su-medhasah 






r$na-varnam-—repetindo as sílabas krs-na; tvisã--com o brilho; 
krsnam—não negro (dourado); sa-anga-—junto com companhei- 
upa-anga-—servos; astra—armas; parsadam—companheiros ínti- 

os; yajñaih—mediante sacrifíci añkirtana-prayaih—consistindo 
principalmente em canto congregacional; yajanti—adoram; hi—com 
a; su-medhasah—pessoas inteligentes. 















TRADUÇÃO 
Na era de Kali, as pessoas inteligentes executam o canto congrega- 
0 para adorar a encarnação de Deus que constantemente canta 
s nomes de Krsna. Embora náo tenha tez morena, Ele é o próprio 
a. Seus associados, servos, armas e companheiros íntimos O 
companham. 



















SIGNIFICADO 
regadas Kavirája cita este mesmo verso no Caitanya-caritã- 
ta, Adi-lila, Terceiro Capítulo, verso 52. Sua Divina Graça A.C. 
ktivedanta Swami Prabhupada faz o seguinte comentário acerca 
verso. “Este verso é do Srimad-Bhágavatam (11.5.32). Em seu 
jentário sobre o Bhãgavatam conhecido como Krama-sandarbha, 
Srila Jiva Gosvámi explica este verso, dizendo que o Senhor Krsna 
mbém aparece com tez dourada. Este Senhor Krsna dourado é o 
enhor Caitanya, a quem os homens inteligentes desta era adoram. 
Gargamuni confirma isso no Srimad-Bhágavatam ao dizer que, 
ora a criança Krsna fosse negra, Ele também aparece sob três 
tras cores — vermelha, branca e amarela. Ele manifestou Suas 
es branca e vermelha nas eras de Satya e Tretá respectivamente. 
não manifestou a cor remanescente, amarelo-ouro, até aparecer 
como o Senhor Caitanya, que é conhecido como Gaurahari. 
“ “Srila Jiva Gosvâmi explica que krsna-varnam significa Sri Krsna 
Caitanya. Krsna-varnam e Krsna Caitanya sáo equivalentes. O nome 
Krsna aparece tanto com o Senhor Krsna quanto com o Senhor 
“Caitanya Krsna. O Senhor Śrī Caitanya Mahaprabhu é a Suprema 
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i é i j a = , Hare Krsna, Krsna 
Personalidade de Deus; porém dedica-Se sempre a descrever Krna prs per manit a ai Pra 
e assim desfruta bem-aventurança transcendental, cantando e lem- Hare Hare/ Hare Rama, , Ram a 





brando Seu nome e forma.-O próprio Senhor Krsna aparece coma: Não é possível propagar a adoração em igrejas, an = 
o Senhor Caitanya para pregar o evangelho mais elevado. Varnayati uitas, pois as pessoas perderam o interesse peço nwa ER 
significa “pronuncia” ou “descreve”. O Senhor Caitanya sempre e qualquer parte, pode-se cantar Hare Ea Roe a 
canta o santo nome de Krsna e o descreve também, e, como Ele é y “Senhor Caitanya, pode-se executar a ativi E e: Ei = 
próprio Krsna, quem quer que O encontre automaticamente cantis prir o propósito religioso supremo de satisfazer o 
rá o santo nome de Krsna e depois o descreverá a outros. Ele injeta se e 
transcendental consciência de Krsna no cantor, fazendo-o mergulhar “Srila Sarvabhauma Bhattacarya, famoso ao eo 
em bem-aventurança transcendental. Portanto, sob todos os aspecs ya, disse: Estando perdido o princípio de AS Ea 
tos, Ele Se apresenta perante todos como Krsna, quer pela perso» dental, Sri Krsna Caitanya a para ar Epi 
nalidade, quer pelo som. Quem simplesmente vé o Senhor Caitanya o processo da devoção. Ele é tão bon Ono: ero SS 
lembra-se de imediato do Senhor Krsna. Portanto, pode-se aceitá- Bora Krsna. Todos deviam Sere atrair EN a ss so na 
IO como visnu-tattva. Em outras palavras, o Senhor Caitanya é à pés de lótus, como abelhas zumbidoras se sentem atraídas po! 
próprio Senhor Krsna. flor de lótus”. i eo iron q 
“Além disso, sangopangastra-pârsadam indica que o Senhor Srt Visnu-sahasra-nama, que Rae E sane SALAKA 
Caitanya é o Senhor Krsna. Seu corpo é sempre decorado com or- -parva do Pe pta também. Sra = as eia 
namentos de sándalo e com pasta de sândalo. Ele subjuga todas as ja Maháprabhu. Srila Jiva Gosvámi ci aaa pasa ei 
pessoas da era com Sua beleza superexcelente. Em outros adven- -varno hemango varangas NaN a o o 
tos, o Senhor às vezes usava armas para derrotar os demônios, mas, iniciais Ele aparece como um = a a Eee aj 
nesta era, o Senhor subjuga-os com Sua personalidade todo-atra- - Seus membros corpóreos são belos, en k Espa RN 
tiva como Caitanya Mahaprabhu. Srila Jiva Gosvâmi explica que pa de sândalo, assemelha-se ao si es ts SS 
Sua beleza é a astra, ou arma, com a qual Ele domina os demônios: que sannyása-kre chamah santo mist An ER y me m E 
Como Ele é todo-atrativo, deve-se entender que todos os semideuses passatempos posteriores Ele aceita a ordem de sannyás: 


viviam com Ele como Seus companheiros. Seus atos eram incomuns ime e pacífico. Ele é srt eo neo da paz e devoção, 
€ Seus companheiros, maravilhosos. Propagando o movimento de faz calar os náo-devotos impersonalistas””. 

sankirtana, Ele atraiu muitos grandes eruditos e âcâryas, sobretudo VERSO 33 

na Bengala e em Orissa. O Senhor Caitanya está sempre acompa: 


nhado por Seus melhores companheiros como o Senhor Nityánanda, 
Advaita, Gadadhara e Srivasa. 


Sl aa aanne 


“Srila Jiva Gosvami cita um verso da literatura védica referen- Aer A a | 
te ao fato de não haver necessidade de executar demonstrações sa- gas datada 


crificatórias ou funções cerimoniais. Ele comenta que, em vez de 
Ocupar-se em tais pomposas exibições externas, todas as pessoas, in- 
dependentemente de casta, cor ou credo, podem reunir-se e juntas f s X s bs j 
cantar Hare Krsna para adorar o Senhor Caitanya. Krsna-varnam 4 dhyeyam sada paribhava-ghnam abhista-doham 
tvisakrsnam indica que se deve dar releváncia ao nome de Krsna. O tiri thaspadarh Sipayin Simio a E 
Senhor Caitanya ensinou a consciência de Krsna e cantou o nome bhriyarti-harh pranata-pala bhavabo Em a 

de Krsna. Portanto, para adorar o Senhor Caitanya, todos devem vande mahã-purusa te caranáravinda! 


RANGE À uma MZ 
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dhyeyam—adequado para se meditar em; sadd—sempre; oa 


bhava--os ultrajes da existência material; ghnam-—que destri 


abhista—o verdadeiro desejo da alma; -doham-—que recompensam 
muito bem; tirtha-—de todos os lugares sagrados e insignes persona 
lidades santas; aspadam —a morada; Siva-virifici—pelos mais eminens 
tes semideuses, o Senhor Siva e Brahmã; nutam—que se prostram 
a; Saranyam-—muito dignos de se refugiar; bhrtya—de Vossos servosy 
arti-ham—que aliviam o sofrimento; pranata-pâla-—ó protetor de 


todos os que simplesmente Vos oferecem respeitos; bhava-abdhi- 


do oceano de nascimentos e mortes; potam—que são um barco con- 


veniente (para cruzar); vande—ofereço minhas homenagens; maha” 
puruşa—ó Senhor Mahaprabhu; te—a Vossos; carana-aravindam- 
pés de lótus. 


TRADUÇÃO 

“Meu querido Senhor, sois o Mahã-purusa, a Suprema Personali- 
dade de Deus, e adoro Vossos pés de lótus, que são o único objeto 
eterno de meditação. Esses pés destroem as embaraçosas condições 
da vida material e outorgam liberalmente o mais sublime desejo da 
alma, a consecução de amor puro por Deus. Meu querido Senhor, 
Vossos pés de lótus são o refúgio de todos os lugares sagrados e de 
todas as autoridades santas na linha de serviço devocional, e podero- 
sos semideuses como o Senhor Siva e o Senhor Brahmã os veneram. 
Meu Senhor, sois tão bondoso que protegeis de bom grado todos 
aqueles que meramente se prostram a Vós com respeito e desse modo 
aliviais misericordiosamente todo o sofrimento de Vossos servos. 
Em suma, meu Senhor, Vossos pés de lótus são de fato o barco con- 
veniente para cruzar o oceano de nascimentos e mortes, e por esse 
motivo mesmo o Senhor Brahmã e o Senhor Siva buscam refúgio 
a Vossos pés de lótus.” 


SIGNIFICADO 

Este verso descreve e adora a encarnação da Personalidade de 
Deus que aparece em Kali-yuga. O sábio Karabhajana, após descre- 
ver a encarnação de Deus em cada uma das três yugas anteriores 
— Satya, Tretã e Dvapara — apresentou orações convenientes para 
serem utilizadas na glorificação do Senhor em cada era específica. 
Depois de descrever a manifestação do Senhor em Kali-yuga com o 
verso krsna-varnam tvisakrsnam, ele apresenta agora este verso € 









so de refugiar-se aos pés de lótus de Caitanya Maháprabhu: Náo é 
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nte para glorificar o aparecimento do Senhor em Kali-yuga 
o Caitanya Maháprabhu, krsna-varnam. Caitanya Maháprabhu 
ece em Kali-yuga e ensina a todos:a cantar o santo nome de 
na. Os membros da ISKCON estáo táo absortos em krsna-varnam, 

ja, o cantar dos santos nomes de Krsna, que às vezes as pessoas 
muns referem-se a eles como “os Krsnas””. Dessa forma, quem 
er que entre em contato com o movimento de Caitanya Maha- 
rahu logo passa a adorar a Krsna através do cantar de Seu santo 















As palavras dhyeyarm sadã, ou **para se meditar sempre em” 
ic que não há regras estritas nesta era quanto ao cantar ds 
intos nomes de Krsna. Em Kali-yuga o processo autorizado de 
editacáo é o cantar dos santos nomes do Senhor, em-especial o 
mira Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare 
Hare Râma, Rama Rama, Hare Hare. Deve-se realizar este 
ocesso constantemente (sadã). Do mesmo modo, Caitanya Mahã- 
bhu afirmou que nâmnam akári bahudhã nija-sarva-saktis tatrãr- 
tá niyamitah smarane na kalah: em Kali-yuga, o Senhor Supremo 
losamente investiu todas as Suas poténcias em Seu santo nome, 
o há regras estritas quanto ao cantar desses nomes: A menção 
as regras refere-se a kãla-desa-niyama, ou regulações concer- 
tes a tempo e lugar. Em geral existem regulações estritas que go- 
am o tempo, estação, lugar, condições, etc., em que se pode 
tar determinada cerimônia védica ou cantar determinado man- 
a. Contudo, deve-se cantar o santo nome de Krsna em toda a parte 
a todo o momento, vinte e quatro horas por dia. Logo, não há 
estrição quanto a tempo e lugar. Este é o significado da declaração 
Caitanya Maháprabhu. 
VA palavra paribhava-ghnam é significativa neste verso. Em Kali- 
juga a sociedade humana está infectada pela inveja. A inveja é enor- 
, mesmo entre membros da mesma familia, que estão sempre 
igando nesta era. Assim também, os vizinhos tém inveja uns dos 
tros e das posses e posições uns dos outros. E nações inteiras, ar- 
ndo de inveja, vão para a guerra desnecessariamente, sob o risco 
genocídio causado por terríveis armas modernas. Porém, todos 
tormentos causados por membros familiares, estranhos, ditos 
igos que são infiéis, nações oponentes, competição financeira, 
a social, câncer, etc., podem ser aliviados mediante o proces- 






























Srimad-Bhagavatam 


possível salvar o corpo material, mas quem se refugia em Caitanya. 


Maháprabhu desata o nó apertado do coração que psicologicament 


no desperdiçam seu tempo e negligenciam o verdadeiro proc 


de Caitanya Maháprabhu, o próprio Krsna. ' 

Neste verso a palavra firthaspadam significa que os pés de lótus 

| de Caitanya Mahāprabhu são o refúgio de todos os lugares sagra» 

dos. À medida que o movimento da consciéncia de Krsna se espar 

| lha por todo o mundo, podemos verificar, sobretudo nos países 

| pobres do terceiro mundo, que é muito difícil para as pessoas irem. 

a Índia visitar os mais sublimes lugares santos, tais como Vrndã- 

vana e Mayápur. Em especial na América do Sul é muito difícil que 

um grande número de devotos visite tais lugares da Índia e se puris 

| fique. Porém, Caitanya Mahãprabhu é tão misericordioso, que sim» 

| plesmente por adorá-lO, os vaisnavas de todo o mundo recebem à 

| benefício de ter visitado o lugar sagrado supremo, a saber, os pés 

| de lótus de Caitanya Mahãprabhu. Logo, não há perda para-os se- 

| guidores do movimento da consciência de Krsna, a despeito de sua 
|| situação externa. 

Com relação a isso, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura afirma 
que kalaw dravya-desa-kriyâdi-janitarn durvâram apâvitryam api 
násañkaniyam ¡ti bhavah. Nesta era o mundo é-táo contaminado 
pela vida pecaminosa, que é muito dificil livrar-se de todos os sin- 

| tomas de Kali-yuga. Ainda assim, quem serve fielmente o trabalho 
| missionário de Caitanya Maháprabhu não precisa temer os ocasio- 
| 
| 
|| 





nais e inevitáveis sintomas de Kali-yuga. Os seguitlores de Caitanya 
Mahaprabhu seguem à risca-os quatro princípios reguladores, a 
|| saber, não praticar sexo ilícito, não se intoxicar, não -comer carne 
e não praticar jogos de azar. Eles tentam sempre cantar Hare Krsna 
| e ocupar-se no serviço ao Senhor. Todavia, por casualidade pode ser 

que algum sintoma ocasional de Kali-yuga, tais como inveja, ira, lu- 
| xúria, cobiça, etc., apareçam momentaneamente na vida do devoto. 
| Mas se esse devoto é de fato rendido aos pés de lótus de Caitanya 
Mahāprabhu. por Sua misericórdia tał sintoma indesejado, ou anar- 
tha, logo desaparecerá. Portanto, o seguidor sincero do Senhor jamais 








[Canto 11, Cap. $ 





| o prende à alucinação de identificar-se com o corpo externo ou 
| mente material sutil. Desfeita esta falsa identificação, a pessoa pode 
se tornar bem-aventurada em qualquer condição material adversas 
Aqueles que tolamente tentam converter o corpo temporário em eter 






para tornar a vida permanente, a saber, refugiar-se aos pés de lótus 
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se desencorajar na execução de seu dever prescrito, senão que 
Ve ter confiança de que será protegido por Caitanya Mahāprabhu. 
mbém se menciona neste verso que siva-virifici-nutam. O Senhor 
e o Senhor Brahma são sem dúvida as duas personalidades mais 
erosas deste universo. Ainda assim, eles meticulosamente ado- 
Los pés de lótus de Caitanya Mahaprabhu. Por quê? Saranyam: 
no o Senhor Siva e o Senhor Brahmã não se sentem seguros 
no refúgio dos pés de lótus do Senhor. 
As palavras bhrtyârti-ham pranara-pála indicam que se alguém 
plesmente se prostra sem duplicidade aos pés de lótus do Senhor 
nata), então o Senhor concede a tal candidato sincero toda a 
ão. Este verso não menciona que é necessário ser um elevado 
oto do Senhor. Ao contrário, ele afirma que quem simplesmen- 
prostra aos pés de lótus do Senhor obtém toda a proteção, e 
também se aplica a qualquer um que tenta servir a missão de 
ya Mahaprabhu. Devido à misericórdia do Senhor, mesmo 
pófito obterá toda a proteção. 
A respeito das palavras bhavâbdhi-potam, ou *'um barco conve- 
para cruzar o oceano da existência material”, há no: Srimad- 
avatam a seguinte declaração do Senhor Brahmã e outros 
leuses: tval-pâda-potena mahat-krtena kurvanti go-vatsa-padam 
âbdhim. ** Aceitando Vossos pés de lótus como o barco com o 
se pode cruzar o oceano da ignorância, a pessoa segue os passos 
mahájanas e pode cruzar esse oceano tão facilmente quanto 
juém atravessa a pegada de um bezerro.” Segundo Srila Rúpa 
josvami, o seguidor de Caitanya Mahaprabhu é jivansmukta, ou 
na alma liberada. Desse modo, o devoto não se preocupa com seu 
uro destino, pois tem confiança de que o Senhor logo o ajudará 
avessar o oceano da existéncia material. O Upadesamrta alude 
a confiança usando a palavra niscayat, que significa firme con- 
lo acerca da poténcia do processo de servico devocional. Segun- 
O Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, entende-se também que a 
eclaração siva-virifici-nutam indica que Caitanya Maháprabhu é 
orado pela encarnação do Senhor Siva, Advaita Acarya, e pela 
arnacáo do Senhor Brahma, Haridasa Thakura. 
Caitanya Mahaprabhu é chamado neste verso de mahá-purusa, 
le significa purusottama, a Suprema Personalidade de Deus. De 
a semelhante, há referência a mahaprabhu no Svetasvatara Upa- 
lisad (3.12), mahan prabhur vai purusah sattvasyaisa pravartakah: 
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“O prabhu supremo éa Personalidade de Deus; o iniciador de todi 
o cosmos”.'O Senhor Sri Gaurakrsna também é chamado de mahd 
purusa neste verso, e toda a intenção do verso é oferecer referências 
a Seus pés de lótus, Esses pés de lótus são o verdadeiro objeto etem 
no de meditação, porque acabam com o cativeiro da vida material 
e satisfazem os desejos dos devotos. Embora as almas condiciona 
das, laborando arduamente sob a ilusão, busquem muitas metas tem 
porárias na vida, não há possibilidade de elas alcançarem verdadeira 
bem-aventurança ou conhecimento. Semelhante bem-aventurança e: 
conhecimento eterno são a verdadeira riqueza. Não se deve negligente 
ciar os pés de lótus de Caitanya Maháprabhu, considerando-O uma: 
pessoa comum, e, em vez disso, aceitar o refúgio temporário e ini 
til'oferecido pela energia ilusória do Senhor. 

Aqueles yogis que erroneamente escolhem algum outro objeto 
de meditação além dos pés de lótus do Senhor só criam empecilhos 
para sua própria vida eterna. Quando o meditador, a meditação + 
o objeto de meditação estão todos na plataforma eterna do Senhor, 
então obteve-se verdadeiro refúgio. De modo geral as almas condi 
cionadas se ocupam em bhoga-tyâga. Elas às vezes correm como 
loucas atrás de prestígio material e gozo dos sentidos, e às vezes des 
sesperadamente tentam renunciar a essas coisas. No entanto, além 
desse ciclo vicioso de gozo dos sentidos e renúncia estão os pés de 
lótus do: Senhor, que constituem a morada última de paz e felici» 
dade para a entidade viva. 

Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thákura apresentou ainda as se 
guintes observações sobre este verso. 





dhyeyam—o objeto indicado pela palavra dhimahi no mantra Gáya- 
tri. 


tirthispadam—o refúgio original dos lugares sagrados encabeça- 
dos:por $ri Gauda-ksetra e Vraja-mandala; ou o refúgio origi- 
nal, a saber, os pés de lótus do Senhor, dos grandes devotos 
da Brahma-sampradaya que seguem na sucessão de audição fiel. 
sucessão de audição fiel começa com S$rimad Anandatirtha 
(Madhvacárya) e continua com os maha-bhagavatas rúpánugas, 
os elevadíssimos seguidores de Rúpa Gosvámi e Caitanya Maha- 
prabhu. 




























“tyaktvã-—abandonando; su-dustyaja-—muito difícil de abandonar; 
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virifici-nutam-— Aquele que é adorado pela encarnação do Senhor 
Siva, Śrīmad Advaitācārya Prabhu, e pela encarnação do Senhor 
Viriñci, Śrīmān Ācārya Haridāsa Prabhu. 






irtyârti-ham-— Aquele que destruiu, por Sua misericórdia imotiva- 
da, a miséria de Seu servo, o brãhmana Vasudeva, que estava 





- acometido de lepra na caitanya-lilã. 


vâbdhi-potam—os meios para atravessar o oceano de samsdra; 
ou o refúgio daqueles que estáo se livrando da existéncia mate- 
rial, que aflige a entidade vida sob a forma de anseio por libe- 
ração ou desfrute mundano. Semelhantes pessoas que tiraram 
proveito deste barco transcendental dos pés de lótus do Senhor 
sáo Sarvabhauma Bhattácárya, que foi salvo de mukti-kama, 
ou o desejo de liberacáo, e Prataparudra Maharája, que foi 
salvo de bhukti-kâma, ou o desejo de opulência mundana, 


VERSO 34 


a ane st 
AÑ ATAR ALTER | 

apta AAA 

a es: UL] 


tyaktvã su-dustyaja-surepsita-rãjya-laksmim 
dharmistha arya-vacasá yad agad aranyam 

maya-mrgam dayitayepsitam anvadhávad 

vande mahá-purusa te caranaravindam 


ipsita—ansiosamente desejada pelos semideuses; rajya-laksmim— 
deusa da fortuna e sua opuléncia; dharmisthah—perfeitamente 
em religiosidade; drya-vacasa—de acordo com as palavras de 
bráhmana (que O amaldigoara a ficar destituido de toda a felici- 
da vida familiar); yat—Aquele que; agdt—foi; aranyam—para 
floresta (aceitando a ordem de vida renunciada); máyd-mrgam—a 
a- condicionada, que vive em busca de` desfrute ilusório; gayi- 
-devido à absoluta misericórdia; īpsitam—Seu objeto desejado; 
wadhāvat—correndo atrás; vande—ofereço minhas homenagens; 
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mahá-purusa—6 Senhor Mahaprabhu; 1e—a Vossos; carana-aravine 
dam-—pés de lótus. 


TRADUÇÃO 

“0 Mahã-purusa, adoro Vossos pés de lótus. Abandonastes a com» 
panhia da deusa da fortuna e toda a sua opulência, que é muito di- 
fícil de renunciar e é desejada até mesmo pelos grandes semideuses, 
Sendo o mais fiel seguidor do caminho da religião, partistes para q 
floresta em obediência à maldição de um brâhmana. Devido à abso- 
luta misericórdia, fostes no encalço das almas condicionadas caidas, 
que vivem em busca do falso desfrute ilusório e ao mesmo tempa 
Vos ocupastes em buscar Seu próprio objeto desejado, o Senhor 
Syámasundara.” 





SIGNIFICADO 

Segundo os dcáryas yaisnavas, entende-se que este importante 
verso do Srimad-Bhagavatam descreve Caitanya Mahaprabhu, 0 
Senhor Krsna e também o Senhor Sri Ramacandra. Este verso apar 
rece inserido no discurso do sábio Karabhajana sobre os yugáva- 
tãras, ou as diferentes encarnações da Personalidade de Deus que 
libertam as almas condicionadas de cada era, Entende-se que as 
orações terminadas com as palavras vande mahá-purusa te caranãra- 
vindam glorificam a encarnação do Senhor Krsna em Kali-yuga cos 
nhecida como Caitanya Mahãprabhu. Caitanyá Mahaprabhu viveu 
vinte e quatro anos em Navadvipa como um pai de família e des- 
frutou imensa popularidade entre eruditos e pessoas comuns. Seu 
movimento de sankirtana era completamente apoiado pelo governo 
local, embora este fosse muçulmano. E Caitanya Maháprabhu teve 
o prazer de casar-se com a deusa da fortuna. Nenhuma mulher or- 
dinária do mundo material, independentemente de quão fascinante 
seja ela, pode de alguma maneira comparar-se à bela deusa da fortu- 
na. Todos no Universo, incluindo o Senhor Brahmã, estão em busca 
da deusa da fortuna: Portanto, aqui se afirma que surepsita. 

Todavia, Caitanya Maháprabhu é o Senhor Krsna: aparecendo 
como um brâhmana e portanto é decerto dharmisthah, ou o mais 
religioso. Na verdade, a Suprema Personalidade de Deus é sempre 
dharmisthah, quer apareça como um vaqueirinho, um grande rei ou 
um: bráhmana, pois o próprio Senhor é a fonte original e a personi- 
ficação de todos os principios religiosos. Contudo, nos passatempos. 
de Caitanya Maháprabhu há pouquíssimas atividades políticas ou 





SUA DIVINA GRAÇA y 
A.C. BHAKTIVEDANTA SWAMI PRABHUPADA 


Fundador-Acarya da Sociedade Internacional da Consciência de Krishna 





OBSERVANDO OS EXÉRCITOS NO CAMPO DE BATALHA DE Seus devotos e exterminar as forças ateístas. Com este propósito, Ele 
KURUKSETRA organizou uma maciça batalha em Kuruksetra, na qual os piedosos 


Há cinquenta séculos, o Senhor K , apareceu na Terra como um Pandavas derrotaram os Kurus demoníacos. 
membro da dinastia Yadu para executar Sua missão eterna de d ler FLA, 





O COMPORTAMENTO INSOLENTE DOS JOVENS YADUS 
Os rapazes di 


então, dirigiram-se aos sábio profética até a assembléia real e apresentaram-na ao rei Ugrasena, que a 
“O brãhmanas eruditos, será este bebê um menino ou uma menina” triturou em pedaços e lançou-os no oceano. 
(11.1. 11-12) (11. 1. 19) 








NARADA MUNI VISITA VASUDEVA A CHEGADA DOS NOVE YOGENDRAS 
Vasudeva cumprimentou Narada Muni respeitosamente, adorou-o Os nove Yogendras são almas liberadas que viajam livremente pelos 
segundo a etiqueta védica apropriada e pediu-lhe que falasse acerca do: vários planetas, difundindo o conhecimento da Verdade Absoluta. 
serviço devocional puro ao Senhor Krsna. 'Ño apresentarem-se no sacrifício do rei Nimi, todos os que ali estavam 


(1.2.3) E ` 
| levantaram-se em sinal de respeito. 
| (11.2. 20-21) 








AS DEZ PRINCIPAIS ENCARNAÇÕES DE KRSNA 
As dez encarnaç enhor Krsna para passatempos são, da parte 
superior esquerda à superior direita: o Senhor Matsya, o Senhor Kūrma 
o Senhor Varãha, o Senhor Nrsirnhadeva, o Senhor Vāmana, o Senhor 
Par: ima, o Senhor Râmacandra, o Senhor Krsna e o Senhor 


Balarâma, o Senhor Buddha e o Senhor Kalki. 
(11.4. 18-22) 


'0S INCRÍVEIS PODERES MÍSTICOS DE NARA-NARAYANA 


Diante de Cupido, o todo-poderoso Senhor Nara-N: a subitamente 

manifestou muitas mulheres, que eram magnificamente deslumbrantes, 

decoradas com roupas finas e ornamentos, e que fielmente O serviam. 
(11. 4. 12) 





) SENHOR CAITANYA MANIFESTA-SE COM SEIS BRAÇOS 


a literatura védica A E à = ia 
aviso: Aquele que TRA E = edig 1 transmite este cl: seguidores do Senhor Caitanya ás vezes adoram-nO em Sua forma 
ser morto E a i pepe es A We seis braços (sad-bhuja). Dois bra arr 
s O sua pri n la por um processo semelhante sannyãst, outros dois s 
(LS. 14) o AV 
restantes portam o arco e as flechas do Senhor 





O SENHOR CAITANYA E SEUS ASSOCIADOS 


Na era atual, o S <rsna apê a forma do Senhor Caits anya 


(centro), que ensina o amor por Deus através do processo do canto 
congregacional do: S 
acompanhado pelo 

Gadādhara e Śrī $nivas: 


, são conhecidos como o Pañca 
tattva, a Verdade Absoluta rev elada sob cinco aspectos. 


A ALEGORIA DOS DOIS PÁSSAROS 
aros amigos fizeram seus ninhos na mesma árvore. 
¡pesar de terem naturezas semelhantes, um tenta desfrutar dos frutos 


enquanto que o outro está em posição superior. 
(11. 11. 6) 








| A gnt A ci ERR Corpos. Na forma humana a natureza original da alma é exibida com 
Ala nono as ads dE a n i espécies de vi mais intensidade. A forma de vida humana destina-se especialmente a 
A Seah Spremo 7 Posição original como serva el , alificar o ser vivo a voltar ao lar, voltar ao Supremo. Porém, se a alma 
p » no mundo espiritual, assume esses diferentak condicionada mal utiliza esta oportunidade, ela pode descer uma vez 
mais a espécies de vida inferiores. 
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onómicas. Caitanya Maháprabhu apareceu como um grande bráhma- 
filósofo e por isso Ele decerto é dharmisthah. No Caitanya-cari- 
rta, Adi-lila, Capítulo Dezessete, descreve-se que certo bráhmana, 
era famoso por ser ríspido e por amaldigoar os outros, náo 
entrar na sala onde Caitanya Mahaprabhu realizava kirtana, 
is a porta estava trancada. Ficando muito agitado e quebrando 
cordáo de bráhmana, ele; no dia seguinte, á margem do Ganges, 
Idiçoou Caitanya Maháprabhu dizendo: **Agora te amaldigoa- 
|, pois Teu comportamento me ofendeu muito. Serás destituído 
toda felicidade material”. No entanto, Caitanya Mahâprabhu 
ntiu enorme júbilo dentro de Si mesmo, já que Sua missão era 
il ja-vidyã-nija-bhakti-yoga — abandonar a ilusão do gozo dos 
dos materiais e resolutamente ocupar-se vinte e quatro horas 
dia no serviço devocional ao Senhor. Portanto, Caitanya Maha- 
bhu tomou esta maldição como bênção e, logo depois, o Senhor 
eitou sannyãsa. Por isso, afirma-se neste verso que, devido às pa- 
s do ariano, o brâhmana (ârya-vacasã), Caitanya Mahaprabhu 
ou sannyãsa (yad agád aranyam) e partiuem viagem através 
diferentes florestas da Índia rumo'a Vrndavana e depois ao Sul 
Índia. Caitanya Mahaprabhu queria sobretudo preservar O pres- 
gio da classe bramínica e portanto decidiu manter a maldição do 
râhmana intacta. 

» Srila Visvanatha Cakravarti Thakura apresentou a seguinte ex- 








































































atada ao mundano conceito de vida corpórea. A palavra mrgam in- 
à mrgyati, ou “buscar”. Assim, maya-mrgam indica a entidade 
jiva condicionada, que vive freneticamente buscando o gozo dos 
entidos mais moderno, sob o conceito corpóreo de sociedade, ami- 

tade e amor. Anvadhavat indica que Caitanya Maháprabhu era 
“sempre visto indo daqui para ali, à procura das almas condiciona- 
das caídas. Caitanya Mahâprabhu às vezes abraçava as almas condi- 
Egionadas sob o-pretexto de amizade religiosa ou êxtase. Porém, na 
“verdade, o Senhor tocava os corpos das almas condicionadas para 
arrancá-las do oceano da existência material e lançá-las no oceano 
do amor extático por Deus. Assim, Caitanya' Maháprabhu foi a 
mais misericordiosa e munificente encarnação do Senhor, cuja mi- 
sericórdia ultrapassou os limites da discriminação mundana no que 
diz respeito á casta, cor e credo. 


























UDDHAVA ORA AO SENHOR KRSNA 

Vendo a morte iminente dos Yadus e notando sinais amedrontadores, 

Uddhava aproximou-se do Senhor Krsna num local privado, prostrows 
diante dEle e, com as mãos postas orou: 


“O Senhor, leve-me contigo para Tua morada”. 
(11. 6. 40-41) 
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Pode-se explicar a palavra dayitayã da seguinte maneira. A pas 


lavra sânscrita dayã significa “misericórdia”. Logo, por derivaç 
gramatical, a palavra usada neste verso, dayitayã, indica que, 
ser o mais misericordioso, Caitanya Mahâprabhu estava ativamente 
ocupado em resgatar as almas condicionadas caídas, que estão co! 
pletamente distraídas e confusas devido a energia ilusória exter 
do Senhor. A qualidade de ser o mais misericordioso faz parte int 


grante do caráter do mahá-purusa, ou a Suprema Personalidade de: 


Deus. 
Segundo Srila Jiva Gosvami, este verso também descreve a encare 
nação do próprio Senhor Krsna em Sua forma escura original. Sendo 
assim, as palavras surepsita-râjya-laksmim indicam sri-mathurd 
| sampattim, ou a opulência de Mathura. Mathurã é descrita na lite 
ratura védica como o reservatório de toda a opulência, devido ad. 
toque dos pés de lótus do Senhor naquela região. Mas Krsna, em- 
| bora tenha nascido na opulenta cidade de Mathurã, transferiu-Se 
| para a aldeia da floresta de Vrndavana. Neste caso, a palavra árya: 
vacasã indica a ordem dos pais originais do Senhor Krsna, Vasu- 
deva e Devaki. No Srimad-Bhagavatam (10.3.22,29) tanto Vasudeva 
quanto Devaki expressam seu temor à ameaça de Kamsa, que já ma- 
tara todos os irmáos mais velhos de Krsna. A palavra Grya-vacasd, 
entáo, indica que com grande amor eles solicitaram a Krsna que 
bondosamente fizesse algum arranjo para evitar Kamsa. E Krsna, 
para obedecer à ordem deles, transferiu-Se para a aldeia da floresta 
| de Vrndāvana (yad agād aranyam). 

Neste contexto, as palavras maya-mrgam indicam o especial re- 
lacionamento sublime entre Srimati Rādhārānī e Sri Krsna. Maya 
também indica a potência interna de Krsna, yoga-maya. A forma 
original da potência interna de Krsna é Srimatr Radharani. Devido 
ao inconcebível amor de $rimati Radharâni, o Senhor Krsna Se torna 
facilmente controlado por Ela, Assim, mrgam, ou “animal”, neste 
caso indica kridã-mrgam, ou “um animal de brinquedo”. Assim 

| como uma bela jovem pode brincar com muitos bonecos ou ani- 
| mais de brinquedo, da mesma forma o Senhor Krsna Se torna tal 
qual um boneco nas mãos da mais bela jovem, Srimati Radhárani. 
Segundo Srila Jiva Gosvâmi, Srimati Radharâni realizava inúmeras 
classes de adoração a fim de atar Krsna cada vez mais a Ela, porque 
Srimati Radharáni não consegue viver sem Krsna. Desse modo, em 
f virtude da ärādhana, ou adoração; de Śrīmati Rādhārānī, Krsna 
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ais pode deixar Vrndavana. Ele corre daqui para ali em Vrnda- 
ja, protegendo as vacas, brincando com Seus amigos e ocupan- 
em incontáveis casos amorosos com $rimati Radharâni e as 
Assim, a palavra anvadhávat indica as atividades infantis de 
; correndo por toda a terra transcendental de Vrndāvana, sob 
strito controle do amor de Srimati Radharani. 
a Sridhara Svámi explicou que este verso também descreve a 
do Senhor Ramacandra. Embora tenha completa inde- 
ndência e desapego de tudo, o Senhor fica apegado a Seus de- 
s puros devido ao seu amor por Ele. Na majestosa capital de 
iyodhya todos os cidadãos amavam Rámacandra mais do que se 
descrever. Neste contexto, drya-vacasã significa que, em vir- 
da ordem de Seu pai, que era exatamente como Seu guru, Rama- 
ndra abandonou tudo e foi para a floresta. Lá Ele exibiu enorme 
feição por mãe Sitã e perseguiu mãyã-mrgam, ou o veado ilusório 
“fora criado pela magia de Rávana. A palavra dayitayepsitam 
o desejo especial de Srimati Sitadevi de ter este veado dou- 











do. 
Todos os membros do transcendental corpo do Senhor são não- 
erentes e intercambiáveis, como afirma o Brahma-sarnhita (5.32): 


añgáni yasya sakalendriya-vrttimanti 
pasyanti pânti kalayanti ciram jaganti 

ananda-cinmaya-sad-ujjvala-vigrahasya 

govindam adi-purusam tam aham bhajâmi 


todos os membros corpóreos (argani) do Senhor Supremo são sa- 
kalendriya-vrttimanti, ou seja, possuidores de todas as funções de 
odos os outros membros. Desse modo, os pés de lótus da Perso- 
nalidade de Deus são uma representação plenária da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, e adorar os pés de lótus do Senhor coloca o 
dorador de imediato no oceano de bem-aventurança transcendental. 
n qualidade espiritual, não existe diferença considerável entre as 
encarnações de Caitanya Mahãprabhu, o Senhor Krsna e o Senhor 
'Sri Ramacandra. Como se afirma nos textos védicos: advaitam acyu- 
lam anâdim ananta-riipam. Portanto, não há contradição nas opi- 
niões dos acaryas que declaram que este verso maravilhosamente 
glorifica três diferentes manifestações da Verdade Absoluta única. 
Caitanya Maháprabhu é sem dúvida a Suprema Personalidade de 
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Deus. Seus atributos transcendentais preenchem em todos: os sel 
tidos do termo as descrições da Verdade Absoluta apresentadas 
literatura védica. No Caitanya-caritamrta, Adi-lila, Terceiro Cap 
lo, Krsnadasa Kaviraja Gosvâmi e Srila Prabhupada apresentam e 
boradas explicações acerca da posição transcendental de Sri Caitan 
Maháprabhu, as quais o leitor pode consultar para maiores info 
mações. 

Todos devem seguir o exemplo do sábio Karabhajana e adorar q 
pés de lótus do Mahaprabhu, o mahá-purusa, Sri Caitanya Mal 












prabhu. A pessoa não deve apodrecer na plataforma de especulação. 
mental e interpretação caprichosa, senão que, mediante a rendição 
a Caitanya Mahaprabhu, deve reviver de fato sua relação perdida. 
com a Verdade Absoluta. Quem adora Caitanya Mahaprabhu obtém: 
| maravilhosos resultados espirituais e saboreia o fruto do amor 
Krsna. Logo, vande maha-purusa te caranãravindam: humildemente 
prostremo-nos aos pés de lótus da original Personalidade de Deus, 
Sri Caitanya Maháprabhu, que é o mahá-purusa glorificado no 










Srimad-Bhagavatam. 


Corroborando a explanação deste verso, os seguidores de Caitanya 
Maháprabhu também O adoram em Sua forma de seis braços cha- 
mada sad-bhuja. Duas máos carregam o cántaro e danda do sannyd- 
sí Caitanya Maháprabhu, duas máos carregam a flauta do Senhor 
Krsna e duas máos carregam o arco e flecha de Sri Rámacandra. Esta 
forma sad-bhuja é o verdadeiro significado deste verso do Srimad- 


Bhagavatam. 
| VERSO 35 


| da gags aqua qna 
a aa Am gR: N3 


| evarh yugânurapabhyam 
| bhagaván yuga-vartibhih 
manujair ijyate rãjan 
Sreyasám isvaro harih 





evam=—assim; yuga-anurapabhyam—(mediante nomes e formas 
específicos) convenientes para cada era; bhagaván—a Suprema Per- 
| sonalidade de Deus; yuga-vartibhih—por aqueles que vivem em cada 
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das diferentes eras; manujaih—seres humanos; ijyate—é adora- 
rajan—ó rei; sreyasam—de todo beneficio espiritual; isvarah— 
ontrolador; harih-—o Senhor Hari. 





TRADUÇÃO 
ja maneira, ó rei, o Supremo Senhor Hari é o outorgador de 
os benefícios desejáveis da vida. Seres humanos inteligentes 
as formas e nomes específicos que o Senhor manifesta em 
entes eras. 





r SIGNIFICADO 

palavra yugânurapabhyam é significativa nesta passagem. Anu- 
significa “conveniente” ou “apropriado”. A Suprema Persona- 
de Deus, Krsna, deseja ansiosamente que todas as entidades 
condicionadas voltem ao lar, voltem ao Supremo, para uma 
eterna de bem-aventurança e conhecimento. Assim, o Senhor 
ela-Se em cada uma das quatro eras — Satya, Tretã, Dvapara e 
li — numa forma apropriada para os seres humanos dessa era o 
arem. Em seu Laghu-bhagavatâmrta (Purva-khanda 1.25), Srila 
a Gosvâmi afirma: 












kathyate varna-nâmabhyam 
suklah satya-yuge harih 

raktah Syamah kramát krsnas 

tretáyam dvapare kalau 


“Conforme Sua cor e nomes, o Supremo Senhor Hari é descrito 
“como Sukla [branco, ou o mais puro] em Satya-yuga, e como ver- 
elho, azul-escuro e negro respectivamente: em Treta, Dvapara e 
Kali.” Dessa maneira, embora se apresentem vários nomes convenien- 
para glorificar ao Senhor em cada era, tais como Hamsa e Su- 
a em Satya-yuga, Visnu e Yajfia em Tretā-yuga, e Vasudeva e 
Sañkarsana em Dvápara-yuga, náo se apresentam semelhantes nomes 
para Kali-yuga, apesar de haver tais nomes, a fim de evitar a revela- 
ção barata acerca da verdade da encarnação de $ri Caitanya Maha- 
prabhu. 
Em Kali-yuga a hipocrisia e a superficialidade tomam conta da 
sociedade humana. Há nesta era uma forte tendência para a dissimu- 
lação e fraude. Portanto, a encarnação de '$ri Caitanya Mahaprabhu 
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é revelada na literatura védica de forma confidencial e discreta, para. l yatra sañkīrtanenaiva 

ser conhecida apenas pelas pessoas autorizadas, que podem, então, | sarva-svartho “bhilabhyate 

propagar na Terra a missão do Senhor. É comum nesta era mod 7 

na vermos muitas pessoas tolas e medíocres que alegam ser Deus. alim—a era de Kali; sabhajayanti—louvam; aryah—almas pro- 
ou encarnações, avatâras, etc. Existem muitas filosofias e aca essistas; guna-jfiãh-—que conhecem o verdadeiro valor (da era); 


mias baratas que prometem, por um preço módico, converter alguém a-bháginah—que sáo capazes de captar a esséncia; yatra—na 
em Deus num breve período de tempo. Nos Estados Unidos, um fas |; sankirtanena-—mediante o canto congregacional dos santos 
moso grupo religioso promete a seus seguidores que todos eles mes do Senhor Supremo; eva—meramente; sarva—todas; sva- 
tornarão o Senhor Supremo no céu. Semelhante pregação falsa se hah--metas desejadas; abhilabhyate—são alcançadas. 
dá em nome de Cristianismo. Logo, caso a literatura védica falasse. 
abertamente sobre o nome de Caitanya Maháprabhu, logo haveria TRADUC, AO 
j ca y a PACA do iio a Aqueles que são deveras avançados em conhecimento conseguem 
Portanto, pala! impedir este pandemônio, as escrituras védicas Eca o valor essencial desta STA e Mal Els Peto MUELA 
¡hostranipóalsaraín acerca de Kali-yuga, e de maneira sóbria e em- gam matyaga Rone, PERR A SEEEPETA IA ROCAS PIAA, a; 
coberta os mantras védicos informam os legítimos seguidores da cul» rite toda a perfeição da, vida mediante a, execução, de, sankir- 
turavédica a respeito do advento de Sri Caitanya Mahaprabhu. Este 
sistema discreto, escolhido pelo próprio Senhor para Seu aparecis 
mento em Kali-yuga, prova ser muito bem-sucedido no planeta Terra. SIGNIFICADO 
E em todo o mundo milhões de pessoas estão cantando os santos “Aqui se declara que entre as quatro eras — Satya, Treta, Dvapa- 
nomes de Krsna sem o insuportável incômodo de centenas e milha- e Kali — Kali-yuga é de fato a melhor porque nesta era o Senhor 
res de Caitanya Mahaprabhus de imitação. Quem tem o sério desejo distribui misericordiosa e mui liberalmente-a mais elevada perfeição 
de aproximar-se da Suprema Personalidade de Deus pode facilmente consciência, a saber, a consciência de Krsna. A palavra árya foi 


entender a missão do Senhor, ao passo que os cínicos patifes mate- finida por Srila Prabhupada como ““alguém que está avançando 
rialistas, enfatuados de prestígio falso e loucamente considerando piritualmente”. A natureza de uma pessoa avançada é buscar a 
que sua insignificante inteligência é superior à inteligência do Senhor sência da vida. Por exemplo, a essência do corpo material não é 
Krsna, não conseguem entender os belos arranjos feitos pelo Senhor ¡corpo em si mas a alma espiritual que está dentro do corpo; por- 
para Seu encantador advento no mundo: material. Assim, embora tanto uma pessoa inteligente dá mais atenção à alma espiritual eter- 
Krsna seja sreyasâm isvarah, ou o Senhor de todas as bênçãos, esses que ao corpo temporário. Do mesmo modo, embora Kali-yuga 
tolos afastam-se da missão do Senhor-e dessa maneira excluem-se de “seja considerada um oceano de contaminação, há nela também um 
seu verdadeiro benefício na vida, oceano de boa fortuna, a saber, o movimento de sañkirtana. Em 
tras palavras, todas as qualidades degradadas desta era são com- 

VERSO 36 pletamente neutralizadas pelo processo de cantar os santos nomes 


“do Senhor. Logo, conforme se declara na linguagem védica: 


SÍ AA JU AA: l v 


37 Y; da q f disfiz dhyayan krte yajan yajñais 
aqal & 7 man ya! 
& E RRI tretayam dvapare 'rcayan 
kalim sabhajayanty ãryã yad äpnoti tad āpnoti 


guna-jñāh sāra-bhāginah ' kalau sankirtya kesavam 
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“Tudo o que se pode conseguir em Satya-yuga através da medita» anadir ádir govindah 

ção, em Tretá através do oferecimento de sacrifícios ritualísticos q. sarva-karana-karanam 

em Dvápara através da adoracáo no templo é conseguido em Kali» (Brahma-samhita 5.1) 
yuga mediante o cantar congregacional dos nomes do Senhor Ke- 


sava.” r maneira, amor a Krşna e entrar no planeta de Krsna no 

O processo védico retira gradualmente a entidade condicionada: espiritual é o estado de vida mais supremamente perfeito e su- 
da escuridão de ahankãra, ou falsa identificação com o corpo mates ime disponível em qualquer lugar, em qualquer tempo, através da 
rial grosseiro, e a eleva à plataforma de auto-realização, ou aham de da existência. Esta perfeição está disponível em Kali-yuga 
brahmásmi: *eu sou alma espiritual, sou eterno”. A pessoa tem de ravés do simples cantar dos santos nomes de Deus: Hare Krsna, 
progredir ainda mais para descobrir que embora seja eterna, existe re Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Rama, 


uma entidade eterna superior, que é o próprio Senhor dentro de seu a Rama, Hare Hare. Portanto, todo homem, mulher ou criança 
coração e dentro de cada átomo do universo material. Além desta Mos devem compreender profundamente a oportunidade sem prece- 


segunda fase de auto-realização encontra-se a terceira e última platas entes oferecida por Caitanya Mahaprabhu e adotar com seriedade 
forma de perfeição, que é a compreensão acerca de Bhagavân, ou te processo de cantar. Só a pessoa mais desafortunada e irracional 
a Suprema Personalidade de Deus, em Sua própria morada. ligenciará esta oportunidade transcendental. 
A Suprema Personalidade de Deus não é em primeiro lugar o su. v 
perintendente deste mundo, mas antes o desfrutador de Seu próprio. VERSO 37 
mundo, que está além dos mais fantásticos sonhos da entidade viva q K 
condicionada. Em outras‘palavras, embora o rei ou presidente de px aaa nA a ai af 
um, país seja em última análise o controlador do departamento pe- + qi Aza qain rafa def: ngs 
nitenciário, o rei ou presidente obtém- verdadeiro prazer em seu prós o 
prio palácio e não em aplicar penalidades aos tolos prisioneiros» na hy'atah paramo läbho 


Da mesma maneira, o Senhor nomeia os semideuses para, em Seu b dehinárh bhramyatám ¡ha 


nome, administrar a criação material, enquanto Ele mesmo per- k yato vindeta paramārı 

manece desfrutando o oceano de bem-aventurança transcendental £ Sântirh nasyati samsrtih 

em Seu próprio reino transcendental. Logo, compreender o Senhor p 

dentro de Seu próprio reino é muito superior ao primitivo entendi- ma—náo existe; hi—de fato; atah—do que este (processo de sari- 


mento de que Ele é.o “criador” da prisão do mundo material. Esta kirtana); paramah-—maior; labhah-—coisa a ser ganha; dehinam— 





compreensão do conceito de Bhagavan começa com o entendimen» ra as almas corporificadas; bhrâmyatâm-—que são forçadas a 
to-de que há inúmeros planetas Vaikunthas no céu espiritual e que jagar; iha—por todo este universo material; yatah—do qual; vinde 

em'cada um deles habita uma expansão particular de Naráyana com a pessoa obtém; paramâm-—a suprema; Sântim-—paz; nasyati— 
Seus inumeráveis devotos que se apegam a esta forma específica. O “e é destruído; sarisrtih—o ciclo de-repetidos nascimentos e mortes. 


planeta central e mais elevado no céu espiritual chama-se Krsnaloka, 
e lá a Personalidade de Deus exibe Sua forma suprema e original de 
Govinda. Como confirma o Senhor Brahma: govindam àdi-purusam 


vê TRADUÇÃO 
“De fato, não existe nenhum ganho possivel para as almas corpo- 


tam aham bhajâmi. O Senhor Brahmã também declara: rificadas forçadas a vagar pelo mundo material superior ao movi- 
mento de saúkirtana do Senhor Supremo, através do qual a pessoa 
isvarah paramah krsnah “pode alcançar a paz suprema e livrar-se do ciclo de repetidos nasci- 


sac-cid-ànanda-vigrahah mentos e mortes. 
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SIGNIFICADO 
No Skanda Purãna, bem como em outros Purãnas, encontra-se 
a seguinte declaração: maha-bhagavatã nityar kalau kurvanti kirtas 
nam. “Durante Kali-yuga os grandes devotos do Senhor sempre se 
ocupam em Kirtana, cantando Seus santos nomes.” É da natureza 
da Suprema Personalidade de Deus ser misericordioso, e Ele exibe 
especial misericórdia para aqueles que, numa condição desamparada, 
se refugiam por completo em Seus pés de lótus. A pessoa pode se 
refugiar de imediato nos pés de lótus do Senhor mediante o cantar 
de Seus santos nomes. Segundo Sridhara Svami, mesmo em eras ans 
teriores como Satya-yuga não era possível para as entidades vivas 
obter a perfeição que está disponível em Kali-yuga, Srila Jiva Gos 
svâmi explicou isto como segue. Em eras anteriores como Satyas 
yuga os seres humanos eram perfeitamente qualificados e executavam 
com facilidade até os processos espirituais mais difíceis, meditando 
por muitos milhares de anos praticamente sem comer nem dormir. 
Assim, embora em qualquer era a pessoa que se refugia por comple- 
to no santo nome do Senhor obtenha toda a perfeição, os habitantes 
altamente qualificados de Satya-yuga não consideram que o mero 
mover da língua e dos lábios, cantando o santo nome do Senhor, é 
um processo completo e que o santo nome do Senhor é o único re- 
fúgio dentro do Universo. Eles sentem mais atração pelo difícil e 
meticuloso sistema de yoga meditacional, que exige uma série de 
sofisticadas posturas sentadas, trabalhoso controle da respiração 
e profundas e prolongadas meditações em estado de transe sobre 
a Personalidade de Deus dentro do coração. Em Satya-yuga pra- 
ticamente se desconhece a vida pecaminosa, e por isso as pessoas 
não são afligidas pelas terríveis reações vistas em Kali-yuga, tais 
como guerra mundial, fome, praga, seca, insanidade, etc. Embora 
em Satya-yuga as pessoas sempre adorem a Personalidade de Deus 
como a meta última da vida e sigam meticulosamente Suas leis, cha- 
madas dharma, elas não se sentem numa condição desamparada, e 
por isso nem sempre experimentam amor intenso pelo Senhor. 
Porém, em Kali-yuga as condições de vida são tão intoleráveis, 
os governos modernos são tão detestáveis, nossos corpos são tão 
atormentados por doença física ou mental, e mesmo a autopreser- 
vação é tão penosa; que as almas condicionadas gritam intensamen- 
te o santo nome de Krsna, pedindo alívio do ataque desta era. Os 
membros do movimento da consciência de Krsna têm-experiências 
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s€ inesquecíveis das terríveis contradições inerentes à socieda- 
+ humana desta era e, por isso, têm firme convicção de que não 
mada a se obter, exceto a misericórdia do Senhor Supremo. Nos 
ntros da ISKCON de todo o mundo observamos maravilhosas € 
as execuções de kirtana, nas quais homens, mulheres e crian- 
de todas as posições sociais cantam com entusiasmo espantoso 
js santos nomes de Krsna e dançam em êxtase, tornando-se comple- 
te indiferentes à dita opinião pública. Nos Estados Unidos um 
ado catedrático da Faculdade de Oberlin visitou um centro 
Krsna na Califórnia e ficou atônito com o entusiasmo dos de- 
otos ao cantarem o santo nome de Krsna em suas cerimônias con- 
gacionais. 
Dessa maneira, devido a sua condição desamparada e patética, 
entidades vivas em Kali-yuga têm grande ímpeto para se render 
ente ao santo nome de Krsna, depositando toda a sua espe- 
e fé no santo nome do Senhor. Kali-yuga é portanto a melhor 
, porque nestá era, mais que em Satya-yuga ou outras eras, as 
condicionadas ficam enojadas do reino da ilusão e rendem- 
por completo ao santo nome do Senhor. Este estado de plena ren- 
ção chama-se paramãm sântim, ou paz suprema. 
Srila Madhvacarya citou uma passagem do livro chamado Svã- 
'bhávya no intento de corroborar que um mestre espiritual autén- 
na sucessáo discipular é capaz de compreender a mentalidade 
e capacidade de seus discipulos e de ocupá-los na adoração à forma 
ecífica do Senhor conveniente para eles. Deste modo, o mestre 
ritual destrói todos os obstáculos no caminho de seus discípulos. 
regra geral é que se deve adorar a forma específica do Senhor 
que aparece na yuga contemporânea. Também se podem oferecer 
“amor e adoração a outras formas do Senhor que aparecem em outras 
, e especificamente se recomenda o cantar dos santos nomes do 
“Senhor Nrsirhhadeva para obter toda a proteção. De modo geral, 
“todos estes preceitos estão sendo executados dentro do movimento 
“da ISKCON. Na sociedade consciente de Krsna, homens, mulheres 
e crianças ocupam-se todos em adorar o Senhor conforme suas natu- 
“rezas específicas. Além disso, de acordo com a ordem de Caitanya 
'Mahaprabhu, estamos adorando Balarâma e Krsna, que apareceram 
em Dvapara-yuga, porque Eles são a original Suprema Personali- 
idade de Deus. Da mesma maneira, cantando o Dasâvatara-stotra: 
Jjaya jagad-isa hare, e lendo o Srimad-Bhágavatam, os membros da 
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ISKCON adoram todas as expansões plenárias da Personalidade de 
Deus. E depois de:cada execugáo «de ärati cantam-se regularmente 
oracdes devocionais ao Senhor Nrsimhadeva para a protecáo deste 
movimento, que é táo essencial para a sociedade humana. 


VERSOS 38-40 


AR fa qa! r 
a e aAa a: | 

5 RAR ATA A q an 

aahi a aa cafad | 

da vagar a RA RI 

à fafa ae ami aga aga | 

MARR ATA ARAS 118011 


krtādişu prajā rājan 
kalav icchanti sambhavam 
Kkalau-khalu bhavisyanti 
nãrâyana-parâyanâh 
Kkvacit kvacin mahá-raja 
dravidesu ca:bhúrisah 


tâmraparni nadi yatra 
krtamala payasvini 

kâveri ca mahá-punya 
pratici ca mahã-nadi 


ye pibanti jala tâsam 
manujã manujesvara 

prãyo bhaktã bhagavati 
vásudeve *malasayah 


krta-âdisu--de Satya e de outras eras mais antigas; prajah—os 
habitantes; rajan—ó rei; kalau—em Kali-yuga; icchanti—querem; 
sambhavam—nascimento; kalau-—em Kali; khalu—decerto; bha- 
visyanti—haverá; nãrãyana-parâyanâh— devotos que dedicam suas 
vidas-ão-serviço-do- Senhor Naráyana; kvacit kvacit-—aqui e ali; 
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jâ-râja-— grandioso monarca; dravidesu-—nas províncias do Sul 
Índia; ca--mas; bhúrisah-—especialmente abundantes; tâmrapar- 
amado Tâmraparni; nadi—o- rio; yatra—onde; krtamala— 
payasvini—Payasvini; kaveri—Kaveri; ca—=e; mahd- 
piedosíssimo; pratici—chamado Pratici; ca—e; mahá-nadi 
ahánadi; ye—aqueles que; pibanti—bebem; jalam—a água; 
im—desses; manujah—humanos; manuja-Isvara—ó. senhor dos 
¡s (Nimi); prayah—na maior parte; bhaktah—devotos; bha- 
ati--da: Personalidade de Deus; vasudeve—Senhor Vasudeva; 
ala-asayah—tendo corações imaculados. 





j TRADUÇÃO 
Meu querido rei, os habitantes de Satya-yuga e de outras eras de- 
jam avidamente nascer nesta era de Kali, visto que nessa era ha- 
muitos devotos do Senhor Supremo, Náráyana. Estes devotos 
ecerão em vários lugares, mas serão especialmente numerosos 
jo Sul da Índia. Ó senhor dos homens, na era de Kali aqueles que 


ebem a água dos rios sagrados de Dravida-desa, como 0 Tām- 
arni, Krtamálã, Payasvini, o piedosíssimo Kaveri e o Pratici 
hanadi, seráo quase todos devotos imaculados da Suprema Perso- 
lidade de Deus, Vasudeva. 


SIGNIFICADO 
Os Vedas contêm informação acerca das condições de vida pas- 
tadas, presentes e futuras em todo o Universo. Isto não é muito 
irável. Por exemplo, embora estejamos agora na Índia expe- 
entando a época da primavera, sabemos que no futuro virá o 
órrido verão, seguido pela estação das chuvas, outono, e por fim o 
inverno e uma nova primavera. De igual modo, Sabemos que estas 
estações aconteceram repetidas vezes no passado. Logo, assim como 
“seres humanos ordinários podem compreender as estações passadas, 
presentes e futuras da Terra, os seguidores liberados da cultura vé- 
dica podem compreender facilmente 'as condições passadas, pre- 
sentes e futuras das eras sazonais da Terra e de outros planetas. 
Os habitantes de Satya-yuga com certeza são conscientes das con- 
dições de Kali-yuga. Eles sabem que em Kali-yuga adifícil situação 
material força a entidade viva a buscar pleno refúgio:na Suprema 
Personalidade de Deus e que os habitantes de Kali-yuga, portanto, 
desenvolvem um alto grau de amor pelo Supremo. Por conseguinte, 
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embora os habitantes de Satya-yuga sejam muito: mais piedosos, vit n'Gauda-desa, no distrito de Nadia. E deste ponto central, Ele 

razes e autocontrolados que as pessoas de outras eras, eles desejam jandirá aos poucos a inundação do amor por Deus até cobrir a 

nascer em Kali-yuga para saborear amor puro por Krsna. ” a inteira. Muitos eminentes devotos tais como Sri Advaitacarya 
Sem a associacáo com os devotos do Senhor ninguém pode sê. n nasceram em Gauda-desa. 


tornar um devoto avançado. Portanto, já que em Kali-yuga outros O processo de cantar o santo nome de Krsna, krsna-kirtana, não 
processos védicos sucumbem devido à condição desfavorável e coma. imita a Kali-yuga. No Visnu-dharma, em relação à história do 
o único processo védico autorizado é o cantar devocional do santa o degenerado de um ksatriya, declara-se: 

nome do Senhor, que é acessível a todos, sem dúvida haverá inúmes 


ros vaisnavas, ou devotos do Senhor, nesta era. O nascimento nesta na desa-niyamas tatra 

era é muito favorável para quem está ávido por se associar com as na kãla-niyamas tathã 
devotos, De fato, o movimento da consciência de Krsna está estabe nocchistadau nisedhas ca 
lecendo templos vaisnavas autorizados em todo o mundo a fim de: sri-harer námni lubdhakah 


que-em inúmeras áreas todos possam tirar proveito da associação: 


com vaisnavas puros. Ao há restrição de lugar ou tempo, nem existe preceito algum 


Associação com os devotos do Senhor é muito mais valiosa que à projba a aceitação dos restos de alimentos, etc., para quem ficou 
qualquer-quantidade-derassóciação com pessõas (que sio apenas al hsioso por cantar o nome de Sri Hari.” De forma semelhante, afir- 
tocontroladas, išentas de pecado ou peritas em erudição védica. Por ma-se no Skanda Purána, no Visnu-dharma e na seção Vaisakha- 
isso, afirma-se no Srimad-Bhagavatam (6.14.5): mahátmya do Padma Purana, cakrayudhasya námani sada sarvatra 

e kirtayet: “Os nomes do Senhor Supremo, que porta o disco como 

muktanám api siddhanám Sua arma, devem ser glorificados sempre e em toda a parte”. Assim 
narayana-parayanah ibém, o Skanda Purana declara: 

su-durlabhah prasântâtmã 


Kotisv api maha-mune na desa-kalayasthatma- 


Suddhy-adikam apeksate 
“Ó grande. sábio, entre muitos milhões de pessoas liberadas e e que a kintu svatantram evaitam 
conhecem muito bem o que é liberação, talvez uma se torne devoto E nâma kâmita-kâma-dam 
do Senhor Narâyana, ou Krsna. Esses devotos, que são plenamente 
pacíficos, são uma raridade.” De modo semelhante, afirma-se no 
Caitanya-caritâmrta (Madhya 22.54): 


y 
“Ao se cantar o nome do Senhor náo é necessário levar em conside- 
ração lugar, tempo, condições circunstanciais, autopurificação preli- 
minar nem outro fator qualquer. Ao contrário, ele é completamente 
sadhu-sañiga”, 'sadhu-sanga'—sarva-Sástre kaya independente de todos os outros processos é recompensa todos os 
lava-mátra sadhu-sange sarva-siddhi haya desejos daqueles que o cantam com avidez.” 
— Também se afirma no Visnu-dharma: 
“O veredito de todas as escrituras reveladas é que mesmo um instan: 
te que'tenhamos de associação com um devoto puro pode conferir- kalau krta-yuga tasya 
nos todo o'sucesso.” kalis tasya krte yuge 
Segundo Srila Jiva Gosvami as palavras kvacit kvacir neste verso yasya cetasi govindo 
indicam que em Kali-yuga o Senhor Sri Krsna Caitanya aparecerá hrdaye yasya nacyutah 
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“Para quem leva o Senhor Govinda em seu coração, Satya-yuga ostha-spandana-mátrena 
se manifesta em meio a Kali, e, ao contrário, mesmo Satya-yuga. kirtanam tu tato varam 


se torna Kali-yuga para aquele que não tem o Senhor infalível em 

seu coração.” O santo nome de Krsna é potente em toda a parte, bora seja capaz de destruir todos-os pecados, a lembr: ança do 
em todos:os tempos e em todas as circunstâncias; portanto, deves Visnu só é conseguida com esforço extraordinário. Por outro 
se sempre cantar os santos nomes do Senhor: em Kali-yuga, em , pode-se executar krsna-kirtana mediante o simples mover dos 
Satya-yuga, no céu, no inferno ou em Vaikuntha. O santo nome. , e:ainda assim este processo é superior.”” Srila Jiva- Gosvâmi 
de Krsna é eternamente não diferente dEle, e Krsna é eternamente bém citou o seguinte verso: 

a Suprema Personalidade de Deus. Logo, não é que o santo nome: 

seja poderoso nesta era só porque outros processos agora não são: yena janma-Sataih púrvam 


eficazes. vasudevah samáarcitah 
Também se declara no Sri Visnu Purâna que cantar os santos. $ tan-mukhe hari-nāmāni 
nomes do Senhor é muito mais potente do que a mera tentativa de sadã tisthanti bhárata 


lembrar-se do Senhor através da meditacáo. No Srimad-Bhágavatam 


(2.1.11), Sukadeva Gosvami afirma: descendente de Bharata, os santos nomes do Senhor Visnu sempre 


am na boca de quem outrora adorou Vasudeva perfeitamente 
ante centenas de vidas.” No Srimad-Bhagavatam, Srimati Deva- 
4 transmiti a mesma idéia em sua declaração a seu filho, Kapila: 


etan nirvidyamánánám 
icchatâm akuto-bhayam 
yoginám nrpa nirnitam 
harer námanukirtanam y ¡va 
aho bata sva-paco “to gariyân 
yaj-jihvágre vartate nâma tubhyam 
tepus tapas te juhuvuh sasnur árya 
brahmánúcur náma grnanti ye te 


“Ó rei, cantar constantemente © santo nome do Senhor seguindo 
os exemplos das grandes autoridades é o indubitável e destemido 
caminho do sucesso para todos, incluindo os que estão livres de 
todos os desejos materiais, os que desejam toda classe de prazer 
material, como também os que são auto-satisfeitos em virtude de “Oh! Quão gloriosos são aqueles cujas línguas cantam Seu santo 
seu conhecimento transcendental.” Em seu comentário a este verso nome! Mesmo que tenham nascido em famílias de comedores de 


no Bhāgavatam, Śrīla Prabhupāda escreve: “Segundo Śrī Śuka- cães, tais pessoas são adoráveis. Pessoas que cantam o santo nome 
deva Gosvâmi, este meio para alcançar o sucesso [o cantar do santo de Vossa Onipotência devem ter executado todas as espécies de aus- 
nome] é um fato estabelecido, concluído não só por ele, mas também teridades e sacrifícios de fogo e obtido todas as boas maneiras dos 
por todos os outros àcãryas anteriores: Portanto, não há necessidade arianos. Para estarem cantando o santo nome-de Vossa Onipotên- 
de mais evidência”. O leitor pode consultar o significado de Srila cia, elas devem ter se banhado em lugares sagrados de peregrinação, 
Prabhupáda para este verso para uma explicação detalhada do cantar estudado os Vedas e preenchido todos os demais requisitos exigi- 


do santo nome do Senhor e-das ofensas a serem evitadas em tal dos.” (Bhãg. 3.33.7) 5 A 
maos Por isso, Srila Jiva Gosvâmi concluiu que em todas as eras há 
No Vaisnava-cintâmani encontra-se a 'seguinte afirmação: igual possibilidade de executar kirtana. Em Kali-yuga, socias fe 
prema Personalidade de Deus, por Sua misericórdia imotivada, induz 

agha-cchit smaranarh visnor pessoalmente as entidades vivas a adotar o santo nome. Desse modo, 


bahv-ayasena sadhyate Bhaktivinoda Thákura citou as seguintes palavras do Senhor: 
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enechi ausadhi maya násibara lagi? 
hari-nâma mahã-mantra lao tumi magi" 


“sÓ almas condicionadas que estão tolamente dormindo no colo dá 
feiticeira Mayà, Eu trouxe um ótimo remédio para curar a doença 
da ilusão que vos afeta. Este remédio se chama hari-nama: É Meu 
santo nome, e'tomando este remédio obtereis toda a perfeição nã. 
vida. Portanto, peço-vos sinceramente que, por favor, tomeis esté 
remédio que Eu mesmo vos trouxe.” 

No verso 32 deste capítulo declarou-se que yajhaih sankirtana- 
prayair yajanti hi su-medhasah. Segundo Srila Jiva Gosvámi as pas 
lavras sarnikirtana-práyaih, que significam “*sobretudo mediante à 
processo de sarikirtana", indicam que embora, em Kali-yuga, até 
certo ponto, possam-se executar outros processos tais como a ado- 
ração da Deidade, esses processos, a fim de terem êxito, devem ter 
uma ligação favorável com o cantar dos santos nomes do Senhor. 
Quem executa a adoração da Deidade de Krsna deve saber que a 
parte mais essencial dessa adoração à Deidade é o cantar constante 
dos santos nomes do Senhor. Por outro lado, quem canta perfeita- 
mente o santo nome do Senhor não precisa depender de outros pro- 
cessos, conforme expressa o seguinte famoso mantra: 


harer nâma harer nâma 
harer nâmaiva kevalam 

Kkalau násty eva nasty eva 
násty eva gatir anyatha 


“Nesta era de Kali náo há alternativa, não há alternativa, não há 
alternativa para o progresso espiritual senão o santo nome, o santo 
nome, o santo nome do Senhor.” (Brhan-naradiya Purana 38.126) 
Como provam todas essas evidências, não é absolutamente contra- 
ditória a afirmação do Bhagavatam (kalim sabhajayanty aryáh) de 
que pessoas com avanço espiritual adoram a era de Kali devido às 
facilidades que o Senhor oferece nesta era. 

No fim: do verso 40 deste capítulo afirma-se que prayo bhaktá 
bhagavati vasudeve 'malasayah: em geral aqueles que sáo capazes de 
beber regularmente as águas dos rios sagrados do Sul da Índia-serao 
devotos de coragáo puro do Senhor Vasudeva: A palavra práyah, 


ou “em geral”, indica que aqueles que são ofensivos aos devotos 
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Senhor, embora aleguem ser devotos, não estão incluídos na lista 
amalasayãh, ou almas de coração puro. Srila Bhaktisiddhanta 
 Thakura assinalou que não se deve ficar perplexo ao ver 
ente condição de pobreza dos habitantes do Sul da Índia. 
hoje em dia os habitantes dos lugares mencionados neste 
costumam passar seus dias com comida e roupa insuficientes, 
rem como grandiosos e renunciados devotos do Senhor Supre- 
Em outras palavras, as roupas não fazem o homem. Viver como 
animal refinado, vestindo-se com luxo e satisfazendo a língua 
alimentos suntuosos, não é o verdadeiro sintoma de um trans- 
talista avançado. Embora os residentes do Sul da Índia sejam 
nte éri vaisnavas, ou devotos da Laksmi-sampradaya, os se- 
res de Caitanya Mahaprabhu os reconhecem como devotos do 
r. Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, suas aus- 
condições de vida devem ser aceitas como boa qualificação e 
como desqualificação. 


VERSO 41 


lafiya figni 

a ARA n I 
aama a: aoi, aoi 

at qa figa mM IR 


devarsi-bhitâpta-nrnârh pitrnam 
na kinkaro náyam rni ca rajan 
sarvātmanā yah $aranam Saranyarh 
gato mukundam parihrtya kartam 


o deva—dos semideuses; rsi—dos sábios; bhiita-—das entidades vivas 
“ordinárias; apta—de amigos e parentes; nrnãm-—de homens comuns; 
“pitfnâm=dos antepassados; na—não; Kkirkarah—o servo; na— 
nem; ayam-—este; rni-—devedor; ca—também; rajan—ó rei; sarva- 
“tmanã-—com todo o seu ser; yah—uma pessoa que; Saranam-—te- 
fúgio; Saranyam—a Suprema Personalidade de Deus, que concede 
refúgio a todos; gatah—aproximado; mukundam—Mukunda; pa- 
rihrtya—abandonando; kartam—deveres: 
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TRADUÇÃO d 

Ó rei, aquele que renunciou a todos os deveres materiais e aceitou 
completo refúgio nos pés de lótus de Mukunda, que oferece abrigo 
a todos, não está em dívida com os semideuses, grandes sábios, seres 
vivos ordinários, parentes, amigos, humanidade ou mesmo os antes 
passados que se foram, Porque todas essas classes de entidades vivas 
são partes integrantes do Senhor Supremo, aquele que se rendeu ag 
serviço do Senhor não tem necessidade de servir essas pessoas à parte, 


SIGNIFICADO 

Quem não se rendeu cem por cento ao serviço devocional do 
Senhor sem dúvida tem muitos deveres materiais a cumprir. Cada 
alma condicionada comum é o receptor de inumeráveis benefícios 
dados pelos semideuses, que provêem sol, luar, chuva, vento, cos 
mida e, em última análise, o próprio corpo material. No Bhagavad: 
gitã se afirma que stena eva sah: aquele que não reciproca com os 
semideuses, oferecendo-lhes sacrifício, é stena, ou ladrão. De modo 
semelhante, outras entidades vivas como as vacas nos fornecem inú- 
meros alimentos deliciosos e nutritivos. Ao acordarmos de manhã, 
nossa mente é revigorada pelo doce cantar dos pássaros, e num 
dia de calor desfrutamos a sombra e brisa frescas das árvores dos 
bosques. Aceitamos serviço de inúmeras entidades vivas e somos 
obrigados a retribuir-lhes. Apta quer dizer os membros da própria 
família, aos quais a pessoa está decerto endividada segundo a mo- 
ralidade normal, e nrnám quer dizer a sociedade humana. Até se 
tornar um devoto da Suprema Personalidade de Deus, a pessoa é 
com certeza um produto de sua sociedade. Recebemos da sociedade 
em que vivemos educação, cultura, tradição e proteção mundanas; 
logo, temos uma grande dívida-com a sociedade, É claro que nossa 
dívida com a sociedade não é apenas para com a situação atual, mas 
para com todos os nossos antepassados e ancestrais, que preserva- 
ram muito bem os costumes morais e sociais para que nós, seus des- 
cendentes, pudéssemos viver em paz. Portanto, a palavra pitinâm, 
ou “'antepassados"”, indica nossa dívida com as gerações precedentes. 
De fato, os membros da sociedade da consciência de Krsna às 
vezes são criticados por pessoas materialistas pelo fato de darem de- 
masiada atenção a Krsna, em vez de trabalharem para cumprir todas 
as obrigações mencionadas: acima. Em resposta a isto, o Bhága- 
vatam (4.31.14) afirma que yathã taror miila-nisecanena trpyanti 
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andha-bhujopasakhah. Se alguém rega a raiz de uma árvore, 
icamente todos os ramos, brotos, folhas, etc., também são 
Não há necessidade de regar à parte os ramos, brotos e 
sda árvore, tampouco há eficácia nisso: Deve-se aguar a raiz. 
também, prānopahārāc ca yathendriyânâm: o alimento deve 
posto no estômago, donde ele é automaticamente distribuído para 
'os membros do corpo. É tolice tentar nutrir o'corpo inteiro 
do alimento separadamente em todos os membros do corpo. 
“igual modo, a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, é a fonte 
“toda a existência. Tudo emana de Krsna, tudo é mantido por 
Krsna, e no final, tudo se fundirá em Krsna e repousará nEle. A 
Personalidade de Deus, Krsna, é o supremo benfeitor, 
protetor e benquerente de toda entidade viva, e se Ele estiver 
feito, então automaticamente o mundo todo! ficará satisfeito, 
como todos os membros do corpo são fortalecidos e satisfei- 
«quando o alimento é regularmente enviado ao estómago. 
se dar o exemplo de que um homem que trabalha como se- 
etário pessoal de um grande rei não tem mais obrigação para com 
is menores e insignificantes. Sem dúvida uma pessoa comum tem 
uitas obrigações dentro deste mundo material. Mas segundo o 
hagavad-gita, mayaiva vihitân hi tân: de fato é o Senhor Supre- 
o que concede todas as bênçãos. Por exemplo, a pessoa: recebe o 
o devido à misericórdia de seus pais. Porém, às vezes, verifi- 
nos que um homem ou uma mulher específicos podem tornar-se 
npotentes num dado momento. Às vezes nasce uma criança defor- 
da, e às vezes a criança nasce morta. Muitas vezes o ato sexual 
sm sequer leva à gravidez. Assim, embora todos os pais desejem 
um filho bonito e muito qualificado, isto nem “sempre: acontece. 
sse modo, pode-se compreender que, em última análise, é pela 
misericórdia do Senhor Supremo que um homem e uma mulher são 
apazes de gerar um filho através do ato sexual, Devido à misericór- 
“dia do Senhor é que a injeção seminal do homem é potente e que 
o óvulo da mulher é fértil. Assim também, é apenas pela miseri- 
córdia do Senhor que a criança nasce em condições saudáveis e al- 
cança a maturidade fisica para prosseguir sua própria vida. Se em 
“qualquer fase da evolução de um ser. humano o Senhor retira a Sua 
misericórdia, ocorre morte súbita ou invalidez. 
“Os semideuses também não são independentes. As palavras pari- 
hriya kartam, “abandonando outros deveres”, indicam que a pessoa 
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deve abandonar qualquer conceito de que os semideuses são sepah 
rados de Krsna, Afirma-se claramente na literatura védica que 04 
semideuses sáo diferentes membros do corpo universal do Senhor 
Supremo. Além disso, declara-se no Bhagavad-gitã que o Senhor 
Supremo está situado no coração de todos e que Ele apenas esth 
dando inteligência e memória. Logo, nossos antepassados que pres 
servaram cuidadosamente as tradições culturais estavam agindo com 
inteligência provida pelo Senhor Supremo. Eles decerto não estavam 
agindo com sua própria inteligência independente. Ninguém pode 
ser inteligente sem cérebro, e é apenas pela misericórdia de Krsna 
que recebemos um cérebro humano: Portanto, se analisarmos com 
atenção todas as nossas múltiplas obrigações para com diferentes 
classes de entidades vivas, descobriremos que em todo e cada caso 
é, em última análise, devido à misericórdia da Suprema Personali- 
dade de Deus que recebemos uma bênção específica na vida. Assim, 
embora uma pessoa comum deva cumprir à risca todas as suas várias. 
obrigações através da execução de diferentes espécies de sacrificios e 
atividades caridosas para a satisfação dos-que a beneficiaram, aque- 
le que está servindo diretamente à Suprema Personalidade de Deus, 
Krsna, cumpre de imediato todas estas obrigações porque, em últi» 
ma análise, todas as bênçãos vieram do Senhor por intermédio da 
família, antepassados, semideuses, etc. 

Pode-se dar o exemplo de que às vezes um governo estadual pode 
distribuir beneficios originalmente providos pelo governo federal. 
Desse modo, quem se torna secretário pessoal ou ministro do chefe 
do executivo do governo federal não tem mais obrigação para com 
os representantes menos importantes do governo estadual. Portan- 
to, afirma-se no Srimad-Bhagavatam (11.20.9): 


se rendeu sem reserva ao servico devocional do Senhor Supre- 
é um ser humano de primeira classe. 

no pessoas em geral só estão ansiosas por receber bênçãos dos 
es, dos membros familiares e da sociedade, porque tais 
conduzem ao gozo dos sentidos materiais. Pessoas menos 
entes consideram este progresso material como a'única-meta 
ja e assim não conseguem apreciar a posição preeminente do 
lado serviço devocional ao Senhor. Bhakti-yoga, ou serviço 
ocional puro, visa agradar diretamente aos sentidos da Suprema 
ersonalidade de Deus. Pessoas materialistas e invejosas propõem 
irios argumentos para negar até mesmo que o Senhor Supremo 
a sentidos transcendentais. Os devotos, porém, não desperdiçam 
npo duvidando da inconcebível beleza, força, riqueza e geniali- 
da Suprema Personalidade de Deus, senão que agradam dire- 
mente aos sentidos do Senhor mediante serviço amoroso e assim 
a bênção suprema de retornar ao lar, retornar ao Supre- 
Os devotos regressam à morada do Senhor, onde a vida é eter- 
plena de bem-aventurança e conhecimento. Nenhum semideus, 
membro familiar ou antepassado pode dar a alguém uma vida eterna 
e pnan e conhecimento. Todavia, se alguém, por tolice, 
gencia os pés de lótus do Senhor Supremo e em lugar disso acei- 
“que o corpo material temporário é tudo, então, com certeza, deve 
tar sacrifícios, austeridades e caridade meticulosos e cumprir 
s as obrigações mencionadas acima. Do contrário, ele se torna 
pletamente pecaminoso e condenado, mesmo do ponto de vista 
terial. 













































































VERSO 42 


awg w: A 
amena R: a: | 

Ra mad ma 

q a AE ER 


sva-pada-miilam bhajatah priyasya 

tyaktanya-bhavasya harih paresah 
vikarma yac cotpatitam kathaficid 
dhunoti sarvarn hrdi sannivistah 


tavat karmáni kurvita 
na nirvidyeta yavata 
mat-katha-Sravanádau vá 
sraddha yavan na jayate 





“Enquanto a pessoa não está saciada de atividade fruitiva e não 
despertou seu gosto pelo serviço devocional por intermédio de ouvir 
e cantar sobre © Senhor Supremo, ela tem de agir segundo os prin- 
cípios reguladores dos preceitos védicos.”” A conclusão é que alguém 
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sva-pâda-miilam—os pés de lótus de Krsna, o refúgio dos des 
votos; bhajatah—quem está ocupado em adorar; priyasya—que 
muito querido por Krsna; tyakta—abandonado; anya—para outros; 
bhávasya—de alguém cuja disposição ou inclinação; harih—a Sus 
prema Personalidade de: Deus; para-isah-—o Senhor Supremo; 
karma-—atividades pecaminosas; yat—quaisquer; ca—e; utpatitam 
ocorridas; kathañcit—de algum modo; dhunoti—retira; sarvams 
todas; Ardi—no coragáo; sannivistah—entrado. 


TRADUÇÃO 1 

Quem, dessa maneira, abandonou todos os outros compromissos. 

e refugiou-se por completo aos pés de lótus de Hari, a Suprema Pers 
sonalidade de Deus, é muito querido ao Senhor. De fato, se essa 
alma rendida porventura comete alguma atividade pecaminosa, # 
Suprema Personalidade de Deus, que está sentado no coração de 
todos, imediatamente anula a reação a tal pecado. Y 


SIGNIFICADO 

No verso anterior, descreveu-se com clareza que um devoto plena: 
mente rendido ao: Senhor Supremo náo tem necessidade alguma de 
executar ordinários deveres mundanos. Agora neste verso revela-se 
que o serviço devocional é tão puro e potente que um devoto rendi- 
do ao Senhor não precisa executar nenhum outro processo purifica» 
tório. Como se descreveu no Sexto Canto do Srimad-Bhagavatam, 
um devoto rendido não tem de executar práyascitta, ou expiação 
por uma queda acidental em atividade pecaminosa. Visto que o sèr- 
viço devocional é por si só o processo mais purificador, um devoto 
sincero que porventura tropeçou no caminho deve retomar de ime- 
diato seu serviço devocional puro aos pés de lótus do Senhor. E 


desse modo o Senhor o protegerá, como se afirma no Bhagavad-gitã 
(9.30): 


api cet su-durácaro 
bhajate mám ananya-bhák 
sâdhur eva sa mantavyah 
samyag vyavasito hi sah 


A palavra tyaktânya-bhávasya neste verso é muito significativa. 
Como se declarou no verso anterior, o devoto puro compreende bem 
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e todas as entidades vivas, incluindo Brahmã e Siva, são partes 
antes da Suprema Personalidade de Deus e por isso não têm 
cia independente ou separada. Compreendendo que tudo e 
s são partes integrantes do Senhor, o devoto automaticamente 
» se sente inclinado a cometer atividades pecaminosas que violam 
ordem de Deus. Contudo, devido à poderosa influência da nature- 
material, mesmo um devoto sincero talvez seja temporariamente 
ibjugado pela ilusão e desvie-se do caminho rígido do serviço devo- 
puro. Em tal caso, o próprio Senhor Krsna, agindo dentro 
O coração, remove tais atividades pecaminosas. Mesmo Yamarája, 
senhor da morte, não tem poder algum para punir um devoto ren- 
do que por acaso cometeu atividades pecaminosas. Como se afirma 
|, Krsna é paresa, ou o Senhor Supremo, e nenhum dos senho- 
ss secundários, tais como os semideuses, pode ameaçar os devotos 
soais do Senhor. Em sua juventude Ajâmila fora um piedoso 
ana ocupado no serviço ao Senhor. Depois, em virtude da má 
iação com uma prostituta, ele se tornou praticamente o homem 
degradado do mundo. No final de sua vida, Yamaraja mandou 
eus Yamadútas para arrancar a alma do pecador Ajámila, mas 
Personalidade de Deus enviou de imediato Seus companheiros 
essoais para salvar Ajámila e demonstrar a Yamarája que nenhu- 
a personalidade secundária pode perturbar os devotos pessoais 
Suprema Personalidade de Deus. Como se afirma no Bhagavad- 
ta: kaunteya pratijânihi na me bhaktah pranasyati. 
+ Pode-se levantar a objeção de que o smrti-sâstra declara que sruti- 
as escrituras védicas são as ordens diretas da Per- 
nalidade de Deus. Portanto, talvez alguém questione como pode 
o Senhor tolerar que suas ordens sejam ocasionalmente negligencia- 
s, mesmo por Seus devotos. Em resposta a essa possível objeção, 
se neste verso a palavra priyasya: Os devotos do Senhor são 
to queridos a Ele. Embora um filho amado possa acaso come- 
ter alguma atividade abominável, o pai amoroso perdoa ao filho, 
levando em consideração as- verdadeiras boas 'intenções do filho. 
Logo, embora o devoto não tente explorar à misericórdia do Senhor 
pedindo que Ele o liberte de qualquer sofrimento futuro, o Senhor, 
“por Sua própria iniciativa, liberta o devoto das reações a quedas 
“acidentais. 
Esta misericórdia imotivada do Senhor para com Seu devoto 
é Sua paramaisvaryam, ou suprema opulência. O devoto fiel aos 
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poucos se livra até de quedas acidentais, porque só por lembraris4 
dos pés de lótus do Senhor seu coração se purifica, e que se dizer, 
então, do fato de prestar serviço ativo a Ele. Embora possam ài 
vezes parecer afetados por atitudes mundanas, os devotos rendidos 
da Personalidade de Deus são inevitavelmente protegidos pelo misg 
ricordioso Senhor e de fato, em vida, jamais são derrotados. 


VERSO 43 
TE TA 


A ar sas | 
AAA a tee ria UI 


Sri-narada uváca 
dharmán bhagavatan ittham 
srutvatha mithilesvarah 

Jáyanteyán munin pritah 
sopádhyayo hy apajayat 


Sriznáradah uvaca—Narada Muni disse; dharmán bhagavatán= 
a ciência do serviço devocional à Suprema Personalidade de Deus; 
ittham-— dessa maneira; srutva-—tendo ouvido; atha-—então; mithild- 
isvarah—o senhor do reino de Mithila, rei Nimi; jayanteyân—aos 
filhos de Jayanti; munin—sábios; pritah--estando satisfeito; sa- 
upáadhyayah—junto:com os sacerdotes; hi—de fato; apújayat—ofe- 
receu adoracáo. 


TRADUÇÃO 
Narada Muni disse: Tendo assim ouvido a ciência do serviço devo- 
cional, Nimi, o rei de Mithila, sentiu-se satisfeitíssimo e, junto com 
os:sacerdotes responsáveis pelo sacrificio, ofereceu adoração respei- 
tosa aos sagazes filhos de Jayanti. 


SIGNIFICADO 
A palavra jãyanteyân indica os nove Yogendras, que nasceram 
do ventre de Jayanti, a esposa de Rsabhadeva. 


Os ensinamentos de Nârada a Vasudeva 


VERSO 44 
asa a: dee qua | 
mwi UA qt a ell 


tato 'ntardadhire siddhah 
sarva-lokasya pasyatah 

rajá dharmán upatisthann 
avápa paramám gatim 


ntáo; antardadhire—desapareceram; siddhah—os sábios 

eitos encabecados por Kavi; sarva-lokasya—todos os presentes; 

tah—enquanto observavam; rája—o rei; dharman—estes prin- 

da vida espiritual; upatisthan—seguindo fielmente; avapa—al- 
1; paramám—o supremo; gatim—destino. 


TRADUÇÃO 


os sábios perfeitos desapareceram então diante dos olhos de todos 
presentes, O rei Nimi praticou fielmente os princípios da vida es- 
que aprendera deles e assim alcançou a meta suprema da 


VERSO 45 


ES, SR A 
mma: ga q fa E IS 


tvam apy etân maha-bhaga 
dharmán bhagavatán $rutan 

àsthitah Sraddhayã yukto 
nihsango yásyase param 


tvam—tu (Vasudeva); api—também; etân-—estes; mahã-bhaga— 
ó afortunadíssimo; dharmãn—princípios; bhãgavatân—do serviço 
devocional; $rutân—que ouviste; dsthitah—situado em; sraddhaya-— 
com fé; yuktah—dotado; nihsañgah—livre de associação material; 
Jasyase—irás; param—para o Supremo. 
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TRADUÇÃO am—o estado de ser filho; agamat—assumiu; yat—porque; 
Ó afortunadíssimo Vasudeva, simplesmente aplica com fé estes vosso; bhagavan—a Personalidade de Deus; Isvarah-—o Senhor 
princípios do serviço devocional que ouviste e, dessa maneira, es 10; harih—Hari. 
tando livre de associacáo material, alcancarás o Supremo. 
TRADUÇÃO 
SIGNIFICADO De fato, o mundo todo se encheu das glórias de ti e de tua bon- 


Narada Muni relatou ao pai de Krsna, Vasudeva, a história da ilus esposa porque a Suprema Personalidade de Deus, o Senhor 





minação do rei Nimi.Agora Nárada revela que o próprio Vasudeva assumiu a posição de vosso filho. 

também alcançará a suprema perfeição da vida mediante a prática 

dos mesmos princípios falados muito tempo atrás pelos nove Yo- SIGNIFICADO 

gendras. Na verdade, Vasudeva já era um companheiro pessoal do “Neste verso Nãrada Muni alude às glórias de Vasudeva e Devaki, 
Senhor Supremo, mas devido a sua humildade natural inerente a um pais de Krsna e Balaráma, com as palavras yasasa púritam jagat, 
grandioso devoto, ele estava determinado a aperfeiçoar seu amor mundo inteiro agora está cheio de vossas glórias" Em outras 
por Krsna. Logo, podemos observar a posição sublime dos pais da ras, embora Vasudeva tivesse indagado de: Nárada acerca do 
Suprema Personalidade 'de Deus. espiritual, este aqui afirma: “Já és completamente glorioso 


Pessoas comuns consideram que o Senhor Supremo deve ser sempre ido a tua extraordinária devoção à Suprema Personalidade de 
adorado como o pai supremo que fornece tudo às entidades vivas. B. 
Tal atitude não é a perfeição do amor a Deus, porque quando um. 


filho'é jovem ele é incapaz de prestar muito serviço a sua mãe e a 5 VERSO 47 

seu pai. Quando a criança é muito nova, são antes os pais que estão F fe aa är aà 

sempre servindo ao filho. Então, quando um devoto assume o papel E Ñ: as : ns | 

de pai ou máe de Krsna, existe oportunidade ilimitada de prestar f arm ai na: p pai agit: ngo 
serviço amoroso ao Senhor, a quem o devoto aceita extaticamente 





como seu filho. Foi pela boa fortuna de Vasudeva que o próprio darsanálinganálapaih 
Nárada Muni lhe revelou os maravilhosos ensinamentos dados pelos sayanásana-bhojanaih 
nava-yogendras ao santo rei Nimi há milhares de anos. átmáa vam pavitah krsne 
putra-snehañ prakurvatoh 
VERSO 46 
S e z ddarsana—vendo; álingana—abracando; dlapaih—e conversando; 
gu: as ela aña amq! ja-—descansando; âsana-—sentando-se; bhojanaih-—e comendo; 
gamma quantia , ¿os coracdes; vám—de vós dois; pavitah—purificaram-se; 
mu > SA 'krsne—para o Senhor Krsna; putra-sneham—a afeigáo por um filho; 
yuvayoh khalu dampatyor urvatoh—que manifestavam. 
yasasá púritam jagat 
putratám'agámad yad váñ . TRADUÇÃO 
bhagavan isvaro harih Meu querido Vasudeva, tu e tua bondosa esposa Devaki manifes- 
tastes notável amor transcendental por Krsna, aceitando-O como 
yuvayoh—de vós dois; khalu—de fato; dam-patyoh—do marido e vosso filho. De fato, estais sempre vendo o Senhor, abraçando- 


mulher; yasasá—pelas glórias; paritam-—encheu-se; jagat-—a Terra; O, falando com Ele, descansando com Ele, sentando-se com Ele e 
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tomando vossas refeições com Ele. Em virtude desta afetuosa e it 


tima associação com o Senhor, sem dúvida purificastes completas 
mente vossos corações. Em outras palavras, já sois perfeitos. 


SIGNIFICADO 

As palavras dtmaã vam pâvitah neste verso são muito significati- 
vas. As almas condicionadas comuns devem purificar sua existência 
praticando os princípios reguladores da bhakti-yoga e aprendendo 
a oferecer todas as suas atividades ao serviço devocional do Senhor, 
Todavia, este gradual processo regulador não pode se aplicar áque- 
las-almas sublimes que estão servindo pessoalmente ao Senhor como 
Seus pais, amigos, namoradas, conselheiros, filhos, etc. Devido: 
ao intenso amor parental de Vasudeva e Devaki por Krsna, eles já 
tinham alcançado a fase mais elevada de perfeição da vida. Embos 
ra no verso anterior Sri Narada Muni tivesse informado a Vasudeva 
que ele e sua esposa tinham se tornado gloriosos por Krsna ter nas. 
cido como filho deles, Vasudeva poderia ter argumentado que outros 
companheiros pessoais do Senhor, como Jaya e Vijaya, tinham caído 
devido a ofensas contra a classe bramínica. Portanto, neste verso 
Narada usou a palavra pavitah: “Estais plenamente purificados e 
por isso estais livres por completo do menor vestígio de discrepância 
em seu serviço devocional, devido a seu intenso amor por Krsna”, 

Compreende-se por intermédio do comentário de Srila Visvanatha 
Cakravarti Thakura que Sri Vasudeva, o pai de Krsna neste passa- 
tempo, é de fato um nitya-siddha, um eternamente liberado compa- 
nheiro da Personalidade de Deus. Vasudeva tem um corpo espiritual, 
como Krsna, e está sempre imerso no irresistível desejo extático de 
servir a Krsna, seu belo filho. Porém, Narada pôde entender que 
devido à extrema humildade, Vasudeva se considerava um ser huma- 
no ordinário e estava se sentindo muito desejoso de receber instru- 
ções transcendentais sobre o serviço devocional ao Senhor. Aceitando 
a extática humildade de Vasudeva, e para aliviar seu anseio, $ri Na- 
rada Muni instruiu-o acerca da ciência da bhakti-yoga tal qual se 
instruiria um ser humano ordinário. Contudo, ao mesmo tempo Ná- 
rada revelou que em verdade $ri Vasudeva e Devaki já sáo completa- 
mente gloriosos devido a sua fortuna sem precedentes deter Krsna 
e Balarāma como seus filhos. Portanto, Nārada está dizendo a Vasu 
deva: “Meu querido Vasudeva, não fiques de modo algum desani- 
mado ou duvidoso quanto atua posição: Sem dúvida de imediato 
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arás ao lar, retornarás ao Supremo. E de fato tu etua bondosa 
osa sois as pessoas mais- afortunadas’”’. 
Em suma, todos devem tornar-se afortunados desenvolvendo por 
ampleto seu latente amor por Krsna. Muitos demônios medonhos 
E se opunham a Krsna por fim alcançaram um feliz estado de vida 
virtude de sua associação com Krsna. Portanto, não há dúvida 
a suprema bem-aventurança obtida pelos amorosos devotos 
| Senhor que dia e noite só conseguem pensar em agradar a Krsna. 


VERSO 48 


Rod qa Arganda: 
mard 
aa aa: aA 
aarm pana ga: fka ge 


vairena yarn nrpatayah sisupala-paundra- 
salvadayo gati-vilâsa-vilokanâdyaih 

dhyâyanta âkrta-dhiyah sayanasanâdau 
tat-sâmyam ápur anurakta-dhiyám punah kim 


airena—com inveja; yam—a quem (Senhor Krsna); nr-patayah— 

5 Sisupala-paundra-Salva-ádayah—como Sisupála, Paundraka, 
Iva, etc.; gati—sobre Seus movimentos; vilasa—diversão; viloka- 
olhares; adyaih—e assim por diante; dhyayantah—meditando; 
Erta—assim fixas; dhiyah—suas mentes; Sayana—nas atividades de 
citar-se; ásana-ádau—sentar-se e assim por diante; tat-samyam— 
a posição no mesmo nível que Ele (isto é, uma posição no eter- 


no mundo espiritual); ¿puh—alcangaram; anurakta-dhivam—para 


TRADUÇÃO 
+ Reis inimigos como Sisupala, Paundraka e Silva estavam sempre 
ensando no Senhor Krsna. Mesmo enquanto estavam deitados, sen- 
tados ou ocupados em outras atividades, eles meditavam com in- 
veja nos movimentos corporais do Senhor, em Seus passatempos 
esportivos, em Seus olhares amorosos para Seus devotos e em outras 
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características atrativas exibidas pelo Senhor. Estando assim sempre isudeva também estava sentindo; ansiedade porque por um lado 
absortos em Krsna, eles alcançaram a liberação espiritual na própria estava consciente de que Krsna é a Suprema Personalidade de 
morada do Senhor. Que se pode dizer, então, das bênçãos ofereci mas ao mesmo tempo ele tratava o Senhor como seu amado 
das àqueles que sempre fixam suas mentes no Senhor Krsna numa Na relação entre pai e filho, ás vezes o pai precisa castigar O 
favorável disposição amorosa? ho e reprimi-lo de várias maneiras. Deste modo, Vasudeva estava 
A itindo que sem dúvida ele tinha ofendído ao Senhor em sua tenta- 

SIGNIFICADO x «a de treinar o Senhor Krsna como seu filho. Contudo, o Senhor 

Na véspera do desaparecimento do Senhor Krsna deste munday fica deveras satisfeito quando um devoto puro fica absorto 


Vasudeva encheu-se de lamentagáo pensando que náo tinha utilizas amor parental por Ele e desse modo tenta devotadamente tomar 
do bem a oportunidade da presença pessoal do Senhor para aperfei- a dEle assim como pais amorosos tomam conta de uma crian- 
çoar-se na consciência de Krsna. Entretanto, Nárada Muni garantiu pequena. Krsna reciproca os intensos sentimentos devocionais E 
a Sri Vasudeva que as glórias dele e/de sua bondosa esposa Devakl is devotos aparecendo diante deles'como um menininho e agindo 


eram cantadas em todo o Universo porque mesmo os semideuses mo filho deles. ñ q 
adoravam a posição excelsa dos próprios pais do Senhor. Vasudeva Como se mencionou neste verso, os demônios de fato castigaram 
não só estava preocupado com sua própria posição espiritual, mas com sentimentos de inimizade. Não obstante, estes demônios 
também se lamentava pela dinastia Yadu, que havia deixado o mundo aram a liberação devido a sua absorção em Krsna. UE 
de modo aparentemente inauspicioso, sendo amaldigoada por grandes ese dizer do destino de Vasudeva, que castigou Krsna devido a 
bráhmanas como Nárada:e morrendo numa guerra fratricida. Embo- irresistível amor paternal: por Ele? A conclusão é que os devotos 
ra os membros da dinastia Yadu fossem companheiros pessoais do Senhor jamais devem considerar Vasudeva e Devaki como almas 
Senhor, seu desaparecimento da Terra foi aparentemente inauspi- ondicionadas comuns. Sua relação com o Senhor Krsna situa-se 
cioso, e por isso Vasudeva estava preocupado com seu derradeiro enamente na plataforma transcendental de varsalya-rasa, ou amor 
destino. Entáo, Nárada aqui garante a Vasudeva que até mesmo os tal pela: Personalidade de Deus.-Náo tem nada al o 
demônios que se opunham a Krsna, como Sisupála, Paundraka e parental deste mundo, o qual se bascia numa disposição de 
Salva, lograram a ascensão à própria morada do Senhor por causa gozo dos sentidos, pois os pais vêem seus filhos como objetos-de 
de sua absorção constante em pensar em Krsna. Portanto, que se esfrute material. 

dizer dos sublimes membros da dinastia Yadu que de fato amavam 
a Krsna mais do quetudo (anurakta-dhiyám punah kim)? De forma VERSO 49 


semelhante, afirma-se no Garuda Purâna: AED: ¿a tai | 


ajnâninah sura-varam samadhiksipanto AMARA E SAR UBS 
Yam pápino 'pi sisupala-suyodhanadyah e 


muktim gatáh smarana-mátra-vidhúta-papah mapatya-buddhim akrthah 
kah samsayah parama-bhaktimatám janánam krsne sarvatmanisvare 
“Mesmo pecadores tolos como Sisupála e Duryodhana que cumu- maya-manusya-bhavena 
laram o Senhor de injúrias foram limpos de todos os pecados pelo gadhaisvarye pare 'vyaye 


simples fato de lembrar-se dEle. De um modo ou de outro suas A aa tidas 
mentes estavam absortas no Senhor, e assim eles alcançaram a libe- mã-—não; apatya-buddhim—a idéia de ser teu fil E: akri s 
5 e y e 
ragáo. Que dúvida existe entáo sobre o destino daqueles que estáo impõe; krsne—sobre Krsna; sarva-atmani j a a pesado gl 
imersos em sentimentos devocionais pelo Senhor?" todos; isvare—a Personalidade de Deus; mayã-—através de pol 
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de ilusáo; manusya-bhávena—aparecendo como uma pessoa comumg 
gūdha-aiśvarye—escondendo Sua opulência; pare—o. Supremo; avyás 
ye—infalível. a 
th 

TRADUÇÃO i 

Náo- pense que Krsna é uma crianga comum, porque, a bem da 
verdade, Ele é a inexaurível Suprema Personalidade de Deus e 4 
Alma de todos os seres, O Senhor ocultou Suas opulências incons 


cebíveis e, dessa maneira, externamente parece um ser humano ordis 
nário, 


SIGNIFICADO 

O Senhor $ri Krsna é a fonte original de todas:as encarnações 
plenárias da; Verdade Absoluta. Krsnas tu bhagavan svayam. Suas 
ilimitadas opulências transcendentais são inesgotáveis, e assim Ele; 
com muita facilidade, tem a criação inteira sob-Seu controle. O 
Senhor Krsna é o eterno benquerente de toda entidade viva; logo, 
não havia necessidade de Vasudeva estar -ansioso sobre: seu futuro 
destino, nem sobre o dos outros companheiros pessoais de Krsna, 
tais como os membros da dinastia Yadu. No verso 46 deste capítus 
lo, Nárada Muni disse a Vasudeva que putratâm agamad yad vám 
bhagavan isvaro-harih: “Tu e tua'bondosa esposa agora sois glorifi- 
cados em todo o Universo porque o próprio Senhor Krsna se tornou 
vosso filho”. Deste modo, Nárada encoraja Vasudeva a continuar 
a amar Krsna como seu mais querido filho, pois jamais se devem 
abandonar estes sentimentos devocionais extáticos. Porém, ao mesmo 
tempo, Narada retira de Vasudeva suas dúvidas sobre o futuro, asse- 
gurando-lhe: “Devido a teu amor por Krsna talvez penses que Ele 
é um ser humano comum. Apareceste como um ser humano, e o 
Senhor Krsna está apenas reciprocando contigo. Para: encorajar-te 
a amá-lO como teu filho, Ele Se coloca sob teu controle. Dessa ma- 
neira, Seu poder e opulências inconcebíveis estão ocultos a ti. Contu- 
do, não pressuponhas que há uma verdadeira situação perigosa em 
virtude dos acontecimentos deste-mundo material. Embora pareça 
estar sob teu controle, Krsna é o eterno controlador supremo. Por- 
tanto, não O consideres um ser humano. Ele é sempre a Suprema 
Personalidade de Deus”. 

A palavra maya neste verso indica: que as atividades manusya, 
ou humanas, de: Krsna são deveras desnorteantes para o homem 
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io- porque Krsna é a Suprema Personalidade de Deus. Mayã 

bém significa “potências transcendentais””. Como se afirma no 

igavad-gita, sambhavámy átma-mayaya: o Senhor descende em 

própria forma transcendental, plena: de potências transcenden- 

. Por conseguinte, as palavras mayá-manusya-bháavena aqui tam- 
m indicam a original forma transcendental de Krsna, a qual se 
emelha às formas humanas observadas neste mundo. Segundo o 


ão”; logo, compreende-se que a encarnação do Senhor represen- 
misericórdia imotivada para com as almas condicionadas. O 
vento do Senhor também consiste em Sua misericórdia imotiva- 
para com as almas liberadas, que desfrutam imenso prazer em 
intar-se ao Senhor em Seus passatempos e em cantar e ouvir sobre 
s sublimes atividades espirituais (Sravanarh kirtanarh visnoh). 
A fim de reciprocar o amor de Vasudeva por Ele, Krsna quase 
smpre ocultou Suas opulências ilimitadas. Desse modo, o -devo- 
| recebe pleno incentivo em sua específica relação amorosa com o 
Todavia, quando Vasudeva ficou cheio de ansiedade devi- 
à perigosa situação criada pela maldição dos brâhmanas, Narada 
o tratou de lembrar-lhe que tal ansiedade era desnecessária, pois 
esses acontecimentos estavam sob o direto: controle da Supre- 
Personalidade de Deus.-Assim, os paramaharnsas vaisnavas que 
itam a posição de pais do Senhor permanecem. sob Sua proteção 


todos os. momentos e jamais se desviam do serviço devocional 

noroso ao Senhor. Eles permanecem fixos em transcendência em 

s as circunstâncias, ao contrário de pais comuns do mundo -ma- 

rial, os quais, devido ao conceito de vida corpórea, estão sempre 
confundidos pela ilusão. 


VERSO 50 


PERRA 0. A 
o A IS 


bhú-bharasura-rajanya- 
hantave guptaye satám 

avatirnasya nirvriyai 
yaso loke vitanyate 
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bhiú-bhãra—que eram o fardo da Terra; asura-—demônios; raju 
nya—membros da ordem real; hantave—a fim de matar; guptaye 
para a: protegáo; satám—dos devotos santos; avitirnasya-—daquele 
que descendeu; nirvrtyai—também para conceder liberação; yasaha 


a fama; loke—por todoo mundo; vitanyate—espalhou-se. it 
sl 

TRADUÇÃO 3 

A Suprema Personalidade de Deus descendeu para matar. os q 





demoníacos que eram o fardo da Terra e para proteger os deyoti 
santos. Contudo, devido à misericórdia do Senhor, tanto os demô. 
nios como os devotos recebem a liberação. Dessa manei , Sua fama 
transcendental se espalha por todo o Universo. 





ii 
3 
SIGNIFICADO 

Talvez surja uma dúvida a respeito de como a Suprema Personas 
lidade: de Deus: desce a este mundo material. “E visto que Ele é o 
onipotente criador de milhões de universos, por que os devotos glo- 
rificam como maravilhosas as atividades do: Senhor, tais como ter 
Ele matado umabruxa chamada Pútana sugando-lhe a vida através 
do'seio? Embora tais atividades estejam decerto além da esfera de 
ação: de-seres humanos comuns, por que devem elas ser considera: 
das maravilhosas quando executadas pela onipotente Personalidade 
de Deus? A resposta é dada neste verso por intermédio da palavra 
nirvrtyai. O Senhor matou os demônios não porque tivesse inveja 
deles, mas para-dar-lhes a liberação espiritual. Dessa forma, a mi: 
sericórdia imotivada da Personalidade de Deus ao liberar tanto os 
devotos como os demônios por meio de Seus passatempos incon- 
cebíveis claramente distingue o Senhor de qualquer outra entidade 
viva. Seja ela homem ou semideus. Declara-se que mukti-pradata 
sarvesam visnur eva na samsayah:'só Visnu pode dar liberação do 
ciclo de nascimentos é mortes. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura 
salienta que em geral òs demônios recebem liberação impessoal na 
refulgéncia Brahman, ao passo que se dá aos devotos a bênção su- 
perior do amor a Deus nos planetas espirituais. Assim, o Senhor 
exibe Sua misericórdia imotivada-para com todas as classes de en- 
tidades vivas, e Sua famase-espalha-por todo o Universo. Porque 
Krsna é transcendental, Sua-fama-não é diferente de Sua encarna- 
ção pessoal, então, à medida que:a fama-do Senhor se expande, o 
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so inteiro pouco a pouco se libera. Estas são algúmas das ca- 
sticas singulares da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 51 
alga SA 


gega era ASARRE: 1 
aa TA ata: IMZ 


sri-suka uvãca 
etac chrutva maha-bhago 
vasudevo "ti-vismitah 
devakt ca maha-bhaga 
jahatur moham átmanah 











“Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; etat—isto; $rutva— 
lo ouvido; mahá-bhagah—o afortunadissimo; vasudevah—rei 
ideva; ati-vismitah—extremamente surpreso; devaki—máe De- 
ts ca—e; mahá-bhágá—a afortunadíssima; jahatuh-—ambos aban- 
am; moham-—a confusão; âtmanah-—própria deles. 


] TRADUÇÃO n i 
à : i ção, 
Sri Sukadeva Gosvâmi continuou: Após ter ouvido esta narra 
afortunadíssimo Vasudeva ficou completamente atônito. Desse 
, ele e sua muito abençoada esposa Devaki abandonaram toda 
ilusão e ansiedade que havia entrado em seus corações. 


s 


VERSO 52 
¿fa qe q a a: | 
SS 


itihasam imam punyam 
dhãrayed yah samâhitah 

y sa vidhayeha Ssamalam 

k brahma-bhúyaya kalpate 

$ itihāsam—narração histórica; imam—esta; punyam—piedosa; 

"dhãrayet—medita sobre; yah—quem; samãhitah—com a atenção 
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fixa; sah—ele; vidhiya—limpando; iha—nesta mesma vida; sam 
lam—contaminacáo; brahma-bhúyaya—a suprema. perfeicáo espi 


tual; kalpate—alcanca. i CAPÍTULO SEIS 


TRADUÇÃO 
Qualquer um que medite, com atenção fixa, nesta piedosa nar i A dinastia Yadu 


ração histórica se purificará de toda a contaminação mesmo nesti j 
vida e assim alcançará a mais elevada perfeição espiritual. retira-se para Prabhãsa 


Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos ul capítulo descreve como Brahmã e outros semideuses, após 
des servos de Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu- em orações ao Senhor Sri Krsna, pediram ao Senhor que 
pada referentes ao Décimo Primeiro Canto, Quinto Capítulo, do ltasse para Sua própria morada, e ago Uddhava, pressentindo a 
a Bhagavatam, intitulado ““Nãrada conclui seus ensinamentos p ão da Suprema Recs ctistidaide de Deus, fiéou muito aflito e 
a Vasudeva”. plicou a $ri Krsna para acompanhá-lO em Seu retorno para aque- 

norada. 
Desejando ver Sri Krsna em Sua forma humana, que encanta 
os os mundos, os Gandharvas, Apsarãs, Nágas, Rsis, Pitas, 
dharas, Kinnaras e outros semideuses, todos liderados por 
rahmã, Siva e Indra, chegaram à cidade de Dvaraká. Cobrindo o 
po de Krsna 'com guirlandas de flores dos jardins celestiais de 
a, eles O louvaram com afirmações sobre Seu poder equali- 
des transcendentais. 
p odas as entidades vivas, a comecar de Brahma, sáo subordina- 
ao Senhor Sri Krsna. Krsna cria o Universo por intermédio de 
a-Visnu, Sua expansáo dotada de poder. Embora crie, mante- 
e destrua este mundo através de Sua energia material, Krsna 
janece transcendental à energia material e perfeitamente auto- 
isfeito.- Mesmo entre Suas dezesseis mil rainhas, o Senhor Krsna 
o Se perturba. 
“Os executores de sacrificios fruitivos e os pogis desejosos de poder 
místico contemplam os pés de lótus do Senhor Sri Krsna'para atin- 
“seus objetivos materialistas. Porém, os devotos mais elevados, 
e desejam libertar-se do cativeiro do trabalho material, contem- 
im amorosamente os pés de-lótus do Senhor porque estes pés são 
nfogo que destrói-todos os desejos -de'gozo dos sentidos. De fato, 
jo se pode purificar a mente através de adoração e penitência ordi- 
nem mediante outros processos semelhantes. Só se pode puri- 
ar a mente contaminada pelo gozo dos sentidos por intermédio da 
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fé madura no modo da bondade, a qual surge por ouvir as glórias 
de Krsna. Por isso, as pessoas inteligentes situadas no sistema var 
nasrama servem as duas espécies de lugares sagrados: os rios nectá» 
reos dos tópicos de Krsna e os rios nectáreos que fluem dos pés de 
lótus do Senhor. 

Encarnando na dinastia Yadu, Krsna executou o mais elevado tra» 
balho beneficente, para o Universo inteiro, a saber, a exibição de 
Seus passatempos transcendentais. Apenas por ouvir e cantar sobre 
esses passatempos, as pessoas piedosas de Kali-yuga podem cruzar. 
de vez o oceano da ilusão material. Quando o Senhor havia cumpri- 
doo propósito de Seu advento ea dinastia Yadu estava diante de 
uma destruição iminente decorrente da maldição dos:brahmanas, 
Senhor desejou encerrar Seus passatempos. Quando Brahma orou. 
aos pés de lótus-do Senhor Krsna pela salvação dele e de tados-os 
outros semideuses, Srt Krsna revelou:em Sua: resposta que após um 
destruição da dinastia Yadu, Ele retornaria a Sua própria morada; 1 

Ao observar as terríveis perturbações que indicavam a imirién- 
te destruição do mundo, o; Senhor:Krsna convocou os membros 
sábios da dinastia Yadu-e lembrou-lhes:a maldição dos brâhimanas, 

O Senhor os convenceu a ir para Prabhása-tirtha, onde eles podes 
riam salvar-se através da execução de banhos ritualísticos, caridade: 
e assim por diante, Os Yadus, em obediência ao desejo: de Krsna; 
prepararam-se para viajar para Prabhása. 

Ao ver e ouvir a conversação do Senhor.com a: dinastia Yadu, 
Uddhava se aproximou do Senhor Sri Krsna num lugar retirado, 
ofereceu-Lhe completas reverências e, de mãos postas, expressou 
sua incapacidade de tolerar a separação do Senhor. Suplicowa Krsna 
que o levasse para Sua própria morada. 

Se alguém saboreia com: seus ouvidos o néctar dos passatempos 
de Krsna, ele perde todo o desejo por outras coisas. Quem se ocupa 
constantemente no serviço a Krsna — enquanto come, diverte-se, 
dorme, senta-se; ete, — não consegue tolerar a separação de Krsna. 
Eles honram toda a espécie de restos deixados: por Sri Krsna e assim 
vencem a energia ilusória do Senhor. Membros: pacíficos da ordem 
renunciada- alcançam: Brahmaloka depois de exaustivos e penosos 
esforços, ao passo que os devotos do Senhor, apenas discutem entre 
si'sobre o Senhor Krsna, cantam e lembram Seus vários passatem» 
pos e instruções e desse modo atravessam automaticamente a insupes 
rável energia: material. 


VERSO 1 





ÅAR INT. 
19 Ad: SANA | 
q quad a qa 1021 


sri-suka uvãca 
atha brahmátma-jaih devaih 
prajesair avrto “bhyagãt 
bhavas ca bhita-bhavyeso 
yayau bhita-ganair vrtah 














-Sukah uvaca—Sri Sukadeva -Gosvami disse; atha—entáo; 
mão Senhor Brahma; atma-jaih—=por seus filhos (encabe- 
por Sanaka); devaih—pelos semideuses; prajá-isaih—e pelos 
tores da população universal (chefiados por Maríci); avrtah— 
o; abhyagãt—foi (a Dvarakã); bhavah—o Senhor Siva; ca— 
bém; bhúta-=a todos os seres vivos; bhavya-isah—o outorgador 
auspiciosidade; yayau foi; bhata ganaih-—pelas hordas de criatu- 
jespectrais; vrtah-—rodeado. 


















TRADUÇÃO 
Sn Sukadeva Gosvâmi disse: o Senhor Brahmã então partiu para 
, acompanhado por seus próprios filhos, bem como pelos 
e os grandes Prajapatis. O Senhor Siva, o outorgador 
auspiciosidade a todos os seres vivos, também foi, rodeado por 
itas criaturas espectrais. 

VERSOS 2-4 
A eina aisa | 
sir a RA aTa ZAAN: AN3 U 
qa am GARA 
aa a a 
AA: A Rega: | 
aga Ja TI eae 


mi PRA Sã REP 
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indro marudbhir bhagaván Nagas, Siddhas, Cáranas, Guhyakas, os grandes sábios e 
adityá vasavo "Svinau dos e os Vidyádharas e Kinnaras, chegaram á cidade de 
rbhavo "hgiraso rudrã , esperando ver o Senhor Krsna. Com Sua forma transcen- 
visve sadhyas ca devatáh tal, Krsna, o Senhor Supremo, encantou todos os seres huma- 
e espalhou Sua própria fama por todos os mundos. As glórias 
gandharvapsaraso nágah Senhor destroem todas as contaminacóes dentro do Universo. 
siddha-carana-guhyakah à 
rsayah pitaras caiva p SIGNIFICADO . 
sa-vidyadhara-kinnardh A Personalidade de Deus descende ao'mundo material para auxi- 
os semideuses na administração cósmica; por conseguinte, os 
dvãrakâm upasanjagmuh deuses podem ver normalmente formas do Senhor tais como 
sarve krsna-didrksavah ra: Porém, aqui se indica que embora acostumados a ver 
vapusá yena bhagavân expansões Visnu do Senhor, os semideuses em especial an- 
nara-loka-manoramah í aim por ver a forma mais bela do Senhor como Krsna. Deha- 


vaso vitene lokesu 
sarva-loka-malâpaham 1 


indrah—o, Senhor Indra; marudbhih—junto com os deuses do: 
vento; bhagaván—0 poderoso controlador; adityah—os doze semi» 
deuses principais, todos filhos de Aditi; vasavah-=-os oito semideus VERSO 5 
ses Vasus; asvinau—os dois Asvini-kumáãras; rbhavah—os Rbhus, J a f fa 
añgirasah—os descendentes de Añgirá Muni; rudráh—as expan- ai farma azami t 


sões do Senhor: Śiva; viśve sådhyäh—conhecidos como Viśveđevas aaga: gomg mun 
e Sadhyas;. ca—também; devatâh-—outros semideuses; gandharva 


apsarasah-—os músicos e as dançarinas celestiais; nãgah—as serpen tasyâm vibhrajamanayam 

tes; celestiais; siddha-cárana—os Siddhas e Caranas; guhyakah—e samrddháyám maharddhibhih 

os duendes; rsayah—os grandes sábios;  pitarah—os antepassados vyacaksatávitrptâksah 

falecidos; ca—também; eva—mesmo; sa—junto com; vidyadhara- krsnam adbhuta-darsanam 

Kkinnarâh—os Vidyadharas'e Kinnaras; dvarakâm-—a Dvarakã; upa- 

sañjagmuh—chegaram juntos; sarve—todos eles; krsna-didrksavah— tasyam—naquela (Dvaraka); vibhrajamanayam—resplandecente; 


ansiosos por ver o Senhor Krsna; vapusá—pelo corpo transcenden- samrddhāyām—muito rica;mahā-rddhibhih—com. fabulosas opulên- 
tal; yena—que; bhagavân—a Suprema Personalidade de Deus; nara- “cias; vyacaksata—viram; avitrpta— insatisfeitos; aksãh-—cujos olhos; 
loka—a toda a sociedade humana; manah-ramah-—encantador; krsnam—o Senhor Krsna; adbhuta-darsanam—maravilhoso de con- 
yasah—Sua fama; vitene—Ele expandiu; lokesu—por todo o Uni- templar. 


verso; sarva-loka—de todos os planetas; mala—as impurezas; apa- 
ham-—que erradica. , TRADUÇÃO 
TRADUÇÃO Naquela resplandecente cidade de Dvaraka, rica de todas as opu- 
O poderoso Senhor Indra, junto com os Maruts, Âdityas, Vasus, léncias superiores, os semideuses contemplaram com olhos insacia- 


Agvinis, Rbhus, Angiras, Rudras, Visvedevas, Sadhyas, Gandharvas, “dos a maravilhosa forma de Sri Krsna. 
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VERSO 6 A devah acuh-—os semideuses disseram; natãh sma-—estamos pros- 
rias atos $ , te—a Vossos; natha—ó Senhor; pada-aravindam-—aos pés de 
SRAN AGUA | btus; buddhi-—com nossa inteligência; indriya-—sentidos; prâna-—ar 
ARa WEN manah—mente; vacobhih—e palavras; yat—que; cintyate= 
à miagêna ' meditados; antah hrdi—dentro do coração; bhava-yuktaih—que 
svargodyânopagair malyais i fixos na prática de yoga; mumuksubhih—por aqueles que lutam 
chādayanto yudüttamam la liberação; karma-maya—das reações do trabalho fruitivo; uru- 
girbhis citra-padarthabhis sar—do grande cativeiro. 
tustuvur jagad-iSvaram r 
se TRADUÇÃO 

auargianayanas-dns Jardins dos planetas celestiais dos semideu- “Os semideuses começaram a po Nosso querido Senhor, yogis 
ses; upagaih-—obtidas; malyaih—com guirlandas de flores; chada: s avançados, que se esforçam por libertar-se do severo cati- 
yantah—cobrindo; yadu-uttamam—o melhor dos Yadus; girbhih= o do trabalho material, meditam com grande devoção em Vossos 
aa expressões verbais; -citra-—encantadoras; pada-arthabhih-—as és de lótus dentro de seus corações. Dedicando-Vos nossa inteli- 
palayrasos idéias que: as: compunham; /ustuvuh—louvaram; jagats cia, sentidos, ar vital, mente e poder da fala, nós semideuses nos 

isvaram—o Senhor do Universo. ig a NASADI péside tótus. R ' 

TRADUÇÃO SIGNIFICADO 
Os semidenses cobriran o: Supremo Senhor. do Universo.com guisa * Segundo Srila Sridhara Svâmi, a palavra sma neste verso indica 
landas de flores provenientes dos jardins celestiais. Então louvaram ; Ri compota RA spin a o 
, y sti zES 

a Ele, o melhor da dinastia Yadu, com declarações que continham as lótus ao Senhor EO de seus onian os es 


palavras e idéias encantadoras; + E a 
Chegaram à cidade de Dvaraka podiam ver diante deles o corpo 


iro da Suprema Personalidade de Deus. Por isso Os poderosos 
emideuses cairam comovaras diante do Senhor. Descrevem-se tais 
icias completas (chamadas dandavat, “como uma vara”) da 


sem aa! E inte maneira: 
Una ay nha E 

Y + dorbhyam padabhyam janubhyâm 
urasã sirasa drsã 


feio 
aras aag- i manasã vacasá ceti 


duai A Il 'pranámo 'stanga iritah 


VERSO 7 


E sri-devã ücuh rule As reverências, oferecidas com oito membros são) feitas «com. os 

natáh ma te natha padaravindam dois braços, as duas, pernas, os dois-joelhos, o peito; a-cabeça, os 
buddhindriya-prana-mano-vacobhih a mente e o poder da fala.” 

yac cintyate “ntar hrdi bhava-yuktair As torrentes da natureza material são muitos poderosas, portan: 


mumuksubhih- karma-mayoru-pasat to a pessoa deve agarrar-se fortemente aos pés de lótus-do Senhor. 
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Caso contrário; as ondas violentas do gozo dos sentidos e da espe- SIGNIFICADO 
culação mental sem dúvida a arrebatarão de sua posição constitu” 'A palavra durvibhavyam é significativa aqui. A causa última da 
cional eterna como servo amoroso do Senhor Supremo, e então el jação, manutenção e aniquilação do mundo material é decerto in- 
cairá no coercivo cativeiro descrito aqui como uru-pasar, “uma rede pncebível mesmo para os mais ilustres cientistas mundanos, que 
ilusória muito poderosa”. nd desperdigam suas-vidas em: especulacáo inútil.e infrutifera. Entre- 
4 nto, Mahã-Visnu, que é a expansão secundária de uma expansão 
VERSO 8 A Senhor Supremo, Krsna, vê o cosmos inteiro como um átomo 
j nsignificante. Logo, que esperança existe para esses tolos pseudocien- 
a a añ ar as que tentam compreender Krsna através de seu ridículo poder 
= UA: | írico? Por esse motivo usa-se a palavra anavadya. Ninguém 
ra if 3 o encontrar aa ou nt w Rea berro ud 
dades ou instruçi la Suprema Personalidade de Deus. nhor 
aaa asas: cu ir is é afetado pela ignorância material; portanto, Ele nunca exibe 
Idade, preguiça, tolice, cegueira ou inebriamento material. Assim 
tvam mayaya tri-gunayátmani durvibhavyam bém, porque o Senhor não se deixa contaminar pela paixão ma- 
vyaktam srjasy avasi lumpasi tad-guna-sthah ial, Ele jamais exibe orgulho material, lamentação, desejo ou vio- 
naitair bhavan ajita karmabhir ajyate vai 'léncia. E. como o Senhor- está livre de bondade material, Ele nunca 
yat sve sukhe: 'vyavahite"bhirato 'navadyah enta gozar pacificamente o mundo material com uma sublime men- 


talidade materialista. 
tvam—Nós; mayaya—pela energia material; tri-gunayã—consti- O Senhor Krsna, como se afirma aqui (sve sukhe 'vyavahite "bhi- 
tuída dos três modos da natureza; armani-—dentro de Vós mesmo; ratah), está eternamente ocupado, dia e noite, em Sua morada trans- 


durvibhāvyam—inconcebivel; vyaktam——o cosmos manifesto; srjasi ndental, saboreando a inconcebível devoção amorosa de Seus 
criais; avasi—protegeis; lumpasi—e destruís; tat-—daquela natureza umeráveis companheiros. O Senhor está sendo abraçado e está 
material; guna-—dentro dos modos (bondade, paixão e ignorância); raçando. O Senhor está gracejando e ouvindo os gracejos de Seus 
sthah-—situado; na-—não; etaih-—por estas; bhaván—Vós; ajita—6 dos. O Senhor está passeando em florestas cheias de frutos e 


Senhor invencível; karmabhih-—atividades; ajyate—ficais enredado; flores, brincando no nectário rio Yamunã e tomando parte em Seus 

vai—absolutamente; yat-—porque; sve—em Vossa própria; sukhe-— íntimos casos amorosos transcendentais com as vaqueirinhas 

felicidade; avyavahite—sem impedimentos; abhiratah—estais sempre Vrndávana. Esses passatempos vivenciados em Krsnaloka e em 

absorto; anavadyah—o Senhor irrepreensível. outros planetas Vaikunthas são eternos, impecáveis e constituem um 

ano de felicidade espiritual. O Senhor jamais descende à árida 

TRADUÇÃO plataforma da relativa felicidade material. A infinita Personalidade 

Ó Senhor invencível, ocupais Vossa energia ilusória, constituída de Deus não tem nada a ganhar de ninguém; portanto, no/Senhor 
dos três modos, em criar, manter e devastar o inconcebível cosmos está fora de cogitação a existência de atividades fruitivas. 


manifesto; tudo isso dentro de Vosso próprio eu. Como o supremo 
superintendente de maya, pareceis estar situado na interação dos RSO. 
modos da natureza; porém, jamais sois afetado pelas atividades ma- NE R 
teriais. Na verdade, estais diretamente ocupado em Vössa própria E ot aa amar 
bem-aventuranca espiritual eterna e assim náo podeis ser acusado pA > 

de nenhuma contaminação material. > À 
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RATE À AÑ a- 
ARA A IS 


sSuddhir nrnãm na tu tathedya durasayanam 
vidya-$rutadhyayana-dána-tapah=kriyabhih 

sattvatmanám rsabha: te yasasi pravrddha- 
sac-chraddhayã sravana-sambhrtayã yathã syât 


Suddhih-—a purificação; nrnãm-—das pessoas; na—não é; tu-—mas; 
tathã-—de tal maneira; idya-—ó adorável; durasayânam-—dagueles 
cuja consciência está contaminada; vidyã--pela adoração ordinária; 
Sruta-—ouvindo os preceitos dos Vedas e obedecendo à eles; adhyaya- 
na--estudo dos diversos sastras; dana-—caridade; tapah-—penitên- 
cias austeras; kriyâbhih-—e atividades ritualísticas; sattva-atmanâm- 
daqueles que estão situados em bondade pura; rsabha—ó maior de 
todos; te— Vossas; yasasi—nas glórias; pravrddha—plenamente amá: 
durecida; sat-transcendental; $raddhayd—pela fé; sravana-sam: 
bhrtaya—que é reforgada pelo processo de ouvir; :yatha—como; 
syat—existe. 


TRADUÇÃO 
Ó maior de todos, aqueles cuja consciéncia está contaminada pela 
ilusão não podem se purificar através da mera adoração ordinária, 
estudo dos Vedas, caridade, austeridade e atividades ritualísticas. O 
Senhor, aquelas almas puras que desenvolveram poderosa fé trans- 
cendental em Vossas glórias alcançam um estado purificado de exis- 
tência que jamais pode ser atingido por quem carece dessa fé. 


SIGNIFICADO 

Mesmo que um devoto puro careça das qualificações acima cita- 
das, tais como estudo védico e austeridade, caso ela tenha fé inabalá- 
vel no Senhor Krsna, o Senhor o salvará em virtude de sua devoção. 
Por outro lado, se alguém se torna falsamente orgulhoso de suas 
qualificações materiais, incluindo a piedade ordinária, e não se en- 
trega a ouvir e cantar as glórias de Krsna, o resultado fatalmente 
será nulo. A transcendente alma espiritual não pode purificar-se 
mediante nenhuma quantidade de piedade, caridade ou erudição 
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iais: Só o 'transcendental Senhor Supremo: pode- purificar. a 
viva! transcendental concedendo Sua misericórdia:dentro 
seoração: Os semideuses ficaram atônitos com sua boa fortuna. 
mo por ouvir'sobre Krsna, a pessoa alcança-toda-a: perfeição, 
eles tinham entrado na própria cidade do Senhor e estavam 
jo-O postado diante deles: 


VERSO 10 


ARA: 
ll 
qa ña ara: 
SA: A: ARA 112 0 


syân nas tavânghrir asubhasaya-dhamaketuh 
ksemáya yo munibhir árdra-hrdohyamánah 

yah sátvataih sama-vibhútaya atmavadbhir 
vyúhe 'reitah savanasah svar-atikramaya 


it-—que eles sejam; nah—para: nós; tava—Vossos; añghrih— 
pés de lótus; asubha-asaya—de nossa mentalidade inauspiciosa; 
ketuh—o fogo aniquilador; ksemaya—para alcançar verda- 
beneficio; yah—que; munibhih—por sábios; árdra-hrdá—com 
derretidos; uhyamanah—sáo levados; yah—que; sátvataih— 
los.devotos da Suprema Personalidade de Deus; sama-vibhíitaye— 
obter opulência como a dEle; atma-vadbhih-—por aqueles que 
autocontrolados; vyilhe—nas expansões pessoais com quatro 
, a saber, Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna e Aniruddha; 
itah—adorado; savanasah—nas trés jungdes de cada dia; svah- 
ikramaya—para transpor os planetas celestiais deste mundo. 





Di TRADUÇÃO 

«Os grandes sábios, desejando o benefício máximo da vida, sempre 
acalentam Vossos pés de lótus dentro de seus corações, que estão 
derretidos devido ao amor que sentem por Vós. De forma semelhan- 
te, Vossos devotos autocontrolados, que desejam transpor-o reino 
celestial a fim de alcançar opulência igual a Vossa, adoram Vossos 
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pésde lótus nos dois crepúsculos e ao meio-dia. Assim, eles medi VERSO 11 
tam em Vós sob Vossa forma de expansão quádrupla. Vossos pés 
de lótus são como um fogo abrasador que reduz a cinzas todos o arar Ac 
desejos inauspiciosos de gozo dos sentidos materiais. + 
j € i rem remota a) 
SIGNIFICADO i > aaa sa farra 
A entidade viva condicionada pode purificar sua existência mes Rangi: tarama: qe: n? 
diante o simples fato de ter'firme fé nas glórias transcendentais da 
Personalidade de Deus. Que se pode dizer, então, da extraordinária vas cintyate prayata-pânibhir adhvarâgnau 


boa fortuna dos semideuses, que estavam vendo diretamente os pés trayyã nirukta-vidhinesa havir grhitvã 
de lótus do Senhor Krsna? Embora no momento sejamos afligidos i adhyātma- yoga uta yogibhir ama maya 
por inúmeros desejos materiais, estes são temporários. A entidade MD jijnã: 

viva eterna tem o dever de experimentar uma relação amorosa com 


a suprema entidade viva, a Personalidade de Deus; e prestando ser- lyah—nos quais; cintyate—sáo meditados; prayata-panibhih— 
vico devocional puro ao Senhor, o coragáo da entidade viva fica aqueles de máos postas; adhvara-agnau—no fogo do sacrificio; 
plenamente satisfeito. ¡i—dos três Vedas (Rg, Yajur e Sâma); nirukta-—abrangendo a 

A palavra dhiâmaketu neste verso indica um cometa ou fogo fla- reensão essencial apresentada no Nirukta; vidhinã-—pelo proces- 


mejante, que representa o Senhor Siva: O Senhor Siva é o amo do ; ISa—6 Senhor; havih-—o ghi para a oferenda; grhitva—tomando; 
modo da ignorância, e os pés de lótus do Senhor Krsna são com- lhyâtma-yoge—naquele sistema de yoga destinado à compreensão 
parados ao cometa, um símbolo da potência de Siva, a qual pode verdadeiro eu da pessoa; uta—também; yogibhih-—pelos pratican- 
destruir'toda a ignorância dentro do coração. A palavra sama-vi- dessa yoga; âtma-máyam-—sobre Vossa desconcertante energia 
bhūtaye (“para obter igual opulência”) indica que os devotos puros terial; jijñäsubhih—que são indagadores; parama-bhâgavataih— 
voltam ao lar, voltam ao Supremo, e desfrutam a bem-aventurança los devotos elevadíssimos; paristah—perfeitamente adorados. 








infinita do mundo espiritual. O Senhor Krsna é dotado com ilimita- y 

da e opulenta parafernália para desfrutar, e uma alma liberada que + TRADUÇÃO 

vai para a morada de Krsna recebe toda a opulência por servir ao “Aqueles que estão para oferecer oblações no fogo do sacrifício con- 
Senhor: Segundo Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, a pala forme recomendam o Rg, Yajur e Sama Vedas meditam em Vossos 
vra vyúhe neste verso indica as três encarnações purusa, a saber, pés de lótus. De modo semelhante, os praticantes da yoga transcen- 
Mahã-Visnu, Garbhodakasayi Visnu e Ksirodakasayi Visnu, bem dental meditam em Vossos pés de lótus, esperando conhecer Vossa 
como Vásudeva. Caso pudermos compreender cientificamente como divina potência mística, e os elevadíssimos devotos puros adoram 
Krsna Se expande com o propósito de criar o mundo material, expe. perfeitamente Vossos pés de lótus, desejando transpor Vossa potên- 


rimentaremos de imediato que todas as coisas são propriedade de eia ilusória. 
Krsna e assim nos livraremos do desejo de explorá-las para nossos 
próprios propósitos egoístas. Krsna é o Senhor Supremo, o amo SIGNIFICADO 


de todos 'e o reservatório de todas as opulências, e devemos nos As palavras dtma-mayam jijnasubhih são significativas neste verso. 
lembrar dos pés de lótus dEle nos dois crepúsculos e-4o meio-dia. “Os pogis místicos (adhyatma-yoga uta yogibhih) estão ansiosos de 
Quem: sempre se lembrar de Krsna e jamais O esquecer, experimen- “adquirir conhecimento sobre as potências místicas do Senhor, ao 
tará verdadeira vida bem-aventurada, que se encontra além da pá- “passo que os devotos puros (parama-bhagavataih) estão ávidos por 


lida sombra da ilusão material. “ultrapassar o reino da ilusão para'poder servir os pés de lótus do 
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do Senhor Krsna em puro êxtase amoroso. Seja como for, todos. 
estão interessados na potência da Suprema Personalidade de Deus, 
Os mundanos cientistas ateístas também estão fascinados com a pos. 


tência material externa do Senhor, e os grosseiros desfrutadores dos 
sentidos ficam atraídos pelo corpo físico, que também é atma-maya, 
ou expansão da potência do Senhor. Embora todas as potências do 
Senhor sejam qualitativamente idênticas a Ele e portanto idênticas 


entre si, a bem-aventurada potência espiritual é, contudo, suprema, 


porque ela estabelece relações entre o Senhor e-as entidades vivas 
puras na plataforma da felicidade eterna, Todo ser vivo é original» 
mente um servo amoroso do Senhor, e a energia espiritual do Senhor 
O ocupa em sua posição constitucional pura, aque se encontra além 
da ilusão, 

Nossas experiências durante o sonho e a vigília são ambas ativida- 
des da mente; as atividades que executamos quando acordados, tos 
davia, são mais valiosas, porque nos estabelecem em nossa situação 
permanente. Da mesma: maneira, a cada: momento toda entidade 
viva está experimentando uma: das inúmeras potências do Senhor 
Supremo. A experiência da potência espiritual é mais significativa, 
porque estabelece a entidade viva em sua eterna posição constitucios 
nal.como fiel servo da Personalidade de Deus, 

Os semideuses estão glorificando os pés de lótus do Senhor porque 
eles mesmos estão muitos ansiosos de se purificar mediante o contas 
to com aqueles pés (tavanghrir asmãkam. asubhasaya-dhamaketuh 
syát). Quando um devoto sincero manifesta o ávido desejo de obter 
o.abrigo dos pés de lótus do Senhor, Este o leva a Sua morada pes- 
soal, assim como os semideuses que foram levados a Dvaraka por 
arranjo-do Senhor Krsna. 


VERSO 12 


dee a fm mao 
dafi fa 
agradar 


REA: 1231 


paryustayã tava vibho vana-malayevam 
samspardhini bhagavati pratipatni-vac chrih 


q: 
































A dinastia Yadu retira-se para Prabhāsa 


yah su-pranitam amuyarhanam ádadan no 
bhúyat sadanghrir asubhásaya-dhúmaketuh: 






stayd—deteriorada; tava—Vossos; vibho—Senhor onipotente; 

-málayá—pela guirlanda de flores; ¡yam-—ela; samspardhini— 
itindo-se competitiva; bhagavati-—-o complemento: feminino da 
malidade de Deus; prati-patni-vat—assim como uma co-esposa 
h—Laksmidevi, a deusa da fortuna; yah—o.qual Senhor 
jo (Vós mesmo); su-pranitam-—(para que ele seja) executa- 
de modo apropriado; amuyã-—por esta; arhanam-—a oferenda; 
adan—aceitando; nah—nossa; bhúyat—sejam eles; sadd—sempre; 
mghrih—os pés de lótus; asubha-asaya—de nossos desejos impuros; 






















aceitastes a guirlanda de flores murchas que colocamos sobre 
peito. Como a deusa da fortuna faz sua morada em Vosso 
transcendental, ela sem dúvida ficará agitada, tal qual uma 
posa ciumenta, ao ver nossa oferenda também residindo lá, 
sois tão misericordioso que negligenciais Vossa eterna consorte 
e aceitais nossa oferenda como adoração muito excelente. ó 
or misericordioso, que vossos pés de lótus sempre ajam como 
fogo ardente para consumir os desejos inauspiciosos dentro dè 
corações. 










SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (9.26), afirma-se: 


patram puspam phala toyam 
vo me bhaktya prayacchati 

tad aham bhakty-upahrtam 
asnámi prayatátmanah 





O Senhor Krsna aceita com gratidáo e alegria mesmo a oferenda 
is pobre de Seu-devoto amoroso..O- Senhor Krsna é conquistado 
amor de Seus devotos puros; assim como um pai é facilmente 
conquistado pelo presente mais insignificante oferecido por seu amo- 
oso filho. A não ser que abandone-por completo o:conceito de vida 
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impessoal, o transcendentalista não poderá fazer esta oferenda amos 
rosa ao Senhor. O processo de meditação sobre a Superalma dentro 
do coração, chamado dhyâna-yoga, não é tão agradável para Krsna 
como bhakti-yoga, ou serviço devocional, porque em dhyâna, ou 
meditação, 'o yogi tenta satisfazer a si mesmo (è não ao Senhor) 
através'da obtenção de poderes místicos. Assim também, para ads 
quirir benefícios materiais do Senhor, as pessoas comuns adorar 
a Deus em templos, igrejas e mesquitas. Mas quem deseja verdadei 
ra perfeição espiritual deve ser estimulado a sempre cantar e ouvir 
as glórias do Senhor. Este entusiasmo devocional é motivado pelo 
amor ao Supremo e é desprovido de qualquer expectativa egoista, 
O Senhor é tão bondoso que negligencia Sua própria consorte 
eterna, Lakgmi, e dá preferência a Seu humilde devoto, assim como 
um homem negligencia o abraço amoroso da esposa quando seu filho 
afetuoso se aproxima dele com um presente. Srila Jiva Gosvâmi res- 
saltou que nenhuma guirlanda usada pelo Senhor pode estar murcha 
porque toda a parafernália pessoal do-Senhor é plena em transcens 
dência e opulência espiritual. Da mesma forma, não há possibilidade 
de'aparecer ciúme mundano no caráter da deusa da fortuna, que é 
tão transcendental quantoo próprio Senhor Krsna: Portanto, devem» 
se aceitar as declarações dos semideuses como palavras jocosas ins 
piradas pelo intenso amor ao Supremo. Os semideuses estão sob à 
protecáo de Laksmi e, também, da Suprema Persónalidade de Deus, 
Krsna, e, devido à confiança deles em sua relação amorosa com o 
Senhor e Sua consorte, eles se sentem livres para falar de modo brin+ 
calhão. 


VERSO 13 


TE isa art: | 
ía A A 
E: AO A AA A: 112311 


ketus tri-vikrama-yutas tri-patat-patako 
yas te bhayabhaya-karo "sura-deva-camvoh 
svargãya sadhusu khalesv itaraya bhúman 
padah punatu bhagavan bhajatam agham nah 


o 13] A dinastia Yadu retira-se para Prabhãsa 


Ketuh--um mastro; tri-vikrama-—três passos poderosos ao vencer 
i Maharaja; yutah—adornado por; tri-patar—caindo em cada 
dos trés sistemas planetários; patakah—a bandeira sobre o qual; 
h—que; te—Vossos (pés de lótus); bhaya-abhaya—medo e deste- 
karah—criando; asura-deva—dos demónios e dos semideuses; 
'tamvoh—para os respectivos exércitos; 'svargaya—para alcangar o 
céu; sadhusu—entre os semideuses e devotos santos; khalesu—entre 
Os invejosos; ¡tardya—para exatamente.o oposto; bhüman—ó pode- 
issimo Senhor; pādah—os pés de lótus; punāru—que eles purifi- 
em; bhagavan—ó Suprema Personalidade de Deus; bhajatâm —que 
ão ocupados em adorar-Vos; agham—os pecados; nah—de nós. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor onipotente, em Vossa encarnação como Trivikrama, 
ntastes a perna como um mastro para romper a cobertura do 
niverso, permitindo que o sagrado Ganges, como uma bandeira 
ria, fluísse em três ramos por todos os três sistemas planetá- 
Mediante três poderosos passos de Vossos pés de lótus, captu- 
Bali Maharâja, com seu reino universal. Vossos pés de lótus 
iram medo nos demônios, atirando-os no inferno, e destemor 
tre Seus devotos, elevando-os à perfeição da vida celestial, Esta- 
empenhados na sincera tentativa de adorar-Vos, nosso Senhor; 
ortanto, que Vossos pés de lótus bondosamente nos libertem de 

fodas as nossas reações pecaminosas. 


SIGNIFICADO 

“A fim de recuperar para os semideuúses o reino universal tomado 
Bali Maharaja, o Senhor Krsna, como se descreveu no Oitavo 
Canto desta grandiosa obra, apareceu como o belo brâhmana-anão 
âmana, que estendeu Seu pé até os limites externos do Universo. 
“Quando a perna do Senhor abriu um-biraco na cobertura universal, 
água sagrada do Ganges desceu fluindo para dentro: do Universo. 
Esta cena parecia com um mastro erguido com umabandeira dervi- 

tória tremulando maravilhosamente. 

Como se afirma nos sruti-mantras, caranar pavitram vitatam pu- 
“rânarh yena pútas tarati duskrtâni: “Os pés de lótus'da Personali- 
“dade de Deus são muito puros, onipenetrantes e os mais antigos de 
todos. Quem se purificou por intermédio deles atravessa todas as 
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atividades pecaminosas anteriores”. Em todo o Universo o processo 
de-adorar os pés de lótus do Senhor é muito famoso: 


VERSO 14 


Aaa RA q A aa 
aaa fria 1 
AA ATA ME 
a AU ENTRER 
nasy ota-gáva iva yasya vase bhavanti 
brahmádayas tanu-bhrto mithur ardyamánah 


Kkaálasya te prakrti-púrusayoh parasya 
Sam nas tanotu caranah purusotiamasya 


nasi—através do focinho; ota—amarrados; gâvah—bois; iva 
como se; yasya—de cújo; vase—sob o controle; bhavanti—existem; 


' brahma-adayah—Brahma e todos os outros; tanu-bhrtah—os seres 


vivos corporificados; mithuh—entre si; ardyamánah—lutando; kála- 
sya—da forga do tempo; te—de Vós mesmo; prakrti-púrusayoh— 
tanto a natureza material como a entidade viva; parasya—que está 
além deles; samm—fortuna transcendental; nah—para nós; tanotu— 
que se espalhem; caranah—os pés de lótus; purusa-uttamasya—da 
Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 

Sois a Suprema Personalidade de Deus, a entidade transcenden- 
tal que é superior tanto à natureza material como ao desfrutador 
da natureza. Que Vossos pés de lótus nos concedam prazer transcen- 
dental. Todos os eminentes semideuses, a começar de Brahmã, são 
entidades vivas corporificadas: Lutando penosamente um como 
outro sob o estrito controle de Vosso fator tempo, eles são assim 
como touros puxados por cordas passadas em seu focinho perfurado. 


SIGNIFICADO 
Srila-Sridhara Svami-afirma: nanu yuddhe devasuradayah paras: 
parar jayanti jiyante ca kim aharh tatrety ata huh, nasiti. mithur 
mitho “rdyamãânã yuddhadibhih pidyamânã brahmadayo “pi yasya 


so 14] A dinastia Yadu retira-se para Prabhasa 


lava vase bhavanti na tu jaye parajaye vã svatantrâh. “Nas perpé- 
batalhas entre os semideuses, ou devotos do Senhor, e os de- 
ônios, ou não-devotos, cada lado algumas vezes vence'e outras 
arentemente é derrotado. Pode-se argumentar que nada disto tem 

| ver com a Personalidade de Deus, já que se baseia em nada mais 


e a interação de entidades vivas oponentes. Mas toda entidade 
liva está sob o controle da Personalidade de Deus, e vitória e der- 
bra estão sempre nas mãos do Senhor.” Isto não contradiz o fato 
O livre arbítrio da entidade viva, pois o Senhor atribui vitória ou 
ota segundo o mérito das entidades vivas. Numa batalha legal 
a acusação nem a defesa podem agir independentemente do sis- 
a legal presidido pelo juiz autorizado. Vitória e derrota no tribu- 
são conferidas pelo, juiz, mas o juiz age de acordo com as leis, 

ue não favorecem nem discriminam nenhum dos lados. 
| De forma semelhante, a Personalidade de Deus nos está conceden- 
lo os resultados de nossas atividades anteriores, A fim de depreciar 
| Deus, os materialistas costumam apresentar o argumento de que 
muitas vezes pessoas inocentes sofrem enquanto impios patifes des- 
tam a vida sem obstáculo. O fato, porém, é que a Personalidade 
Deus não é tolo, como o são as pessoas materialistas que propõem 
ais argumentos. O Senhor pode ver nossas muitas vidas anteriores; 
isso Ele pode permitir que alguém desfrute ou sofra nesta vida 
ão só como resultado de suas atividades presentes, mas também 
“como resultado de suas atividades anteriores. Por exemplo, traba- 
ando muito duro talvez um homem acumule uma fortuna, Se este 
novo-rico abandona seu trabalho e entra numa vida degenerada, 


ra, com disciplina e austeridade, e ainda estar sem gastar dinhei- 
Fo. Logo im observador superficial bem pode ficar confuso ao ver 


do de posse de riquezas. Da mesma maneira, um tolo materialista 
sem conhecimento do passado, presente e futuro é incapaz de com- 
preender a justiça perfeita da Personalidade de Deus. 
“O exemplo dado neste verso para explicar o poder controlador de 
Krsna é apropriado: Embora seja muitíssimo poderoso, um touro 
é controlado facilmente por um leve puxão numa corda: passada 
em seu focinho perfurado. Assim também, mesmo os mais podero: 
políticos, eruditos, semideuses; etc, podem logo:ser postos pela 
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onipotente Personalidade de Deus numa situação intolerável. Por 
conseguinte, os semideuses não foram a Dvarakã para exibir orgus 
lhosamente seus poderes políticos, universais e intelectuais, mas para 
se render como servos: humildes aos pés de-lótus da Personalidade 
de Deus. 


VERSO 15 


A a 
AORTA RATE | 

asi afraid ea: 
AA TAR II 


asyási hetur udaya-sthiti-samyamánám 
avyakta-jiva-mahatâm api kálam ahuh 

so "yam tri-nábhir akhilapacaye pravrtiah 
kálo gabhira-raya uttama-púrusas tvam 


asya—deste (Universo); asi—sois; hetuh—a causa; udaya—da 
criação; sthiti—manutenção; sam yamânâm-—e aniquilação; avyakta— 
da natureza material imanifesta; jiva—os seres vivos individuais; 
mahatâm—e do mahat-tattva, com os elementos manifestos evolui- 
dos dele; api—também; kálam—o controlador fator tempo; ahuh— 
dizem que sois; sah ayam-— esta mesma personalidade; tri-nabhih— 
aparecendo como uma roda com circunferência dividida em três 
partes (o ano dividido em estações de quatro meses); akhila—de 
tudo; apacaye—em efetuar a diminuição; pravrttah—ocupado; 
kálah—o fator tempo; gabhira—imperceptivel; rayah—cujo movi- 
mento; uttama-piirusah—a Suprema Personalidade de Deus; tvam— 
Vós sois. 


TRADUÇÃO 
Vós sois a causa da criação, manutenção e destruição deste Uni- 
verso. Sob a forma do tempo; governais os estados sutis e manifes- 


tos da natureza material e-controlais cada ser vivo. Como a tríplice 
roda do tempo; diminuís todas as coisas através de Vossas ações im- 


perceptíveis; logo, sois a Suprema Personalidade de Deus. 


o 16] A dinastia Yadu retira-se para Prabhãsa 


SIGNIFICADO 
palavra gabhira-ravah, ou “'velocidade e poder imperceptíveis””, 
ificativa. Observamos que pelas leis da natureza todas as coisas 
iteriais, incluindo nossos próprios corpos, pouco -a: pouco se de- 
am. Embora possamos perceber os resultados de longo prazo 
He processo de envelhecimento, não podemos experimentar o 
prio processo. Por exemplo, ninguém pode sentir como seu ca- 
o ou unhas estão crescendo, Percebemos o resultado acumulado 
“seu crescimento, mas não podemos experimentá-lo a cada 'mo- 
nto; Da mesma maneira, uma casa se estraga aos poucos até que 
lida. Não podemos, a cada momento, perceber exatamente 
no isto está acontecendo, mas durante intervalos maiores de tempo 
os ver a efetiva deterioração da casa, Em' outras palavras, 
demos experimentar os resultados ou manifestações do envelheci- 
to e da deterioração, mas enquanto está ocorrendo o processo 
psi, este é imperceptível. Esta é a maravilhosa potência da Supre- 
Personalidade de Deus sob Sua forma do tempo. 
A palavra tri-nâbhih indica que segundo o cálculo astrológico dos 
imentos do-Sol, pode-se dividir o ano em três segmentos: repre- 
tados por Áries, Touro, Gêmeos e'Câncer; Leão, Virgem, Libra 
corpião; e Sagitário, Capricórnio, Aquário e Peixes. 
A palavra uttama-púrusa, ou purusottama, é explicada no Bhaga- 
gita (15.18): 





yasmát ksaram atito 'ham 
aksarâd api cottamah 

ato "smi loke vede ca 
prathitah purusottamah 


Porque sou transcendental, situado além do falível e do infalível, 


porque sou o maior, sou celebrado tanto no mundo quanto nos 
como essa Pessoa Suprema.” 


VERSO 16 
am: qua afim queda 
A RR: | 
AS ATA ATA AE 


da fa ta 
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tvattah pumãn samadhigamya yayásya viryam p t 
dhatte mahantam iva garbham amogha-viryah t aatal gi a fest 
so yar tayánugata átmána ânda-kosar asa an: aña faia Poll 
haimarh'sasarja bahir àvaranair upetam 
tat tasthúsas ca jagatas ca bhaván adhiso 
tvattah--de Vós; puman=o purusa-avatâra, Maha-Visnuy' samas yan mayayottha-guna-vikrivayopanitan 
dhigamya=obtendo; yaya=junto com a qual (a natureza material) arthañ jusann api hrsika-pate na lipto 
asya=desta criação; viryam-—a semente potencial; dhatte—Ele fel ye 'nye svatah parihriad api bibhyati sma 
cunda; mahántam—o mahat-tattva, o amalgamado de matéria brutal $ 
iva'garbham-=como um feto comum; amogha-viryah—aquele cujó “tat—portanto; fasthasah—de tudo-o que é estacionário; ca—e; 
sémen nunca é desperdigado; sah ayam—este mesmo (mahat-tattva) jatah—móvel; ca—também; bhavan—Vós (sois); adhisah—o con- 


taya—com a natureza material; anugatah—juntado; dtmanah—de olador último; yat—porque; mayaya—pela natureza material; 
si mesmo; ânda-kosam-—o ovo primordial do Universo; haimam-3 ¡—erguidos; guna—dos modos (da natureza); vikriyaya—pela 
dourado; sasarja—produziu; bahih—em seu exterior; dvaranaih= sformação (isto é, pela atividade dos órgãos dos sentidos dos 
com muitas coberturas; upetam-—dotado. eres vivos); upanitân—reunidos; arthân—os objetos dos sentidos; 
an—ocupando-se com; api—embora; hrsika-pate—ó senhor dos 

TRADUÇÃO idos de todos; na liptah—mnunca sois tocado; ye—aqueles que; 

Meu querido Senhor, o purusa-avatára original, Mahá-Visnu, ad- outros; svatah—por sua própria força; parihrtat—por causa 
quire Sua potência criadora de Vós. Então, com energia infalível, objetos de gozo dos sentidos); api—mesmo; bibhyatitemem; 


Ele fecunda a natureza material, produzindo o mahat-tattva. Daí o deveras. 
mahat-tativa, a energia material amalgamada, dotada com a potén= 
cia do Senhor, produz de si mesma o ovo dourado primordial — o TRADUÇÃO 


Universo — que é coberto de várias camadas de elementos materiais, O Senhor, sois o supremo criador do Universo e o controlador 
lltimo de todas as entidades vivas móveis e inertes. Vós sois Hrsike- 

SIGNIFICADO o controlador supremo de toda a atividade sensória; logo, nunca 

Nos versos precedentes estabeleceu-se. a supremacia da Persona- contaminado ou enredado no decurso de Vossa supervisão das 
lidade de Deus em relação à entidade. viva e à natureza material. Infinitas atividades sensórias dentro da criacáo material. Por outro 
Neste verso se afirma claramente que o Senhor Krsna é a fonte da O, outras entidades vivas, até mesmo yogis e filósofos, ficam per- 


maior encarnação Visnu, Maha-Visnu, e este Maha-Visnu adquire bados e assustados só de lembrar os objetos materiais que eles 
Sua potência criadora do Senhor Krsna. Seria portanto uma: tolice ostamente renunciaram em sua busca de iluminação. 

conjeturar que o Senhor Krsna é uma expansão de Visnu. Neste sen” 

tido, pode-se considerar a opinião dos semideuses, liderados por SIGNIFICADO 

Brahmã, como definitiva. "O Supremo Senhor Krsna está dentro do coração de cada alma 

dicionada e guia a entidade viva na busca e na experiência do 

jozo dos sentidos. Os resultados desapontadores de tais atividades 

VERSO 17 Os poucos convencem'a alma condicionada a rejeitar a vida ha- 

ari ea se render outra vez ao Senhor dentro de seu coração. O 

a SA enhor Krsna'jamais é afetado pelas fúteis tentativas das entida- 


ERRA Pta | des vivas de desfrutar Sua energia ilusória. Para a Personalidade de 
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Deus, o medo ou distúrbio estão fora de cogitação, porque em últi- b reservatório de todo o prazer e não anseia por nada material 

ma análise nada está separado dEle. espiritual. Pode-se apresentar a objeção de que Krsna, para agra- 

a Sua esposa Satyabhama, roubou uma flor parijáta dos céus 

VERSO 18 sim parecia um marido dominado por Sua amorosa esposa. Mas 

bora seja ás vezes conquistado pelo amor de Seus devotos, Krsna 

AURA REA ais é influenciado pelo desejo de desfrutar como uma ordiná- 

f à i ài oa luxuriosa e materialista. Os não-devotos não conseguem 

mpreender os irresistíveis sentimentos amorosos trocados entre o 

GT NARRA nhor e Seus devotos puros. Krsna pode ser conquistado por nosso 

Do dart fafa n frea: UZeu enso amor por Ele, e desse modo os devotos puros podem con- 

blar o Senhor. Por exemplo, as gopis mais velhas de: Vrndavana 

smayavaloka-lava-darsita-bhava-hári- É lumavam bater palmas em diferentes ritmos: para fazer Krsna 

bhrú-mandala-prahita-saurata-mantra-Saundaih 4 ar, e em Dváraká Satyabhámá mandou Krsna lhe trazer uma 

patnyas tu sodasa-sahasram ananga-bânair como prova de Seu amor por ela. Como se afirma na canção 

yasyendriyarm vimathitur karanair na vibhvyah E Srimivasa Acarya aos seis Gosvamis, gopi-bhava-rasâmrtabdhi- 

ari-kallola-magnau muhuh: o amor entre o Senhor e Seu devoto 

smãya-sorridente; avaloka—de um olhar; lava-—por frações; dars ro é um oceano de bem-aventurança espiritual. Mas, ao mesmo 

Sita—tendo mostrado; bháva—seus sentimentos; Aári—encantador; , Krsna permanece completamente auto-satisfeito. Krsna aban- 

bhra-mandala—por qual.arco das sobrancelhas; prahita—langado; Mou com indiferença 4 companhia das incomparáveis donzelas 

saurata—de amor conjugal; mantra-—mensagens; saundaih-—pelas aja-bhúmi, as gopis, e foi para Mathurã'a pedido de Seu tio, 
propostas indecorosas; patnyah-—esposas; tu-—mas; sodasa-sahas- 

ram-—dezesseis mil; ananga--de- Cupido; bânaih-—pelas flechas; kā podiam despertar em Krsna um espírito de desfrute. No 

yasya—cujos; indriyam—sentidos; vimathitum—de agitar; kara- das contas, o prazer neste mundo significa sexo. Mas esta atra- 


naih--com todos os seus ardis; na vibhyyak-—não eram capazes. O sexual mundana é apenas um reflexo pervertido dos transcen- 
tais casos amorosos entre Krsna e Suas eternas associadas no 










TRADUÇÃO isticação, ao passo que as rainhas de Dvarakã são jovens damas 
Meu Senhor, viveis com dezesseis mil esposas aristocráticas e pri. ocráticas. Porém, tanto as gopis como as rainhas estão domi- 





morosamente belas. Por intermédio de seus irresistíveis, recatados pelo amor por Krsna. Porque é a Suprema Personalidade de 
e sorridentes olhares e de suas adoráveis sobrancelhas arqueadas, s, Krsna exibe a mais elevada perfeição de beleza, força, riqueza, 
elas Vos enviam mensagens de ansioso amor conjugal. Porém, são , Conhecimento e renúncia; logo, está completamente satisfeito 
completamente incapazes de perturbar-Vos a mente e os sentidos. om Sua própria posição suprema. Ele reciproca os casos amorosos 


ituais com as gopis e rainhas apenas por causa delas. Só tolos 
nsam que o Senhor Krsna pode sentir-Se atraído pelos perverti- 


SIGNIFICADO los prazeres ilusórios, aos quais nós, pobres almas condicionadas, 
No: verso anterior afirmou-se claramente, que nenhum objeto Os tão cegamente apegados. Portanto, todos devem reconhe- 
material pode atrair os sentidos do Senhor. Agora neste verso des “a suprema posição transcendental da Personalidade de Deus e 


monstra-se que o Senhor não tem desejo de desfrutar nem mesmo -se a Ele. Isto é o que se pode inferir claramente desta afirma- 
o gozo espiritual dos sentidos. Krsna é completo em Si mesmo. Ele O dos semideuses. 
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O néctar, tanto para O guru quanto para o discípulo. As pessoas 





VERSO 19 li y 
nuns nem sequer podem imaginar'o prazer especial experimenta- 
Parar ran: o pelos devotos do Senhor. Esses nectáreos falar e ouvir destroem 





a a contaminação dentro do coração da alma condicionada, sendo 
contaminação primária o desejo de viver sem servir a Krsna. 

O outro néctar aqui descrito é caranâmrta, as águas nectáreas 
banham os pés do Senhor. O Senhor Vamanadeva banhou Seu 
óprio pé de lótus abrindo um buraco-na' cobertura universal, de 
modo que'a água sagrada do Ganges lavou Seus artelhos e caiu 
entro do Universo. O rio Yamunã também lavou os pés de lótus 
'Krsna quando o Senhor apareceu neste planeta há cinco mil anos. 
sna brincava diariamente com Seus amigos e amigas no rio Ya- 
nuná, e por isso esse rio também é caranâmria. Deve-se, portanto, 

ar banhar-se no Ganges ou no Yamuna. 

Toda manhã nos templos da ISKCON, banham-se os pés de lótus 
da Deidade de Krsna, e a água assim santificada também se chama 
taranámrta, o néctar dos pés de lótus de Krsna. Srila Prabhupada 
inou seus discípulos e seguidores a se apresentarem diante das 
idades cada manhá e beber trés gotas do caranámrta do banho 
is Deidades. 

“ De todas essas maneiras pode-se purificar o coração e saborear 
em-aventurança espiritual. Quando alguém está fixo na platafor- 
de bem-aventurança espiritual, não renasce no mundo mate- 
. Neste verso a palavra suci-sadah é significativa: a pessoa deve 
par-se nas atividades purificadas da consciência de Krsna. Ela 
ie aprender a servir ao Senhor com o mestre espiritual auténtico, 
ijas instruções deve aceitar. sem especulação. Aqueles que estão 
ados à fantasmagoria deste mundo às vezes inventam seus pró- 
jos conceitos caprichosos de Deus. Mas é só do mestre espiritual 
êntico que podemos obter conhecimento puro e perfeito sobre a 
ema Personalidade de Deus e sobre o serviço devocional a Ele. 
“al conhecimento pode ser encontrado em todos os livros de Sua 
ina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada. 





GRA: TIA EA 
aia 
Aira aa 191 


vibhvyas:tavamrta-kathoda-vahás tri-lokyah 
padavane-ja-saritah Samalani hantum 

anusravam Srutibhir anghri-jam anga-sangais 
tirtha-dvayam suci-sadas ta upasprsanti 



















tg 

vibhvyah-—são capazes; tava-—Vossos; amrta-—nectáreos; kathã-s. 
dos tópicos; uda-vahãh-—os rios que trazem água; tri-lokyah-—dop 
três mundos; pada-avane-—do banho de Vossos. pés de lótus; ja 
nascidos; saritah-—rios; Samalâni—toda a contaminação; hantumss 
destruir; ânusravam-—que consistem no processo de ouvir de autoris 
dade autêntica; Srutibhih—com os ouvidos; anghri-jam—que cons, 
sistem nos (rios sagrados) gerados de Vossos pés de lótus; angasans, 
gaih-—por contato, físico direto;. tirtha-dvayam-—estas duas espécies 
de lugares sagrados; suci-sadah-—aqueles que se esforçam pela purifis 
cação; te— Vossos; upasprsanti-—eles se aproximam para se associar, 
































TRADUÇÃO i 

Os rios que transportam. o, néctar. das discussões a respeito de Vós 

e também os rios sagrados gerados do banho de Vossos pés de lótus, 

são capazes de destruir toda a contaminação dos três mundos. Aques 

les que se esforçam pela purificação associam-se com as santas nafs 

rações de Vossas glórias ouvindo-as com seus ouvidos e se associam 

com os rios sagrados que fluem de Vossos pés de lótus banhando-se 
fisicamente neles. 













SIGNIFICADO 
Srila Viévanátha Cakravarti Thakura afirma. que dnusravam guror 
uccâranam anusriiyante: “Deve-se ouvir sobre Krsna da parte do 
mestre espiritual’. O mestre espiritual autêntico descreve para seu, 
discípulo os passatempos, as potências e as encarnações da Persona, 
lidade de Deus. Se o mestre espiritual é autêntico e se o discípulo é 
sincero e obediente, então a comunicação entre guru e discípulo 4 







VERSO 20 
MIRNA 


ña ai Aa al 
AER MAR ARA: 17 el 
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Sri-badarayanir uvaca 
ity abhistáya vibudhaih 
sesah Sata-dhrtir harim 
abhyabhasata govindam 
pranamyambaram asritah 


Sri-badarayanih uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; iti-—assimy 
abhistúya—louvando; vibudhaih—com todos os semideuses; sas 
isah—e também o Senhor Siva; sara-dhrtih—o Senhor Brahma; 
harim--o Senhor Supremo; abhyabhasata-—falou; govindam-—=k 
Govinda; pranamya-—oferecendo. reverências; ambaram-—no céu; 
asritah—situado. 





TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi continuou; Depois que Brahma, junto com 
o Senhor Siva e os outros semideuses, ofereceu orações ao Senhor 
Supremo, Govinda, o Senhor Brahma situou-se no céu e dirigiu-se 
ao Senhor como segue. 


VERSO 21 
tasas 


aña qa fa: q 
e IA 


Sri-brahmováca 
bhúmer bharavataraya 
pura vijñapitah prabho 
tvam asmabhir asesátman 
tat tathaivopapaditam 


Sri-brahmá uváca—Sri Brahma disse; bhúmeh—da Terra; bhára— 
o fardo; avataraya—para diminuir; pura—outrora; vijñapitah—foste 
solicitado; prabho—ó Senhor; tvam— Vós; asmâbhih—por nós; asesa- 
atman—ó alma ilimitada de tudo; tat—este (pedido); tatha eva-— 
assim como nós o expressamos; upapâditam-—foi cumprido. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã disse: Meu querido Senhor, outrora solicita- 
mo-Vos que removésseis o fardo da Terra. Ó ilimitada Personalida- 
de de Deus, esta solicitação decerto foi cumprida. 
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SIGNIFICADO 

Senhor Krsna poderiater dito aos semideuses: “‘De fato, solici- 

a Ksirodakasayi Visnu que descesse; por que então, estais di- 

que a Mim solicitastes? Afinal, eu sou Govinda”, Por isso, 

passagem Brahmã se dirigiu ao Senhor como asesatma, ou a 

Personalidade de Deus de quem emanam todas as expan- 

plenárias de Visnu. Esta é a opinião de Srila Visvanatha Cakra- 
Thákura. 


VERSO 22 


e aa 1 AAA A Ao 
ña fe AR a NRR 


dharma$ ca sthapitah satsu 
satya-sandhesu vai tvaya 

kartis. ca diksu viksipta 
sarva-loka-malâpahã 


dharmah—os principios da religião; ca—e; sthâpitah-—estabeleci- 
; satsu—entre os piedosos; satya-sandhesu—entre aqueles que 
im a verdade; vai-—de fato; tvayã--por Vós; kirtih—Vossas 
ias; ca—e; diksu—em todas-as direções; viksiptã-—disseminadas; 
-loka—de todos os planetas; mala—a contaminação; apaha— 
remove, 
» 
b TRADUÇÃO 
Meu Senhor, restabelecestes os; princípios da religião entre os 
ns piedosos, que estão sempre firmemente vinculados à verda- 
. Vós também distribuístes Vossas glórias por todo o mundo, e 
maneira o mundo inteiro pode se purificar por ouvir sobre Vós. 


VERSO 23 


ad aaa Aa: BASTA | 
añ Rar avisa: NR 


avatirya yador vamse 
bibhrad rúpam anuttamam 
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karmãny uddâma-vrttâni ais e revistas e assim por diante. Em vez de ouvir um mestre es- 
hitaya jagato "krthah itual autêntico falar sobre Krsna, eles vivem dando sua opinião 
re tudo, até que vem a força do tempo e os arrasta. Depois de 


















avatirya—descendo; yadoh—do rei Yadu; vamse—na dinastia; judar as formas limitadas e temporárias do mundo material, eles 
bhrat—levando; rápam-—uma forma transcendental; anuttamam icluem impacientemente que a Verdade Absoluta é informe. Estas 
não superada; karmâni—atividades; uddama-vrttâni-—que const as na verdade estão adorando a 'energia ilusória de Krsna, 
de feitos magnânimos; Aitaya-—para o benefício; jagarah-—do Ui ya, que foi autorizada a:chutar suas cabeças obstinadas. Se em 


verso; akrthah—executastes. y disso as pessoas ouvirem diretamente sobre Krsna das fontes 
tênticas, elas resolverão com muita facilidade todos os problemas 

TRADUÇÃO suas vidas. As pessoas-em Kali-yuga estão sempre sofrendo de 

Aparecendo na dinastia do rei Yadu, manifestastes Vossa inigualás uitos problemas psicológicos, sociais, econômicos, históricos, polí- 
vel forma transcendental, e para o benefício do Universo inteiro exe. e existenciais. Mas todos esses problemas opressivos podem ser 





cutastes magnânimas atividades transcendentais. fastados assim que a pessoa desperta para a transcendental realida- 
da Personalidade de Deus, que é eterna, plena de bem-aventuran- 
VERSO 24 € conhecimento e que está além das desnorteantes manifestações 
ES energia material. O Senhor aparece dentro deste Universo para 
amara qa ama: | as pessoas possam observar, glorificar e ouvir sobre Suas verda- 
gaa: iaa Ra TA: NRUN iras atividades. Nesta difícil era de Kali devemos todos seriamente 
proveito desta oportunidade. 
yani te caritánisa a 
manusyãh sâdhavah kalau VERSO 25 
sSrnvantah kirtayantas ca t H q 
tarisvanty añjasa tamah i ; asia aaa: GTA 


oa : ae extra a ARA! 
Yâni—os quais; te—Vossos; caritâni—passatempos; isa=ó Senhor 


Supremo; manusyáh—humanos; sadhavah—pessoas santas; kalau— yadu-vamse *vatirnasya 
na degradada era de Kali; srnvantah-—ouvindo; kirtayantah—cantan- bhavatah purusottama 
do; ca—e; tarisyanti—atravessaráo; añjasa—facilmente; tamah—a sarac-chatam vyatiyaya 
escuridão: pañca-vimsadhikam prabho 
TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, aquelas pessoas piedosas e santas que nã »yadu-varnse--na família dos Yadus; avatirnasya-—que desceu; bha- 
era de Kali ouvem sobre Vossas atividades transcendentais e também rah—de Vós mesmo; purusa-uttama—ó Pessoa Suprema; Sarat- 
as glorificam atravessarão facilmente a escuridão dessa era. tam—cem: outonos; vyatiyaya—tendo passado; parica-virnsa—por 

vinte'e:cinco; adhikam—mais; prabho—ó Senhor- 
SIGNIFICADO nb 

Infelizmente, em Kali-yuga muitas pessoas não têm-atração pelos Pu TRADUÇÃO 
textos védicos autorizados. Minimizando o processo transcendental Ó Suprema Personalidade de Deus, ó meu Senhor, aparecėstes 
de ouvir e cantar as glórias da Personalidade de Deus, eles prefe- na dinastia Yadu e dessa maneira passaste cento e vinte é cinco ou- 


rem escutar vibrações caprichosas e imúteis no rádio e televisão, nos “tonos com Vossos devotos. 
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VERSOS 26-27 VERSO 28 
aga Aam karaa | ð pis $ E 
À a a RTIA | 
33 = fama RA IRAN jas arañas oguatitsaania: II2cu 
au mam a figa afã nom | BAR T A 
TAARNA: mR AO! d sri-bhagavân uváca 
y avadharitam etan me 
nâdhunã te "khilâdhãra yad attha vibudhesvara 
deva-karyavasesitam p krtam vah kâryam akhilarm 
kular ca vipra-Sâpena bhúmer bháaro 'vataritah 
nasta-práyam abhúd idam h 
Sri-bhagaván uváca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
tatah sva-dhâma paramam Iharitam—é compreendido; etat—isto; me—por Mim; yai— 
visasva yadi manyase ilo que; arrha—disseste; vibudha-iSvara—6 controlador dos se- 
sa-lokál loka-pálán nah leuses, Brahma; krram—está completo; vah—teu; kdryam—tra- 
pâhi vaikuntha-kinkarân ho; akhilam—todo; bhúmeh—da Terra; bháarah—o fardo; ava- 


itah—foi retirado. 
na adhuna—náo mais; te—para Vós; akhila-âdhãra-—ó alicerce E 
de tudo; deva-karya—trabalho em favor dos semideuses; avasesi- E TRADUÇÃO 
tam—parte restante; kulam—Vossa dinastia; ca—e; vipra-Sapena— O Senhor Supremo disse: Ó senhor dos semideuses, Brahma, com- 
pela maldição dos brâhmanas; nasta-prâyam—quase aniquilada; do tuas orações e pedido. Tendo retirado o fardo da Terra, 
abhiit—tornou-se; idam-—esta; tatah—portanto; sva-dhâma—Vossa utei em Teu nome tudo o que era necessário. 





própria morada; paramam—suprema; visasva—por favor, entrai; 
yadi—se; manyase—estais assim disposto; sa-lokán—com os habitan- VERSO 29 
tes de todos os planetas; loka-palân—os protetores dos planetas; f 
nah—nos; pâhi—por favor continuai a proteger; vaikuntha—do > as mag? dica! 
Senhor Visnu, Vaikuntha; kiñkaran—os servos. Aa agaa eg A IA Hera: 122 
TRADUÇÃO tad idam yadava-kulam 
Meu querido Senhor, neste momento nada resta para fazerdes virya-Saurya-Sriyoddhatam 


em favor dos semideuses. Já retirastes Vossa dinastia através da lokarn jighrksad ruddham me 


maldição dos bráhmanas. Ó Senhor, sois o alicerce de tudo, e se velayeva maharnavah 

assim o desejardes, tende a bondade de retornar agora para Vossa f 

própria morada no mundo espiritual. Ao mesmo tempo, suplica- rat idam—esta mesma; yadava-kulam—dinastia Yadava; virya— 
mo-Vos humildemente que sempre nos protejais. Somos Vossos hu- por seu poder; Saurya—coragem; sriyá-—-e opulência; uddhatam —au- 
mildes servos, e em Vosso nome estamos administrando a situação tada; lokam-—o mundo inteiro; jighrksat--ameaçando devorar; 
universal. Nós, com nossos planetas e seguidores, precisamos de Sua ruddham-—foi detida; me—por Mim; velava-—pela costa; iva-—assim 





constante proteção. como; maha-arnavah-—um grande oceano. 



































































e E ap Santo ro 31] A dinastia Yadu retira-se para Prabhása 


TRADUÇÃO a e A 
Essa mesma dinastia Yadava em que apareci tornou-se muito eg. 1/de todos os limites do controle social e político: Os membros 
plêndida em opulência, sobretudo em força física e coragem, a ponto. dinastia Yadu haviam se tornado orgulhosos em: virtude: de sua 


de ameaçar devorar o mundo inteiro. Por isso Eu os detive, assim rente relação familiar com a Personalidade de Deus. Embora 
como a costa retém o grande oceano. sem muito religiosos e devotados à cultura bramínica, eles tinham 


, como-o indiça a palavra drptanam, afetados pelo orgulho  de- 
SIGNIFICADO a seu relacionamento com Krsna; Além disso, devido a seu 
o amor por Krsna, eles com certeza sentiriam tão intensa se- 

ção depois da partida do Senhor. para o mundo espiritual, que 
uqueceriam e assim se tornariam um fardo insuportável sobre 
Terra. Srila Visvanatha/Cakravarti Thakura ressaltou, todavia, 
je a própria Terra, devido ao apego por Krsna, jamais considera- 
fia os membros da própria família de Krsna senão'como um fardo 
sm-vindo. Mesmo assim, Krsna desejava remover este fardo, Dá- 


Os heróis da dinastia Yadu eram'tão poderosos que nem mesmo 
os semideuses podiam controlá-los. O entusiasmo dos Yadus aumen- 
tara ilimitadamente devido a suas vitórias em: perigosas batalhas, & 
não podiam ser mortos. Devido a'seu espírito marcial eles natural» 
mente desejavam estabelecer seu poder sobre o mundo inteiro; por 
isso o Senhor os deteve:e retirou-os da Terra: 


VERSO 30 o exemplo de que para o prazer do marido uma bela e jovem es- 
a pode enfeitar-se com muitos ornamentos de ouro. Estes enfeites 
TEREM ami qai gë F | instituem um fardo incômodo para a delicada esposa, mas embora 


TERIA FA SIJÈ aga ja esteja disposta a levar este fardo, o marido amoroso tira os orna- 
a ln er UR mentos para o prazer de sua esposa: Dessa maneira, o Senhor, dese- 


indo aplicar a sabedoria do “É melhor prevenir do que remediar”, 
ou precauções para tirar da Terra o fardo da dinastia Yadu. 





vady asamhrtya drptanam 
yadiúnâm vipulam kulam 
gantásmy'anena loko *yam 


udvelena vinanksyati VERSO 31 


yadi—se; asamhriya—sem retirar; drptânâm-—dos excessivamen- aN is 3 Ni al 
te orgulhosos; yadiinam-— Yadus; vipulam—a vasta; kulam-—dinas- TÍ Ren 
tia; gantá asmi—Eu vou; anena—por esta razáo; lokah—o mundo; 


ayam—este; udvelena—pela inundagáo (dos Yadus); vinañksyati— 
será destruído. 


idânim nasa ãrabdhah 
kulasya dvija-Sapa-jah 

yasyami bhavanam brahmann 

TRADUÇÃO etad-ante tavanagha 


Se Eu deixasse este mundo sem retirar os orgulhosíssimos membros 


da dinastia Yadu, o mundo inteiro seria destruído pelo dilúvio de pidānīm—agora; nāśah—a aniquilação; arabdhah-—começou; ku- 
sua expansão ilimitada. lasya—da dinastia; dvija-śāpa-jah—devido à-maldição-dos brāhma- 


“nas; yasyâmi-—irei; bhavanam-—ao lugar de residência; bralman—ó 
SIGNIFICADO Brahmã; etat-ante-—-depois disto; faya—tua; anagha—ó impecável: 





Assim como uma onda gigantesca submerge os limites da costa e 
leva à destruição as pessoas inocentes; de forma semelhante, havia 
o perigo iminente de que a-poderosa dinastia Yadu se expandisse 


TRADUÇÃO 
«Agora, devido à maldição dos brâhmanas, a aniquilação de Minha 
família já começou. Ó impecável Brahma, quando estiver terminada 
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esta aniquilação e Eu estiver a caminho de Vaikuntha, farei uma pe. 
quena visita a tua morada. 


SIGNIFICADO 

Os membros da dinastia Yadu são servos eternos do Senhor; por 
isso Srila Jiva Gosvámi explicou a palavra násah, ou “destruigáo”, 
como nigadhayam dvarakayam pravesanam ity arthah: os membros 
da dinastia Yadu entraram na Dvaraka oculta ou confidencial do 
mundo espiritual, a qual não é manifesta aqui na Terra. Em outras 
palavras, Dvãraka, a morada do Senhor, manifesta-se na Terra, € 
quando a Dvaraka terrestre aparentemente é removida, a Dvarakã 
eterna no mundo espiritual permanece como ela é. Visto que os 
membros da dinastia Yadu são associados' eternos do Senhor, seu 
extermínio está fora de cogitação. Só nossa visão condicionada da 
manifestação deles é que foi destruída. Este é o significado da pala- 
vra násah. 


VERSO 32 
“ga sao 


Rg dead arg: aflige aa | 
ee dama: cmo amam URU 


Sri-suka uvaca 
ity ukto loka-náthena 
svayam-bhúh pranipatya tam 
saha deva-ganair devah 
sva-dháma samapadyata 


sri-Sukah uváca—Sukadeva Gosvámi disse; iti—assim; uktah— 
sendo dirigido a palavra; loka-náthena—pelo Senhor do Universo, 
Sri Krsna; svayam-bhúh—o autógeno Brahma; pranipatya—prostran- 
do-se para oferecer reverências; tam—a Ele; saha—junto com; deva- 
ganaih—todos os diferentes semideuses; devah—o grandioso Senhor 
Brahma; sva-dhâma-—a sua morada pessoal; samapadyata—retornoú. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi disse: Tendo assim falado o Senhor do 
Universo, o autógeno Senhor Brahmã prostrou-se em reverências 


34] A dinastia Yadu retira-se para Prabhasa 


pés de lótus do Senhor. Rodeado de todos os semideuses, o gran- 
Brahmã retornou, então, a sua morada pessoal. 


VERSO 33 


AATA RATER RTT 
Raa aaa RA TARTA VRI 


atha tasyârm mahotpátán 
dvaravatyám samutthitan 

vilokya bhagaván âha 
yadu-vrddhãn samáagatán 


atha—depois disso; tasyam--naquela cidade; maha-utpatân— 

perturbações; dvaravatyâm-—em Dvaraka; samutthitân—desen- 

vidi vilokya—observando; bhagavan—a Suprema Personali- 

le de Deus; dha—disse; yadu-vrddhân-—-aos Yadus mais velhos; 
samagatân—reunidos. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, a Personalidade de Deus observou que tremendas 
rbações estavam ocorrendo na cidade santa de Dvaraka. Então 
“o Senhor falou o seguinte aos membros mais velhos da dinastia 
Yadu. 


SIGNIFICADO E 
Muni-vasa-nivase kim ghatetárista-darsanam: não há possibili- 
dade de ocorrerem verdadeiros distúrbios ou acontecimentos inaus- 


* piciosos em lugares sagrados habitados por pessoas santas. Logo, 
“as aparentes perturbações em Dvarakã foram determinadas direta- 


mente pela Personalidade de Deus para Seu próprio propósito aus- 


picioso. 


VERSO 34 

ARTIE 
aa Iadan aae ada | 
qnaa: paR AA RAA: NLI 
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sri-bhagavan uváca 
ete vai su-mahotpatã 
vyuttisthantiha sarvatah 
sapas ca nah kulasyasid 
brahmanebhyo duratyayah 


Sri-bhagavan uvaca—a, Personalidade de: Deus disse; ete—estes; 
vai—mesmo; su-maha-utpátah—enormes distúrbios; vyuttisthanti= 
estáo surgindo; ¡ha—aqui; sarvatah—=em toda a parte; Sapah—a 
maldição; ca—e; nah-—nossa; kulasya--da família; asit—tem sido; 
Aseos yah—pelos bráhmanas; duratyayah—impossível de neu- 
tralizar, 





TRADUCÁO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Nossa dinastia foi amal- 
diçoada pelos brâhmanas. Tal maldição é impossível de neutralizar, 
e por isso grandes distúrbios estão ocorrendo em toda a parte ao 
redor de nós. 


VERSO 35 


aaa! 
Sar gol aras UA 11341 


na vastavyam ihâsmâbhir 
Jijivisubhir áryakah 

prabháasara su-mahat-punyam 
yásyámo 'dyaiva má ciram 


na vastavyam—náo devemos residir; iha—aqui; asmabhih—nós; 
Jijlvisubhih-—que desejamos viver; aryakah—ó veneráveis; prabha- 
sam-—para O lugar sagrado chamado Prabhása; su-mahat—muito; 
punyam—piedoso; yasyámah—yamos; adya—hoje; eva—mesmo; 
má ciram—sem demora. 


TRADUÇÃO 
Meus caros e respeitados anciãos, não devemos permanecer mais 
neste lugar, caso desejemos manter nossas vidas intactas. Vamos 


hoje mesmo para o mais piedoso lugar, Prabhãsa. Não temos tempo, 
a perder. 


o 35] A dinastia Yadu retira-se para Prabhãsa 


SIGNIFICADO 
uitos semideuses, que vieram à Terra-para ajudar o Senhor 
a em Seus passatempos, nasceram na dinastia Yadu e apareces 
m como companheiros do Senhor Krsna, Depois de ter completado 
passatempos terrestres, o Senhor queria mandar esses semideu- 
de volta para seus serviços anteriores na administração universal. 
a semideus devia voltar a seu respectivo planeta; -A cidade trans- 
ndental de Dváraka é tão auspiciosa, que qualquer um que lá 
a de imediato retorna ao lar, retorna ao Supremo, mas porque 
Ds semideuses que atuavam como membros da dinastia Yadu, em 
mitos casos, ainda não: estavam: preparados para-voltar ao Su- 
o, eles tinham de morrer fora da cidade de Dvaraka. Então o 
nhor Krsna, fingindo ser uma entidade viva comum, disse; “Todos 
s estamos em perigo. Vamos todos para Prabhasa agora mesmo”. 
essa maneira, mediante Sua voga-mayã, Krsna confundiu esses 
mbros da dinastia Yadu e conduziu-os para o lugar sagrado cha- 
do Prabhasa. 

Porque Dvaraká é parama-mañgala, o lugar mais auspicioso, nem 
esmo uma imitação de inauspiciosidade pode ocorrer lá, Na verda- 
8,0 passatempo em que o Senhor Krsna remove a dinastia Yadu é 
m última análise auspicioso, mas como externamente parecia inaus- 
ícioso, ele não poderia acontecer em Dvaraka; o Senhor Krsna, 
anto, conduziu os Yadus para fora de Dváraka. Após ter envia- 
o os semideuses de volta para seus planetas, o Senhor Krsna plane- 
a retornar ao mundo espiritual, Vaikuntha, em Sua forma original 

¡permanecer na eterna cidade de Dváraka. 
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura fez os seguintes impor- 
lantes comentários sobre este verso. Prabhasa é um famoso lugar 
ado situado perto da estação ferroviária de Veraval, dentro da 
ão de Junagarah. No Trigésimo Capítulo do: Décimo Primeiro 
to do Srimad-Bhagavatam está escrito que após ouvir as pala- 
s de Sri Krsna, os Yádavas saíram da cidade insular de Dvárakã 
ara o continente por meio de barcos e daí viajaram em quadrigas: 
n Prabhãsa-ksetra eles tomaram uma bebida chamada maireya e 
avaram uma disputa renhida. Seguiu-se uma grande batalha, e ma- 
ndo-se uns aos outros com duras hastes de bambu, os membros da 
dinastia Yadu encenaram o passatempo de sua própria: aniquilação. 
51O Senhor Sri Krsna, manifestando Sua forma de quatro braços, 
entou-Se sob uma árvore pippala, colocando Seu pé esquerdo, cujo 
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calcanhar era vermelho como o lótus vermelho koka-nada, sobre id-ananda, e dessa maneira manifestou a Eine ze uma „o 
Sua: coxa direita. Um caçador chamado Jara, olhando da margem ja material. Esta simulação efetivamente confunde Ea are 
do oceano para Prabhasa, confundiu o pé vermelho do Senhor com nios, mas O corpo verdadeiro, transcendental, eterno e bem- 


a cara de um veado e disparou nele sua flecha. { lo do Senhor $ri Krsna jamais experimenta a morte. ; 
Na base daquela mesma árvore pippala, sob a qual 'o Senhor Também existe em Prabhasa-ksetra o lugar sagrado conhecido 
Krsna sentara, existe agora um templo. A um quilômetro é meio o Bhrgu-tirtha, que foi manifestado pelo Senhor Parasurâma. 
da árvore, na praia, está o Vira-prabhañjana Matha, e dizem que lugar em que-os dois rios Sarasvati e Hiranya confluem para o 
deste ponto o caçador Jará atirou sua flecha, i jo chama-se Bhrgu-tirtha, e de lá o caçador disparou sua flecha. 
Na conclusão de sua obra Mahabharata-tatparya-nirnaya, Sm uma descrição minuciosa de Prabhasa-tirtha no Prabhasa-khanda 
Madhvacarya-pada escreveu o seguinte significado sobre a mausalw Skanda Pūrana. Também há muitos phala-śrutis dados no Mahā- 
lilã. A: Suprema Personalidade de Deus, a fim de confundir os dë irata com relação a Prabhasa-tirtha, Phala-srutis são declarações 


mônios e de assegurar que fosse cumprida a palavra de Seus própriog escrituras que prometem vários resultados auspiciosos a quem 
devotos e-dos brahmanas, criou um corpo de energia material na tar uma determinada atividade piedosa. Nos versos seguintes, 
qualfoi atirada a flecha. Mas a verdadeira forma de'quatro braços próprio Senhor explicará os benefícios específicos que se obtêm 
do Senhor jamais foi tocada pela flecha de Jara, que é de fato Bhrgu visitar Prabhasa-ksetra e ali executar atividades religiosas. 


Rsi, um devoto do Senhor: Numa era anterior Bhrgu Muni pusera 
seu pé no peito do Senhor Visnu. Para neutralizar a ofensa dtindes VERSO 36 
vidamente colocar seu pé no peito do Senhor, Bhrgu teve de nascer 

TA TEN rig | 


como um degradado caçador. Mas ainda que um grande devoto 
aceite de bom grado tal nascimento baixo, a Personalidade de Deus E A E 
não pode tolerar ver Seu devoto nesta condição caída: Portanto, q fra: fera a A qa Haii 
Personalidade de Deus fez os devidos arranjos para que no fim dë yatra snátva daksa-Sapad 
Dvapara-yuga, quando o Senhor estivesse concluindo Seus passatem grhito yaksmanodu-rat 
pos manifestos, Seu devoto Bhrgu, na forma do caçador Jafã, lan- vimuktah kilbisat sadyo 
çasse a flecha num corpo material criado pela energia ilusória do bheje bhiyah kalodayam 
Senhor. Dessa forma, o caçador ficaria com remorso, livrar-se-ia de 
seu nascimento degradado 'e voltaria para Vaikuntha-loka. 
Portanto, para agradar a Seu devoto Bhrgu e confundir os de 
mônios, o Senhor Supremo manifestou Sua mausata-lilã em Prabha- 
sa, mas deve-se compreender que este é um passatempo ilusório. A 
Personalidade de Deus, o Senhor Krsna, desde o momento de Seu 
aparecimento ha Terra, não manifestou nenhuma das qualidades 
materiais dos seres humanos ordinários: O Senhor não apareceu 
do ventre de Sua' mãe. Senão que, mediante Seu poder inconcebi- ” 
vel, Ele desceu na'sala de parto..No momento de abandonar este TRADUÇÃO 
mundo mortal, Ele igualmente manifestou uma situação ilusória a Certa vez, a Lua foi afligida de consumpção por causa da mal- 
fim de confundir os demônios:Para confundir os não-devotos, à dição de Daksa, mas apenas por banhar-se em Prabhasa-ksetra, a 
Senhor criou, de Sua'energia material, um corpo ilusório, enquanto Lua imediatamente livrou-se de sua reação pecaminosa e retomou 
ao mesmo tempo permanecia pessoalmente em Seu próprio corpo O crescimento de suas fases. 


yatra—onde; snátvá—tomando banho; daksa-$apat—em virtude 
da maldição do Prajapati Daksa; grhitah—tomada; yaksmana-—de 
doença consumptiva do pulmão; udu-rat-—o rei das estrelas, a Lua; 
vimuktah—libertada; kilbisat—de sua reagáo pecaminosa; sadyah— 
imediatamente; bheje—assumiu; bhiyah—mais uma vez; kalī—de 
suas fases; udayam—o aumento, 
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VERSOS 37-38 


aaa fa | 
Rar Pis age 113911 
ATA ARS Agar À 
aña ff a 


vayam ca tasminn aplutya 
tarpayitvã pitPn suran 

bhojayitvosijo viprân 
nanã-gunavatândhasa 


tesu dânâni pâtresu 
Sraddhayoptvã mahánti vai 
vrjinâni tarisyâmo 
dánair naubhir ivárnavam 


vayam—nós; ca—também; tasmin—naquele lugar; dplutya— 
banhando-se; tarpayitvã—satisfazendo com oferendas; pitin—os an- 


tepassados falecidos; surân—e os semideuses; bhojayitv: 





alimen- 


tando; usijah-—adoráveis; viprân—os brâhmanas; nana—vários; 
guna-vata—tendo sabores; andhasá—com alimentos; tesu—neles (os 
brahmanas); danani—presentes; pátresu—como candidatos idóneos 
à caridade; sraddhayã-—fielmente; uptva—semeando (isto é, ofere- 
cendo-lhes); mahânti—grande; vai—mesmo; vrjinâni—os perigos; 
tarisyâmah-—atravessaremos; dânaih— por nossa caridade; naubhih-— 


com barcos; iva—como se; arnavam—o oceano. 


TRADUÇÃO 


Banhando-nos em Prabhãsa-ksetra, oferecendo sacrifício para 
aplacar os antepassados e semideuses, alimentando os adoráveis 
bráhmanas com diversos alimentos deliciosos e dando-lhes opulen- 
tos presentes devido ao-fato de serem eles os mais idôneos candida- 
tos à caridade, nós, com certeza, através desses atos de caridade, 
atravessaremos esses terríveis perigos, assim como se pode atraves- 


sar um grande oceano num navio conveniente. 


A dinastia Yadu retira-se para Prabhasa 


VERSO 39 

ata si 
qa ao arg DRA | 
id AAA AA RU 


Sri-suka uvãca 
evam bhagavatâdista 
yadaváh kuru-nandana 
ganturh krta-dhiyas tirtham 
syandanán samayúyujan 


$ri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva disse; evam—assim; bhagavatda— 

Suprema Personalidade de Deus; adistah— instruidos; yáda- 

—os Yadavas; kuru-nandana—ó favorito dos Kurus; gantum— 

krta-dhiyah—tendo decidido; tirtham-—-ao lugar sagrado; syan- 
a suas quadrigas; samayiyujan—atrelaram seus cavalos. 


TRADUÇÃO 
E niadero Gosvâmi disse; Ó filho favorito dos Kurus, aconselha- 
assim pela Personalidade de Deus, os Yadavas decidiram ir para 
“o lugar sagrado de Prabhãsa-ksetra e então atrelaram os cavalos a 
suas quadrigas. 


VERSOS 40-41 


ARA aa get A | 
ementa aa Fa maga: 118911 
RAR saga AAA | 
ma Aa A maaa NeR 


tan niriksyoddhavo rajan 
Srutvã bhagavatoditam 

drstvaristani ghorani 
nityam krsnam anuvratah 


vivikta upasangamya 
jagatam isvaresvaram 





| 
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pranamya Sirisã pâdau 
prañjalis tam abhasata 


tat—isto; niriksya—vendo; uddhavah—Uddhava; rajan—ó rel; 
srutvã—ouvindo; | bhagavatã-—-pelo Senhor; uditam—o que fora 
dito; drstvã—observando; aristâni—maus agouros; ghorâni—terri- 
veis; nityam—sempre; krsnam—do Senhor Krsna; anuvratah—fiel 
seguidor; vivikte—em particular; upasangamya-—aproximando-se; 
Jagatáam—de todas as criaturas móveis dentro do Universo; isvara— 
dos controladores; isvaram—o único controlador supremo; prana- 
mya—prostrando-se; 'Sirasá—com sua cabeça; pâdau—a Seus pés; 
sp máos postas em submissáo; tam—a Ele; abhásata— 

lou: 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, Uddhava era um seguidor sempre fiel do Senhor 
Krsna. Ao ver a iminente partida dos Yádavas, ouvindo-os falar 
sobre as instruções do Senhor e observando agouros muito terríveis, 
ele se aproximou da Personalidade de Deus num lugar isolado. Ele 
se prostrou com a cabeça aos pés de lótus do supremo controlador 
do Universo e de mãos postas dirigiu-se a Ele como segue. 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Jiva Gosvâmi, não pode haver nenhum verdadeiro 
distúrbio na própria morada do Senhor. Os fabulosos desastres que 
pareciam ocorrer em Dváãrakã eram uma exibição externa criada 
pelo Senhor para facilitar Seus passatempos. Só podemos entender 
os passatempos de Krsna quando ouvimos as explicações dadas pelos 
acâryas reconhecidos. O Senhor Krsna não é uma figura histórica 
mundana, e Suas atividades não podem ficar confinadas dentro dos 
limites diminutos da lógica material. Os passatempos do Senhor 
Krsna são uma exibição de Sua acintya-Sakti, ou potência inconcebi- 
vel, que funciona segundo leis espirituais superiores, desconhecidas 
pelas cegas almas condicionadas é por sua mesquinha lógica material. 


VERSO 42 
ANTI TI 


ata tiro granada | 
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dra a TA AE ATAA AT) 
fami amisi maza E 1122 


śrī-uddhava uvāca 
deva-devesa yogesa 
punya-Sravana-kirtana 
samhrtyaitat kulam núnam 
lokam santyaksyate bhavân 
vipra-Sapam samartho "pi 
pratyahan na yad isvarah 


Sri-uddhavah uvaca—Sri Uddhava disse; deva-deva=dos maiores 
dentre os semideuses; isa—ó Deus último; voga-isa—ó senhor de 
todo o poder mistico; punya—que sáo piedosos; sravana-kirtana— 
ô Tu, ouvindo escantando as glórias de quem;-sarhriva-=retiran- 
do; erat—esta; kulam—dinastia; nanam-—não é assim; /okam este 


mundo; santyaksyate—estás para abandonar de uma vez por todas: 
bhavân-—Tu; vipra-sapam-—a maldição dos brahmanas; samarthah— 
"capaz; api—embora; pratyahan na—náo neutralizaste; vat—porque: 
“isvarah—o Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 

Sri Uddhava disse: Ó meu Senhor, ó Deus supremo dentre todos 
“os semideuses, mediante o simples processo de ouvir e cantar sobre 
Tuas glórias transcendentais, efetua-se a verdadeira piedade. Meu 
* Senhor, parece que agora vais retirar Tua dinastia, e então Tu mesmo 
“vais, afinal, abandonar Teus passatempos dentro deste Universo És 
9 controlador supremo e o mestre de todo o poder místico. Porém, 
“embora tenhas plena capacidade de neutralizar a maldição dos brah- 
| manas contra Tua dinastia, não estás fazendo isso, e Teu desapare- 





- Cimento é iminente, 


SIGNIFICADO 
Como se mencionou antes, a própria dinastia de Krsna jamais 
pode ser destruída; a palavra sarihrtva, portanto, significa que Krsna. 
ao deixar este mundo material, estava levando os Yadavas conSigo. 
Porém, aos olhos de pessoas ordinárias e não iluminadas, a partida 
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da dinastia Yadu parece a sua destruição. Srila Visvanatha Cakra- 
varti Thakura explicou muito bem a declaração de Uddhava da se- 
guinte maneira. 

Krsna é chamado de deva-deva, ou o Deus supremo entre os 
deuses, porque Ele, mediante Sua encarnação dentro deste Uni- 
verso, resolveu com perícia todos os problemas dos semideuses. O 
Senhor livrou dos demônios o mundo e estabeleceu firmemente os 
devotos e os princípios religiosos. O Senhor Krsna é chamado aqui 
de yogesa porque Ele não só executou trabalho em benefício dos se- 
mideuses, mas também revelou Sua bela forma transcendental, plena 
de qualidades transcendentais e êxtases, para o prazer de Seus devo- 
tos puros. Krsna é chamado de punya-sravana-kirtana porque ao 
exibir, através de Sua potência mística interna, Suas atividades seme- 
lhantes às de um ser humano, Ele estimulou a composição de inu- 
meráveis escrituras védicas que relatam Seus passatempos. Dessa 
maneira, as pessoas que nasceriam no futuro, como nós, poderiam 
ouvir e cantar sobre as atividades do Senhor e também voltar ao lar, 
voltar ao Supremo. 

Tendo garantido a bem-aventurança transcendental e a liberação 
detodos os Seus devotos, mesmo daqueles que nasceriam no futu- 
ro, Krsna decidiu que chegara o momento de Ele deixar este univer- 
so material. Uddhava podia compreender o desejo do Senhor Krsna 
e portanto disse-Lhe: “Ensinaste os Yadavas a neutralizar a mal- 
dição dos brahmanas por intermédio de banhar-se em Prabhãsa- 
ksetra, mas como pode o mero banho num lugar sagrado ter mais 
valor que o fato de ver a Ti, a Personalidade de Deus, face a face? 
Porque os Yâdavas estão sempre vendo Tua forma transcendental 
e porque és o Senhor Supremo, de que adianta eles se banharem 
num dito lugar sagrado? Portanto, é óbvio que tens algum outro 
propósito. Caso de fato quisesses neutralizar a maldição, bastaria 
dizeres apenas: “Que esta maldição não tenha efeito”, e ela de ime- 
diato seria neutralizada. Deves, portanto, estar Te preparando para 
deixar este Universo, e é por isso que não neutralizaste a maldição”. 


VERSO 43 
até refiram guria da 
A AGAR TA RIA A ata MIR) 


A dinastia Yadu retira-se para Prabhasa 


nãham tavarghri-kamalam 
ksanârdham api kesava 
b tyaktum samutsahe nãtha 
h sva-dhāma naya mām api 
š 
“na—não sou; aham—ev; tava—Teus; añghri-kamalam—pés de 
lótus; ksana—de um momento; ardham-—pela metade; api—mesmo; 
ava-—ó matador do demônio Kesi; tyaktum--abandonar; samut- 
sou-capaz de tolerar; nátha-—ó Senhor; sva-dhâma-—para Tua 
pria morada; naya—por favor, leva; mám-—me; api—também. 





E TRADUÇÃO 
ó Senhor Keśava, meu querido amo, não posso tolerar abando- 
nar Teus pés de lótus nem mesmo pela fração de um momento. In- 
to que me leves conTigo para Tua própria morada. 


SIGNIFICADO 

Uddhava compreendeu que Krsnarestava para retirar a dinastia 
; ele, portanto, suplicou ao Senhor que o levasse para a Sua 
morada. Ele não tinha desejo algum de se fundir na refulgência im- 
soal de Krsna; ao contrário, ele queria ir para a morada espiri- 
do Senhor e continuar associando-se com Krsna como Seu mais 
ido amigo. Krsna é a Personalidade de Deuse pode fazer o que 
“quiser, mas o devoto suplica ao Senhor a oportunidade de servi-lO. 
mbora o Senhor manifeste dentro do mundo material Suas várias 
a tais como Vrndavana, Dvarakã e Mathura, e embora estas 
Com certeza não sejam diferentes de suas correspondentes no mundo 
espiritual, os devotos mais avançados, dominados pelo desejo de 
servir o Senhor em pessoa, estão muito ansiosos de ir para o origi- 
nal planeta espiritual do Senhor. Como o Senhor Kapila afirma no 
Terceiro Canto do Srimad-Bhagavatam, os devotos puros não de- 
sejam a liberação. Em virtude de sua ansiedade por prestar servi- 
ço, eles insistem com o Senhor que apareça-diante deles. Os seis 
“Gosvâmis, devido a sua intensa ansiedade de servir Radha e Krsna, 
procuraram-nOs com insistência, chamando Seus nomes nas flores- 
tas de Vrndavana. Assim também, Uddhava está insistindo em que 
o Senhor o leve para Sua própria morada a fim de que o serviço 
pessoal -de Uddhava aos pés de lótus do Senhor não seja interrom- 

pido sequer por um momento: 
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Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura ressaltou que almas con: im por diante. Em última análise, o materialista talvez deseje sal- 
dicionadas imaturas pensam que o Senhor Krsna é uma alma jiva religiosa para seu conforto e satisfação :pessoal,' mas todos 
ordinária ocupada em atividades materiais e, por isso, incapaz de desejos são mundanos, porque na plataforma espiritual a alma 


proteger Sua própria dinastia da maldição dos brâhmanas. A des jura pensa apenas no prazer do Senhor e no serviço a Ele. Por isso, 
claração de Uddhava corrige essas pessoas desafortunadas. Foi q y devoto puro jamais pode abandonar Krsna nem mesmo por um 
próprio Senhor Krsna quem recompensou as entidades vivas piedo- 'momento, embora ele, para o prazer de Krsna, possa preterir o Uni- 
sas com o nascimento em famílias bramínicas, e depois o Senhor lerso inteiro. 


Krsna ainda lhes concedeu o poder de amaldiçoar Sua dinastia. F, 
por fim, o Senhor Krsna em pessoa manteve a maldição intacta, VERSO 45 
embora fosse capaz de neutralizá-la. Portanto, no começo, meio € 
fim, direta e indiretamente, no passado, presente e futuro, o Senhor PARAR RAS l 


Krsna é a Verdade Absoluta, a Suprema Personalidade de Deus, € a al farma ai aaea 
é completamente transcendental até mesmo ao menor vestígio de 


ilusão material ou impotência. Sayyásanátana-sthana- 
= snâna-kridasanâdisu 
» VERSO 44 o katham tvâm privam átmánam 


vaya bhaktas tyajema hi 
a RRA GO O ARA | E a 
ara rea + 18811 sayya—estando deitados; asana-—sentados; -atana-—andando; 
ha bia thâna—de pé; snâna—banhando-se; krida—divertindo-se; asana— 


tava vikriditam krsna 1 comendo; ádisu—e outras atividades; Kutham—como; tvám—a Ti; 
nrnám parama-mañgalam priyam—quetido;  átmánam—o: Eu; vayam—nós; bhaktâh—Teus 
karna-piyúsam ásádya devotos; tyajema—podemos rejeitar; hi-—de fato. 


tyajanty anya-sprham jandh k 


; TRADUÇÃO 

“ Meu querido Senhor, és a Alma Suprema e por isso és muito que- 
rido para nós. Somos Teus devotos, e como podemos nós Te rejei- 
lar ou viver um momento sequer sem Ti? Quer estejamos deitados 
sentados, andando, de pé, banhando-nos, divertindo-nos, comendo, 
quer fazendo qualquer outra coisa, estamos constantemente ocupa- 
dos a Teu servico. 


tava—Teus; vikriditam—passatempos; Kkrsna—ó Krsna; nrnám-- 

para homens; parama-mangalam—supremamente auspiciosos; kar- 

na—aos ouvidos; piyúsam-—néctar; asadya—tendo saboreado; ya: 

Janti—rejeitam; anya—por outras coisas; sprhâm-—seus desejos: 
Jandh—pessoas. 

TRADUÇÃO 

Ó meu querido Krsna, Teus passatempos são supremamente aus- 

piciosos para a humanidade e são uma bebida inebriante para os 
ouvidos. Saboreando esses passatempos, as pessoas esquecem seus 5 SIGNIFICADO 

desejos de outras coisas. t Devemos nos ocupar constantemente no serviço ao Senhor: Krsna. 

Mediante o processo de ouvir sobre Krsna e de servi-lO, podemos 

SIGNIFICADO abandonar a ilusão de tentar desfrutar algo à parte do Senhor Su- 

Anya-sprham, ou “*desejo de alguma outra coisa que não Krsna”, premo: Se negligenciarmos tal ouvir e servir, nossas mentes serão 

indica o desejo material de desfrutar de esposa, filhos, dinheiro è confudidas pela energia ilusória do Senhor, e vendo o mundo como 
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separado de Krsna, iremos tomá-lo.como um lugar para nosso pró+ 
prio-gozo dos sentidos. Esta ignorância crassa nada traz senão pro- 
blemas para a entidade viva. 


VERSO 46 


AMA | 
FRA Gra ari ada fé leal 


tvayopabhukta-srag-gandha- 
váso-"lañkára-carcitáh 
ucchista-bhojino dásas 
tava mãyâm jayema hi 


tvaya—por Ti; upabhukta—já desfrutados;'srak—com as guirlan- 
das; gandha—tragráncias; vasah—vestes; alankdra—e ornamentos; 
carcitah—adornados; ucchista—os restos de Tua comida; bhojinah— 
comendo; dasáh—Teus servos; tava—Tua; mayam—energia ilusória; 
jayema--venceremos; hi--de fato, 


TRADUÇÃO 
Pelo simples fato de nos decorarmos com as guirlandas, óleos fra» 
grantes, roupas e ornamentos que já desfrutaste, e por comer os 
restos de Tuas refeições, nós, Teus servos, venceremos de fato Tua 
energia ilusória. 


SIGNIFICADO 

Fica claro neste verso que Uddhava não se aproximou do Senhor a 
fim de se Abertar da cnergia ilusória. Como intimo associado pessoal 
do Senhor Krsna, Uddhavá era sem dúvida uma alma completamen- 
te liberada. Ele está orando ao Senhor porque não consegue supor- 
tar a idéia de viver sem Krsna nem mesmo por um momento. Este 
sentimento se chama amor por Deus. Uddhava está se dirigindo ao 
Senhor da seguinte maneira: “Mesmo que Tua energia ilusória tente 
nos atacar, meu-Senhor, nós a venceremos muito facilmente com 
nossas armas poderosas, que são os restos de Tua refeição, roupas, 
ornamentos, etc. Em outras palavras, dominaremos maya facilmen- 
te através de krsna-prasâdam, e não através da especulação inútil e 
invenção mental”. 
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VERSO 47 


MAAA A AT AAN FAAA: 
aai aa ma: ienas: eo 


vāta-vasanā ya rsayah 
Sramanã ūrdhva-manthinah 

brahmakhyam dhâma te yânti 
santáh sannyásino 'maláh 


“vãta-vasanah-—vestidos de ar (despidos); ye--aqueles que são; 
ayah—sábios; $ramanah—rigidos seguidores de práticas espirituais; 
dhva-manthinah—que conservaram seu sêmen até o ponto de ele- 
Jo a suas cabeças; brahma-akhyam-—conhecida como Brahman; 
Jhâma--a morada espiritual (impessoal); te—eles; yanti—vão; sän- 
pacíficos; sannyasinah—membros da ordem de vida renunciada; 
alah—sem pecados. 

h TRADUÇÃO 
Sábios despidos que se empenham seriamente na prática espiri- 
tual, que elevaram seu sêmen, que são membros pacíficos e puros da 
ordem renunciada, alcançam a morada espiritual chamada Brahman. 


SIGNIFICADO 

No Décimo Segundo Capítulo do Bhagavad-gitã, afirma-se que 
kleso *dhikataras tesam avyaktásakta-cetasâm: aqueles que se apegam 
jo aspecto impessoal da Personalidade de Deus têm de suportar pe- 
* nitências extenuantes para conseguir a liberação impessoal no reino 
“de Brahman. Também se afirma no Bhagavatam que aruhya krechre- 
“na pararn padar tatah/ patanty adho "náadrta-yusmad-anghrayah. 
Krechrena: com grande esforço e dificuldade os yogis ascendem em 
| seu caminho rumo à refulgência impessoal chamada brahmajyoti, 
T más tornam a deslizar para fôra do jyoti e caem no mundo mate- 

rial porque não se refugiam na Personalidade de Deus. 
Tolos invejosos fazem objeção ao “paternalismo”' da Personali- 
dade de Deus, mas estes tolos não podem levar O crédito pela criação 
“de seu próprio corpo, cérebro ou energia, nem podem reclamar cré- 
“dito pelo ar, chuva, verduras, frutas, Sol, Lua, ete Em outras pa- 
“lavras, eles dependem por completo da misericórdia de Deus a cada 
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segundo e ainda assim declaram: arrogantemente que não querem 
aceitar o refúgio do Senhor, porque são auto-suficientes. De fato, 
algumas entidades vivas confusas chegam até a pensar que elas 
mesmas são Deus, embora não possam explicar por que “Deus'' 
tem de lutar e se esforçar para conseguir um insignificante sucesso. 
no sistema de yoga. Uddhava, portanto, está salientando que, ao 
contrário dos impersonalistas e meditadores, os devotos puros atra- 
vessam com muita facilidade a energia ilusória porque estão total- 
mente apegados aos pés de lótus de Krsna. O Senhor Krsna é sempre 
transcendental, e quem está firmemente agarrado aos pés de lótus 
do Senhor, também é transcendental. A misericórdia imotivada de 
Krsna é mais valiosa que milhões e bilhões de anos de luta e esfors 
ço de uma pessoa, Deve-se tentar obter a misericórdia do Senhor, 
e então tudo;se tornará muito. fácil no caminho da realização espi- 
ritual. Nesta era, pode-se obter a-misericórdia do Senhor Krsna mes 


diante o cantar constante de Seu santo nome, como se recomenda 
no sástra: 


harer núma harer nâma 
harer namaiva kevalam 
Kalau násty eva násty evá 
násty eva gatir anyathã 
(Brhan-náradiya Purâna) 


Quem cantar constantemente os santos nomes do Senhor Krsna, evi- 
tando ofensas contra os nomes, com certeza logrará os mesmos re- 
sultados que Uddhava. Uddhava não estava interessado na pretensa 
compreensão do conceito de Brahman, senão que queria continuar 


bebendo o néctar enlouquecedor do belo sorriso do rosto de lua do 
Senhor. 


VERSOS 48-49 
au faz menta see: meia | 
e e | 
mea: A UA añ a | 
MAREAS ARA 112811 
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vayam tv iha mahã-yogin 
bhramantah karma-vartmasu 

tvad-vãrtavã tarisvamas 
1avakair dustaram tamah 


smarantah kirtayantas te 
krtâni gaditâni ca 

gaty-utsmiteksana-ksveli 
yan nr-loka-vidambanam 


wayam—nós; tu—por outro lado; ¡ha—neste mundo; mahá-yogin— 
ior:dos yogis; bhramantah—divagando; karma-vartmasu—nos 
inhos do trabalho material; tvat—de Ti; vartaya—pela discussáo 
tópicos; tarisyamah—transporemos; tavakaih—com Teus devo- 

+ dustaram—insuperável; tamah—escuridáo; smarantah—lembran- 

lo; kirtayantah—elorificando; 1e—Teus; krtâni--feitos; gaditâni— 
lavras; ca—também; gati—movimentos; utsmita-—sorrindo larga- 
te; ¡ksana—olhares; ksveli—e passatempos amorosos; yat—que 
nr-loka—da sociedade humana; vidambanam—uma hábil imi- 


j TRADUÇÃO 
Ó maior dos místicos, embora sejamos almas condicionadas diva- 
ando no caminho do trabalho fruitivo, transporemos com certeza 
escuridão deste mundo material apenas por ouvir sobre Ti na com- 
nhia de Teus devotos. Por isso, sempre lembramos e glorificamos 
coisas maravilhosas que fazes e as coisas maravilhosas que dizes. 
Em êxtase, recordamos Teus passatempos amorosos com Tuas ín- 
s devotas conjugais e como atrevidamente sorris e te movimen- 
is enquanto te ocupas em tais passatempos juvenis. Meu querido 
hor, Teus passatempos amorosos são desconcertantemente seme- 
jantes às atividades das pessoas comuns dentro deste mundo ma- 

terial 


SIGNIFICADO 
Neste verso Uddhava, ao afirmar bhramantah karma-vartmasu, 


apresenta-se humildemente como uma das almas condicionadas enre- 


dadas nas atividades fruitivas. Ainda assim, Uddhava tem confian- 
ça de que com certeza atravessará a energia ilusória porque ele está 
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afeito a cantar e lembrar as gloriosas atividades e palavras do Senhor 
Krsna. De modo semelhante, Rúpa Gosvámi declarou: 


īhā yasya harer dāsye 
karmanā manasā girā 

nikhilasv apy avasthásu 
Jivan-muktah sa ucyate 


Embora alguém, externamente, pareça envolvido neste mundo mate- 
rial, se ele sempre se ocupa, vinte e quatro horas por dia, no serviço. 
ao Senhor Krsna, é considerado uma alma liberada. Aqui Uddhava 
afirma que ouvir:e cantar-o santo nome:e os passatempos de Krsna: 
é infinitamente mais eficaz que se tornar um yogi despido na flores 
ta e correr o constante risco de tornar-se, devido a desejos luxurios 
sos e complacência sexual, um macaco nu na floresta. Uddhava está 
suplicando ao Senhor a misericórdia dé Sua Sudarsana cakra, cuja. 
refulgéncia é representada pelo processo de ouvir e cantar os passas 
tempos-do Senhor.'Quem se absorve na incomparável bem-aventus 
rança de pensar na morada do Senhor, livra-se-com facilidade de 
toda a lamentação, ilusão e medo. Esta é a recomendação de Srt 
Uddhava. 


VERSO 50 


ATA TAR 
Aaa UA daga i 
caña fe geggi amama Ixo 


srissuka uváca A 
evann vijniâpito rájan 1 
bhagavân devaki-sutah 
ekântinan privar bhrtyam 
uddhavam samabhasata 








sri-sukah uvaca—Sukadeva/Gosvamp disse; evam—dessa manei- 
ra; vijñapitah—solicitado; rájan—ó rei; bhagavân—a Suprema Per- 
sonalidade de Deus; devaki-sutah—o filho de Devaki; ekantinam— 
em particular; priyam—querido; bhrtyam—ao servo; uddhavam— 
Uddhava; samabhásata—falou por longo tempo. 
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TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Ó rei Pariksit, assim solicitado, a Su- 
Personalidade de Deus, Krsna, o filho de Devaki, começou 
responder confidencialmente a Seu querido e imaculado servo Ud- 





SIGNIFICADO 
Segundo Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati, as entidades vivas con- 
icionadas, por meio de seus movimentos, riso, atividades e pala- 
, apenas se enredam cada vez mais na existência material. Porém, 
se dediquem a ouvir e cantar sobre os passatempos da Persona- 
le de Deus, as almas condicionadas obterão liberação do cati- 
de repetidos nascimentos e mortes. Este processo de liberação 
uprema agora será descrito em detalhes pelo Senhor Sri Krsna a 

¡Seu estimadíssimo devoto Sri Uddhava. 


» Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humil- 
servos de Sua Divina Graga A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu- 
la referentes ao Décimo Primeiro Canto, Sexto Capítulo, do 

imad-Bhãgavatam, intitulado “A dinastia Yadu retira-se para 

































CAPÍTULO SETE 


O Senhor Krsna instrui Uddhava 


pos 







¿Como se descreve neste capitulo, o Senhor Supremo, Krsna, res- 
ponden à súplica de Uddhava para:que lhe fosse permitido retornar 
om Krsna para Sua morada. Krsna aconselhou Uddhava a adotar 
a ordem renunciada de sannyãsa, e quando Uddhava-mostrou inte- 
esse em receber instruções mais completas, o Senhor então narrou 
história do avadhata que aceitara vinte e oito mestres espirituais. 
"Após ouvir a suplicante solicitação-de Uddhava para ser levado 
n Ele para o mundo espiritual, o Senhor Krsna informou-lhe que 
Ele estava de fato desejoso de retornar a Sua própria morada porque 

propósito de Sua descida tinha sido cumprido com êxito e as des- 
de Kali-yuga logo afligiriam a Terra. Ele, então, aconselhou 
ava a adotar sannyása fixando sua mente nEle e estabelecen- 
se em conhecimento transcendental teórico e realizado. O Senhor 
instruiu a Uddhava-que ele, permanecendo alheio à contami- 
o e-compassivamente disposto para com: todos:os: seres; devia 
C ar à vaguear por todo este mundo temporário, que não é mais 
que a manifestação combinada da energia ilusória do Senhor-com 

imaginação das entidades vivas. 
» Uddhava afirmou então que renunciar às posses materiais com 
espírito de desapego é a fonte da mais elevada auspiciosidade, porém, 
com certeza, é extremamente difícil que as entidades vivas que não 
sejam devotas do Senhor Supremo logrem esta renúncia, porque 
elas estão muito apegadas ao gozo dos sentidos: Uddhava expressou 
a necessidade de receber alguma instrução mediante a qual as pessoas 
tolas, que erram ao identificar O corpo com o eu, possam se conven- 
cer a cumprir seus deveres conforme a: ordem do: Senhor-Supremo. 
Até mesmo grandes semideuses como Brahmã não estão completa- 
mente rendidos ao Senhor, mas Uddhava declarou que-ele mesmo 
se refugiara no único e verdadeiro instrutor da Verdade Absoluta — 
o-Senhor Naráyana; que -é pleno de; perfeição, que é o onisciente 
amo de Vaikuntha e que éo único amigo verdadeiro: de-todas as 
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entidades vivas. Ao ouvir isso, o Senhor Supremo respondeu que de bo, é comparado a alguém que escalou um lugar elevado ape- 
fato a alma jiva é seu próprio guru. Encontrando-se dentro deste para tornar a cair. 
corpo humano, os seres vivos podem procurar o Senhor Supremo. 


através de meios positivos e negativos e por fim alcançá-lO. Por esta. VERSO 1 
razão, a forma de vida humana é muito querida à Suprema Perso- h 
nalidade de Deus. A este respeito, o Senhor Krsna começou a dese k AENA, 
crever uma antiga conversa entre um brãhmana avadhita e o grande k q ai a afiada à 
rei Yadu. 4 

O filho“de Yayati, Mahárãja Yadu, certa vez encontrou um avas 1 RUA Sata et sf 20 
dhúta que perambulava pelo mundo em grande êxtase transcender È śrī-bhagavān uvāca 
tale agia" de maneira imprevisível, como uma pessoa assombrada yad âttha mârh' mahã-bhaga 
por fantasmas: O rei indagou do santo homem a causa de suas an k tac<cikirsitam eva me 
dangas e de sua condigáo extática, e o avadhúta respondeu que havia brahmã bhavo loka-pálah 
recebido diversas instruções de vinte e quatro diferentes gurus — 4 svar-vâsam me "bhikanksinah 
Terra, o vento, o céu, a água, o fogo, etc. Em virtude do conheci» 
mento recebido deles, ele era capaz de viajar pela Terra num estado ri-bhagavân uvaca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
liberado. ` 1—aquilo que; attha—disseste; mam-—Me; mahã-bhága—ó afor- 

Da Terra, ele aprendera a ser sóbrio; e das duas manifestações da íssimo Uddhava; tat—este; cikirsitam—o programa que dese- 
terra, a'saber, a montanha e a árvore, aprendera, respectivamen- executar; eva—decerto; me—Meu; brahmã—o Senhor Brahmã; 
te, a servir o próximo ea dedicar sua vida inteira ao benefício dos 1ah—o Senhor Siva; loka-pálah—os líderes de todos os planetas 
outros. Do vento, que se manifesta sob a forma de ar vital dentro Universo; svah-vásam—morada em Vaikuntha; me—Minha; 
docorpo, ele'aprendera a ficar satisfeito pelo simples fato de manter» abhikarksinan— lesejam. 
sevivo; e do vento.externo, aprendera a permanecer incontaminado 
pelo corpo e pelos objetos dos sentidos. Com o céu, aprendera como TRADUÇÃO 
a-alma; que penetra todas as substâncias materiais, é indivisível e “A Suprema Personalidade de Deus disse: Ó afortunadíssimo Ud- 
imperceptível; e da água, aprendera'a ser naturalmente claro e puris dhava, revelaste com precisão Meu desejo de retirar da Terra a di- 
ficante. Aprendera do fogo a devorar todas: as coisas sem se sujar nastia Yadu e de regressar a Minha própria morada em Vaikuntha. 
ea-destruir todos os desejos' inauspiciosos daqueles que lhe fazem Dessa maneira, o Senhor Brahmã, o Senhor Siva e todos os outros 
oferendas. Também aprendera com o fogo como a alma espiritual governantes planetários agora estão suplicando para que Eu volte 
entra em cada corpo e dá iluminação, e como náo se pode fazer dis- para Minha residência em Vaikuntha. 
tinção entre o nascimento e a morte daqueles que são corporifica- k 
dos. Com a Lua aprendera como o corpo material submete-se ao SIGNIFICADO 
crescimento:e á decadéncia. Do Sol, havia aprendido a evitar o enre: Todo e cada semideus tem sua morada particular nos planetas ce- 
damento mesmo ao entrarem contato com os objetos dos sentidos lestiais dentro do universo material. Embora o Senhor Visnu às 
e:aprendera também'sobre' os dois diferentes meios de percepção vezes seja incluído entre os semideuses, Sua morada é em Vaikuntha, 
baseados em ver'a verdadeira forma da alma e em ver as falsas co- O céu espiritual. Os semideuses são controladores universais dentro 
berturas designativas. Do pombo, aprendera que demasiada afeição do reino de máya, mas Visnu é:o Senhor da potência ilusória e de 
e'apego não são bons paraa pessoa. Este corpo humano é a porta muitas outras potências espirituais. Sua residência gloriosa não se 


aberta para a liberação, mas quem 'se apega à vida familiar tal qual encontra dentro do reino de Sua insignificante serva maya. 
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O Senhor Visnu, a Personalidade de Deus, é o Senhor Suprema VERSO 3 
de todos os senhores; os semideuses são Suas partes integrantes si t Za fe ; ; Aa 
paradas. Sendo eles próprios diminutas almas jivas, os semideuses po ma 5 | 


estão sob a influência da potência de 'mãya; mas o Senhor Visnu é t- ama: aqi gia graf 113 1 
sempre o controlador supremo de mãyã. A Personalidade de Deus 
é o reservatório e a raiz de toda a existência, e o mundo material é b kulam vai Sapa-nirdagdham 
apenas um pálido reflexo do cenário brilhante de'Sua eterna morar nanksyaty anyonya-vigrahãt 
da espiritual, onde tudo é infinitamente belo-e agradável. Visnu é q samudrah saptame hy enam 
realidade suprema, e nenhuma entidade viva jamais pode se igualar purim ca plavayisyati 

a Ele ou superá-lO. O Senhor existe dentro de Sua categoria sin- 


gular chamada visnu-tattva, ou a Suprema Personalidade de Deus. kulam—esta dinastia Yadu; vai—definitivamente; $apa—pela mal- 





Todas as outras entidades vivas preeminentes ou extraordinárias cáo; nirdagdham—acabada; nanksyati—será destruida; anyonya— 
devem ao Senhor suas posições e potências. Em última análise, à ua; vigrahãt—por uma briga; samudrah—o oceano; saptame—no 
próprio Visnu é uma expansão plenária do Senhor Krsna, a fonte ótimo dia; hi—decerto; enám—esta; purim—cidade; ca—também; 
original de todas as expansdes visnu-tattva e jiva-tattva. Logo, O a syati—inundará. 


Senhor Krsna é o fundamento de tudo. 


TRADUÇÃO 
Agora, devido à maldição dos bráhmanas, a dinastia Yadu com 
o rteza perecerá numa luta fratricida; e no sétimo dia a partir de 
joje o oceano subirá e inundará esta cidade de Dvārakā. 


VERSO 2 


ar ficara ar daa: 1 
armas fa 121 


mayá nispadita hy atra SIGNIFICADO 
deva-káryam asesatah Neste verso e nos seguintes, o Senhor Krsna propõe a Uddhava 
yad-artham avatirno "ham “que ele deve fixar-se de imediato em auto-realização abandonando 
amsena brahmanáârthitah a identificação com o mundo material. Srila Jiva Gosvâmi res- 
; tou que a dinastia Yadu não foi de fato destruída pelo Senhor 
mayã-—por Mim; nispâditam-— realizado; hi—decerto; atra—dentro , mas apenas retirada da visão do mundo através da maldição 
deste mundo; deva-karyam—trabalho em benefício dos semideuses; brâhmanas; da mesma maneira, a morada eterna do Senhor, 
asesatah—completamente, sem sobrar nada; yat—por cuja: artham—= Dvãrakã, jamais pode ser submersa pelo oceano. Não obstante, 
causa; avatirnah—encarnei; aham—Eu; amsena—com Minha porcáo todos os acessos externos a esta cidade transcendental foram: co- 
plenária, Baladeva; brahmanã-—pelo Senhor Brahma; arthitah— bertos pelo oceano, e portanto, como se descreverá mais tarde neste 
sendo rogado. Canto, a morada do Senhor permanece inacessível para as pessoas 

tolas de Kali-yuga. 

TRADUÇÃO Mediante 'a potência: mística do Senhor; chamada yoga-mayá, 
Respondendo à oração do Senhor Brahma, descendi sobre este Ele revela Sua própria forma, morada, parafernália, passatempos, 
mundo com Minha porção plenária, o Senhor Baladeva, e executei séquito, etc., e no momento conveniente Ele remove tudo isto de 


várias atividades em favor dos semideuses. Agora completei Minha nossa visão mundana. Embora as almas condicionadas confusas 
missão aqui. possam duvidar da potência espiritual do Senhor, os devotos puros 
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conseguem perceber e saborear diretamente Seu aparecimento e de 
saparecimento transcendentais, que são descritos no Bhagavad-gH4 
como Janma karma ca me divyam. Quem aceitar fielmente este co» 
nhecimento perfeito acerca da natureza transcendental do Senhor, 
decerto retornará ao lar, retornará ao Supremo, e se tornará um 
companheiro eterno do Senhor Krsna. 


não se reconhece a posição suprema da Personalidade de 
, a especulação mental inútil torna-se muito reeminente, e o 
inho certo e seguro de ouvir o conhecimento védico perfeito fica 
berto pelo caos da invenção mental. Hoje em dia, sobretudo 
paises ocidentais, são publicados literalmente milhões de livros 

centenas e milhares de assuntos; apesar desta proliferação de 
enção mental, contudo, as pessoas continuam em total ignorân- 









































VERSO 4 acerca das questões-mais fundamentais da vida-humana, a saber: 
i ; sou eu? Donde vim? Para onde vou? Que é minha alma? 
AR EA AASA AART: | Bik? 


Al 


yarhy evayam mayá tyakto 
loko “var nasta-mangalah 

bhavisyaty acirát sadho 
Kalinâpi nirakrtah 






“A Personalidade de Deus, o Senhor $ri Krsna, é o reservatório 
inumeráveis passatempos encantadorês e por isso é a fonte de 
júmeras variedades de prazer. De fato, Ele é o oceano do prazer 
rno. Ao ser privada do prazer constitucional proveniente do ser- 
amoroso do Senhor, a alma eterna fica dominada e confundida 
| natureza material: Ela corre desamparadamente atrás do gozo 
«sentidos materiais, pensando que certó objeto material é bom 
é mau, é muda constantemente sua avaliação do que é bom 
que é mau. Desse modo, ela não obtém paz nem prazer, está 
pre em ansiedade e é espancada repetidas vezes pelas cruéis leis 
natureza sob a forma de nascimento, morte, velhice e doença. 
Dessa forma, a alma condicionada torna-se um candidato apto a 
em Kali-yuga, que é o supra-sumo da desgraça. Em Kali-yuga 
entidades vivas, que já estão sofrendo tantas tribulações, voltam- 
se umas contra as outras sem misericórdia. A sociedade humana em 
i-yuga torna-se selvagemente violenta, e'os homens abrem mata- 
ouros para abater centenas de milhões de criaturas inocentes, De- 
“claram-se guerras de grande alcance, e milhões de seres humanos, 
“mesmo mulheres e crianças, são rapidamente aniquilados. 
“>A não ser que reconheça a autoridade da Personalidade de Deus, a 
entidade viva permanece uma vítima impotente nas garras de maya, 
ou ilusão material. Ela inventa diferentes soluções para libertar-se 
de mãyã, mas essas próprias soluções são criações de mãyã e por» 
tanto não podem libertar a alma condicionada. Na verdade, elas 
apenas intensificam seu sofrimento. No próximo verso, o:Senhor 
Krsna especificamente adverte Uddhava que evite Kali-yuga e re- 
torne ao lar, retorne ao Supremo. Todos nós que já nascemos em 
Kali-yuga também devemos prestar atenção a este conselhos 'ime- 
diatamente tomar todas as medidas necessárias para regressar para 








yarhi—quando; eva->- decerto; ayam-— este; mayã-—por Mim; tyak- 
tah—abandonado; lokah—o mundo; ayam-—este; nasta-mangalah 
privado de toda a auspiciosidade ou piedade; bhavisyati—será; aci 
rát—muito em breve; sadho—ó pessoa santa; kalináa—devido a Kali; 
api—ele mesmo; nirakrtah—dominado. 












TRADUÇÃO 
Ó santo Uddhava, em futuro próximo abandonarei esta Terra. 


Entáo, sendo dominada pela era de Kali, a Terra ficará privada de 
toda a piedade. 











SIGNIFICADO 

O plano:do Senhor Krsna era levar Uddhava de volta para Suá 
própria morada eterna sem muita demora. Emvirtude das extraor- 
dinárias qualidades espirituais de Uddhava, o Senhor queria ocupá- 
lo'em propagar Sua mensagem entre outras pessoas santas que ainda 
não tinham 'se elevado ao nível'de serviço devocional puro. Porém, 
o Senhor garantiu a Uddhava que ele náo seria destituido: da asso- 
ciagáo com:o Senhor sequer por “um momento. Além disso, porque 
Uddhava se tornara perfeito senhor de seus sentidos, ele jamais seria 
afligido pelos três modos da natureza material. Dessa maneira, antes 
de-levar Uddhava de volta ao lar, de volta ao Supremo, o Senhor o 
incumbiu de executar uma missão confidencial específica. 
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a morada eterna do Senhor a fim de alcangar uma vida bem-aven- 
turada de conhecimento perfeito. O mundo material jamais é um 
lugar feliz, sobretudo durante os dias terríveis de Kali-yuga. 


VERSO 5 1 


AA AE A AS l 
sr REA A 


na vastavyam tvayaiveha 
maya tyakte mahi-tale 

jano "bhadra-rucir bhadra 
bhavisyati kalau yuge 


na—náo; vastavyam—deves permanecer; tvayd—tu; eva—decer. 
toy. ¿ha—neste mundo; maya—por Mim; tyakte—quando for aban. 
donada; mahi-tale—a Terra; janah=as pessoas; abhadra—coisas 
pecaminosas, inauspiciosas; rucih—afeitas a; bhadra—ó tu que és 
livre do pecado e auspicioso; bhavisyati—seráo; kalau—em Kali; 
yuge—nesta yuga. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Uddhava, não deves permanecer aqui na Terra, uma 
vez que Eu tenha abandonado este mundo. Meu querido devoto, 
és livre do pecado, mas em Kali-yuga as pessoas serão viciadas a 
todas as classes de atividades pecaminosas; portanto, não permane- 
ças aqui. 


SIGNIFICADO 

Nesta era de Kali, os seres humanos são totalmente ignorantes 
de que a Suprema Personalidade de Deus vem à Terra em pessoa 
para manifestar Seus passatempos transcendentais como eles são 
executados no mundo espiritual. Sem dar atenção à autoridade da 
Personalidade de Deus, as almas degradadas de Kali-yuga mergu» 
lham em brigas amargas e cruelmente perseguem umas às outras. 
Porque se entregam a atividades contaminadas e pecaminosas, as 
pessoas de Kali-yuga estão sempre iradas, luxuriosas e frustradas. 
Em Kali-yuga, os devotos da Personalidade de Deus, que se ocupam 
no sempre crescente serviço amoroso ao Senhor, não devem jamais 
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atraídos a viver na Terra, cuja populacáo está coberta pela es- 
idão da ignorância e desprovida de qualquer relação amorosa 
o Senhor. Desse modo, o Senhor Krsna aconselhou Uddhava 
permanecer na Terra em Kali-yuga. De fato, no Bhagavad- 
o Senhor aconselha a todas as entidades vivas que elas nunca 
permanecer em lugar algum dentro do universo material — 
ante era alguma. Portanto, todo ser vivo deve aproveitar-se das 
ficuldades de Kali-yuga para compreender a natureza comple- 
u te inútil do mundo material e render-se aos pés de lótus do 
r Krsna. Seguindo os passos de $ri Uddhava, a pessoa deve 
ler-se a Krsna e voltar ao lar, voltar ao Supremo. 


VERSO 6 


aq ed fera Ré case | 
ARA AA ARE ATA ar UR 


tvam tu sarvam parityajya 
sneharh sva-jana-bandhusu 

mayy âvesya manah samyak 
sama-drg vicarasva gâm 


= tvam—tu; tu—de fato; sarvam—toda; parityajya—abandonando; 

ieham afeição; sva-jana-bandhusu-—por teus parentes e amigos; 
'mayi—em Mim, a Suprema Personalidade de Deus; dvesya—fixan- 
do; manah—tua mente; samyak—completamente; sama-drk-—vendo 
tudo com visão equânime; vicarasva—vagueia; gim-—por toda a Terra. 


TRADUÇÃO 
Agora deves abandonar completamente todo o apego a teus ami- 
gos e parentes e fixar tua mente em Mim. Estando dessa maneira 
sempre consciente de Mim, deves observar todas as coisas com visão 
equânime e vaguear por toda a Terra. 


SIGNIFICADO 
Srimad Vivaraghava Acarya explicou o conceito de visão equânime 
daseguinte maneira: sama-drk sarvasya brahmátmakatvánusandhana- 
rúpa-sama-drstimán. “Quem está no caminho da auto-realização 
deve sempre se esforçar por ver a natureza espiritual elementar de 
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toda existência.” A palavra mayi neste verso significa paramatmai 
A pessoa deve fixar a mente na Suprema Personalidade de De 
queé a fonte de tudo, Logo, ao passar a-vida na Terra, usando: 
tempo-que lhe foi designado, a pessoa deve desenvolver a prátic: 
dever todas as coisas e todas as pessoas como partes integrantes d 
Verdade Absoluta, a Personalidade de Deus. Como todas as em 
dades vivas são partes integrantes de Krsna, todas elas, em essêncigl; 
têm a mesma posição espiritual. A natureza material, sendo também 
uma emanação de Krsna, tem um status espiritual semelhante, mas 
embora a matéria e o espírito sejam ambos emanações da Persona” 
lidade de Deus, eles não existem exatamente no mesmo:nível. Ng 
Bhagavad-gitã afirma-se que a alma espiritual é a energia superior 
do Senhor, ao passo que a natureza material é Sua energia inferior, 
Porém, como o Senhor Krsna está igualmente presente em todas as 
coisas, a palavra sama-drk neste verso indica que a pessoa deve ver 
Krsna dentro de tudo e tudo dentro de Krsna. Dessa forma, visão 
equânime é compatível com o conhecimento maduro das variedades 
presentes dentro deste mundo. 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura faz o seguinte comentário 
sobre este verso. “No fim:de Seus passatempos manifestos na Terra, 
a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, pensou o seguinte dentro 
de Sua mente: “Durante Meus passatempos na Terra, satisfiz os 
desejos de todos aqueles devotos que desejavam ansiosamente Me 
ver; Casei regularmente com muitos milhares de rainhas, encabeça- 
das por Rukmini, que raptei pessoalmente; e matei inúmeros demô- 
nios em diversos lugares e de várias maneiras. Assisti a encontrosy 
reuniões e cerimônias com muitos amigos, parentes e benquerentes 
em cidades como Vrndávana, Mathurã, Dváraka, Hastinápura e 
Mithilá, e assim Me mantive sempre ocupado na execução de passa- 
tempos. 

*“*Ainda providenciei para dar Minha associação pessoal:a grandes 
devotos que estão situados abaixo do planeta Terra.-Para agradar 
a Minha mãe Devaki e devolver-seus seis filhos falecidos que foram 
mortos por Kamsa, desci ao planeta Sutala e abençoei Meu grande 
devoto Bali Maharaja. Para devolver o filho morto de Meu mestre 
espiritual, Sandipani Muni, fui em pessoa à corte de Ravihandana, 
ou Yamarãja, e assim ele pôde ver-Me face a face. -Abençoei até 
mesmo os residentes dos céus, tais como mãe Aditi e Kasyapa Muni, 
com Minha associação pessoal quando viajei até lá para-roubar à 


'parijata para Minha esposa Satyabháma. E para agradar aos 
antes da morada de Maha-Visnu, como Nanda, Sunanda e 
Sana, fui a Mahã-vaikunthaloka para recuperar os filhos fa- 
s de um brãhmana frustrado. Dessa forma, inúmeros devo- 


y “Infelizmente Nara-Naráyana Rsi e os grandes sábios parama- 

7 s que vivem com Ele em Badarikasrama, embora muito entu- 
dos em Me ver, jamais tiveram seu desejo satisfeito. Estive 

a Terra por cento e vinte e cinco anos e o tempo determinado agora 
ju. Estando muito ocupado com Meus passatempos, não tive 

mpo de dar Minhas bênçãos a estes grandes sábios. Uddhava, con- 
udo, praticamente não é diferente de Mim. Ele é um grandioso de- 
to e partilha de Minhas próprias opulências transcendentais. Logo, 

é a pessoa certa para Eu mandar a Badarikasrama. Darei a Ud- 

a completo conhecimento transcendental, mediante o qual'a 

oa se desapega deste mundo, e ele por sua vez poderá transmitir 
conhecimento, a ciência de como transcender o reino da ilusão, 
virtuosos sábios de Badarikasrama. Desse modo ele poderá en- 
lhes o método de prestar serviço devocional amoroso a Meus 

és de lótus. Este serviço devocional amoroso prestado a Mim é o 
ouro mais valioso, e ouvindo este conhecimento os desejos dos 
des sábios como Nara-Narãyana serão completamente satisfeitos. 

*** Aquelas eminentes almas que se renderam a Mim são sempre 
adas com conhecimento transcendental e desapego deste mundo. 
“Às vezes, estando ocupadas em seu serviço devocional, talvez pare- 
ça que elas Me esqueceram. Porém, um devoto puro que alcançou 
a plataforma de amor por Mim será sempre protegido por esta de- 
'vocáo sincera. Mesmo que tal devoto de repente abandone a vida 
durante um período em que esteja deixando de fixar sua mente em 
Mim sem: reservas, os sentimentos amorosos deste devoto são tão 
poderosos que eles lhe concederão toda a proteção. Mesmo que haja 
um instante de esquecimento, esta devoção trará o devoto para Meus 
pés de lótus, que estão além da visão das ordinárias pessoas materia- 
listas. Uddhava é Meu devoto puro. O conhecimento a Meu respeito 
eo desapego deste mundo foram outra vez despertados nele porque 

ele nunca pode abandonar Minha associação.” *” 

Os servos sinceros de Caitanya Mahâprabhu estão se esforçando 
vigorosamente para difundir este movimento da consciência de Krsna 
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para o prazer de seu mestre espiritual e do Senhor Krsna. No ma 
mento milhares de devotos do movimento da consciência-de Krsi 
em todas as partes do mundo, estão trabalhando horas e horas sob) 
difíceis condições para distribuir literatura transcendental e assim ¡ly 
minar a população em geral. Nesse esforço os devotos não têm 
nhuma motivação pessoal, senão que desejam apenas satisfazer seu, 
mestre espiritual através da distribuição de livros. As pessoas q 
recebem essa literatura em geral não tiveram contato anterior com 
consciência de Krsna, ainda assim ficam tão impressionadas com 4 
pureza dos devotos que encontram que, com muita avidez, compram 
seus livros e revistas. Para executar a tremenda tarefa de difundir 4 
consciência de Krsna, os devotos estão trabalhando incansavelmente 
dia e noite, porque estão na plataforma de devoção amorosa. Embo: 
ra superficialmente tais devotos atarefados talvez em alguma ocasião 
não pensem diretamente nos: pés de lótus de Krsna, esta devoção 
amorosa sem dúvida os levará de volta aos pés de lótus de Krsna, 
e estando satisfeito com seu serviço, o próprio Senhor redespertará 
neles a meditação resoluta sobre a Sua forma pessoal. Esta é a beles 
za da bhakti-yoga, que depende total e unicamente da misericórdia 
da todo-misericordiosa Personalidade de Deus, Sri Krsna. Este é 0 
único meio totalmente seguro para transpor o universo material € 
alcançar o reino de Deus. Como se declara no Bhagavad-gitã (2.40): 


nehábhikrama-náso 'sti 
pratyavayo na vidyate 

sv-alpam apy asya dharmasya 
trayate mahato bhayãt 


Neste verso o Senhor Krsna também aconselhou Uddhava a ré- 
nunciar o apego ilusório aos presumíveis amigos e parentes dentro 
deste mundo material. Talvez alguém não possa renunciar fisicamen- 
te a associação com família e amigos, mas deve entender que tudo 
e todos são partes integrantes de Deus e se destinam a Seu prazer, 
Logo que alguém pensa: “Esta é minha família”*, imediatamente 
verá o mundo material como nada mais do que um lugar para des- 
frutar a vida familiar. E assim que se apega a sua dita família, sur- 
gem o falso prestígio e a possessividade material, De fato, todos 
são partes integrantes de Deus e portanto, na plataforma espiritual, 


úfica ver tudo em relação com o Senhor Ktsna, a Personalidade 
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cionados com todas as demais entidades. Chama-se a isto krsna- 
bandha, ou o relacionamento constitucional com Krsna. Náo é 
ossível avançar até o nível mais elevado de consciência espiritual 
“ao mesmo tempo, manter um mesquinho conceito material de so- 
le, amizade e amor. Devem-se experimentar todos os relaciona- 
entos na: plataforma espiritual superior 'de krsna-sambandha, que 






















Deus. a an 
¿Quem está situado em seu relacionamento constitucional. com 


sna pode ver todas as coisas em relacáo com Krsna. Ele entáo re- 

ncia a todas as exigências mundanas do corpo, da mente e da fala 

iaja por toda a Terra como um devoto do Senhor. Uma persona- 

dade tão elevada assim chama-se gosvâmi, ou-o senhor dos senti- 

os. Descreve-se esta fase no Bhagavad-gitá (18.54) com as palavras 

'hma-bhútah prasannátma: na plataforma espiritual a pessoa al- 
a a satisfação completa: 












VERSO 7 


a vam ar ag sam: | 
an gami a PAS ATIRA O 


yad idam manasã vacã 
caksurbhyam sravanâdibhih 

nasvaram grhyamânam ca 
viddhi máya-mano-mayam 


E yat—aquilo que; idam—este mundo; manasá—pela mente; váca— 
la fala; caksurbhyam—pelos olhos; sravana-adibhih—pelos ou- 
idos e outros sentidos; nasvaram—temporário; grhyamanam— 
lo que está sendo aceito ou percebido; caes viddhi— eves 
; māyā-manah-mayam—só se imagina que isso é real devido 
à influência de maya. 








b TRADUÇÃO 

» Meu querido Uddhava, o universo material que pestelies através 
de tua mente, fala, olhos, ouvidos e outros sentidos é uma criação 
ilusória que a pessoa imagina ser real devido à influência de mayã. 
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De fato, deves saber que todos os objetos dos sentidos materiais são «adquirir conhecimento culmina na-percepção da pic 
temporários. y transcendental de Krsna. Quem náo percebe Krsna em tudo 
tudo em Krsna sem dúvida encontra-se na plataforma da inven- 
SIGNIFICADO mental. Neste verso o Senhor Krsna adverte Uddhava a ficar 
Talvez alguém levante'a questão de que como encontramos boqs lo desta plataforma de existência ilusória. 
e más qualidades em' todo o mundo material, por que o Senhor 
Krsna aconselha “Uddhava a ver tudo com equanimidade? Neste yi VERSO 8 
verso Krsna explica que o bem e o mal materiais são uma criação. t 
davenergia ilusória, assim como os objetos de um sonho são uma b SSA A A: A IATA | 


criação mental. l AEREA qua Panor 


Como se declara no Bhagavad-gitã, vasudevah sarvam iti: o Senhor 


Krsna é de fato tudo porque está presente dentro de tudo e tudo pumso 'yuktasya nánártho te 

está presente dentro dEle. Krsna é sarva-loka-mahesvarám, o Senhor y bhramah sa guna-dosa-bhak 

e proprietário de todos os mundos. Ver algo separado de Krsna é Kkarmakarma-vikarmeti 

ilusão, ea atração por qualquer espécie de ilusão material, quer boa, guna-dosa-dhiyo bhida 

quer má, é afinal inútil, já que ela obriga a entidade viva a con- a 

tinuar vagueando no ciclo de nascimentos e mortes. purhsah-—duma pessoa; ayuktasya—cuja mente ema 
Ver, ouvir, cheirar, saborear e tocar constitui as atividades dos verdade; nânã-—muitos; arthah-—valores ou pista h— 

cinco sentidos para obter conhecimento. De forma semelhante, a fusão; sah-—esta; guna-—algo bom; dosa—algo mau; bhak-——en- 

voz, as mãos, as pernas; o ânus e o órgão genital constituem os cinco eorporando; karma-—deveres compulsórios; Alsa reação: 

sentidos funcionais. Esses dez sentidos estão organizados em torno “de deveres prescritos; vikarma-—atividades proibidas; «iti—assim; 


da mente, que é o centro da atividade material. Ao desejar explorar guna-—coisas boas; dosa-—coisas más; dhiyah-—de quem percebe; 


a matéria, a entidade viva fica coberta pelos três modos da nature- bhida—esta diferença. 

za. Ela, então, inventa diferentes explicações filosóficas, políticas e 7 

sociais sobre a realidade, mas jamais compreende a Verdade Abso- TRADUÇÃO É LL be 
luta, o Senhor Krsna, que está além da percepção contaminada dos “A pessoa cuja consciência está confundida pela ilusão nn 
sentidos materiais. Quem está emaranhado na rede de designações muitas diferenças de valor e significado entre os objetos mate: ps è 
materiais, tais como, raça, nacionalidade, religião sectária, filiação Dessa maneira, ela se ocupa constantemente na plataforma do e m 
política, etc., fica absorto na experiência de combinar seu corpo e e do mal materiais e fica presa por tais concepções. Absorta na dua- 
outros corpos com os objetos materiais dos sentidos, achando que lidade material, essa pessoa contempla a execução de deveres com- 
esses objetos dos sentidos são fontes de felicidade e satisfação. In- pulsórios, a não-execução de tais deveres e a execução de atividades 
felizmente, o mundo material inteiro, junto com os sentidos que o proibidas. 

experimentam, é uma criação temporária. que será aniquilada pela E 

potência temporal do Senhor Supremo. Apesar de nossas tolas es- h SIGNIFICADO istência-ilusó 
peranças e sonhos, não há verdadeira felicidade na plataforma ma- Descreve-se neste verso a plataforma mental da existência il ar 
terial. A verdade insofismável não é material nem é temporária, ria: A palavra ayuktasya indica a alma condicionada que náo fixa 
Essa verdade chama'se-4tma, ou a:alma: eterna, 'e entre todas as sua mente na Suprema Personalidade de Deus. Descreve-se clara- 
almas eternas uma é suprema. Ela'é-chamada de Personalidade de mente no Bhagavad-gitã e em outros textos védicos que o Senhor 


Deus, em-Sua forma original é-conhecida:como Krsna. O processo Krsna, a Verdade Absoluta, está dentro de tudo, e tudo está dentro 
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do Senhor. Pode-se dar o exemplo de que quando uma mulher ama 
um homem, ela anseia por vê-lo e diariamente o vê vestido com, 
roupas diferentes. Na verdade, a mulher está interessada não nas. 
roupas mas no homem. Assim também, dentro de cada objeto mates 
rial está a Suprema Personalidade de Deus; portanto, quem dese! 
volveu amor por Deus está sempre vendo o Senhor em toda a parte, 
e não apenas os objetos materiais superficiais que cobrem o Senhor, 

Neste verso a palavra ayuktasya indica alguém que não chegou ad: 
nível da realidade. Tal pessoa, destituída do serviço devocional amos 
roso ao Senhor; Krsna, tenta desfrutar as inumeráveis-formas e sabo- 
res da experiência material. Esta ilusória ocupação temporária não 
é a função constitucional da entidade viva confusa, que permanece 
sem consciência alguma da realidade última, a Suprema Personalida- 
de de Deus. Dentro do mundo da matéria, sem dúvida, existem vas 
riedades. Entre os cães há poodles com pedigree e vira-latas comuns, 
e entre os cavalos há os puros-sangues e as pardas mulas velhas. Do 
mesmo modo, alguns ‘seres humanos são belos e educados, e outros 
são estúpidos e desajeitados. Alguns são ricos, e outros são pobres, 
Na natureza encontramos terra fértil e terra estéril, florestas viçosas 
e desertos inúteis, pedras preciosas e pedras sem valor, fluentes rios 
límpidos e sujas lagoas estagnadas. Na sociedade humana encontra: 
mos felicidade e sofrimento, amor e ódio, vitória e derrota, guerra 
e paz, vida e morte, e assim por diante. Não temos, porém, ne- 
nhuma relação permanente com nenhuma dessas condições, porque 
somos almas espirituais eternas, partes integrantes do Senhor Krsna, 
a Suprema Personalidade de Deus. A cultura védica é disposta de 
tal“modo que-todos podem 'se tornar perfeitos em auto-realização 
mediante a simples execução de seu dever ocupacional para a satisfa- 
ção da Suprema Personalidade de Deus. Sve sve karmany abhiratah 
sarmsiddhim labhate narah.'Algumas almas condicionadas, contudo, 
acreditam que se'pode lograr a perfeição completa na vida através 
da execução de ordinários deveres não espirituais em benefício da 
família, da nação, da humanidade, etc. Outros não se interessam 
nem pelo serviço a Deus nem por nobres atividades mundanas, e 
existem ainda' outros que buscam ativamente a vida pecaminosa. 
Essas pessoas pecadoras costumam se levantar da cama já no fim 
da-tarde e ficam acordadas a noite toda, tomando intoxicantes é 
praticando sexo ilícito. Tal existéncia tenebrosa e infernal é causada 
devido à atração por tamo-guria, o modo da ignorância. As ações 
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modo da ignorância chamam-se vikarma, como O menciona este 

. Infelizmente, nem a pessoa materialmente responsável, nem 
| pessoa materialmente irresponsável, nem a pessoa pecadora, podem 
çar a verdadeira perfeição da vida, a consciência de Krsna- Emi- 
diferentes sociedades e diferentes indivíduos mantenham dife- 
tes conceitos de bem e mal, todas as coisas materiais são afinal 
eis no que diz respeito ao nosso próprio interesse eterno, que é 
“consciência de Krsna. Esta idéia é expressa pelo santo rei Citra- 
ju no Sexto Canto do Srimad-Bhãgavatam (6.17.20): 





guna-praváha etasmin 
kah śāpah ko nv anugrahah 

kah svargo narakah ko va 

kim sukham duhkham eva vã 


“Este mundo material parece as ondas de um rio que flui constante- 
mente. Portanto, que é maldição e que é favor? Que são planetas 
celestiais, e que são planetas infernais? Que-vem a ser realmente fe- 
licidade, e que realmente vem a ser aflição? Porque fluem cons- 
tantemente, nenhuma dessas ondas exerce efeito eterno.” Pode-se 
apresentar a objeção de que como nos Vedas existem atividades pres- 
critas e proibidas, os Vedas também aceitam:o conceito de bem é 
“mal dentro do mundo material. O fato é, porém, que não são os 
“próprios Vedas, mas as almas condicionadas é que estão atadas na 
“dualidade material. A função da literatura védica é ocupar cada in- 
“divíduo no nível específico em que ele se encontre no momento e 
“elevá-lo aos poucos até a perfeição da vida. O modo da bondade 
material não é por si espiritual, mas ele não impede a vida espiri- 
tual. Visto que purifica a consciência da pessoa e cria um desejo de 
conhecimento superior, o modo da bondade material constitui uma 
plataforma favorável para a busca da vida espiritual, assim como 
O aeroporto é um lugar favorável para quem quer viajar. Se alguém 
-deseja viajar de Nova Iorque para Londres, o aeroporto de Nova 
Torque é decerto o lugar mais favorável para viajar. Mas caso perca 
o avião, ele não está mais perto de Londres do que qualquer um 
em Nova Iorque que não foi parao aeroporto. Em outras palavras, 
a vantagem do aeroporto só é significativa se a pessoa pega o avião: 
De forma semelhante, o modo da bondade material constitui a si- 
tuação mais favorável da qual a pessoa pode elevar-se à plataforma 
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espiritual. Os Vedas prescrevem e proíbem várias atividades a fim 
de elevar a alma condicionada até o modo da bondade material, 4 
desse ponto ela deve elevar-se até a plataforma espiritual através 
do conhecimento transcendental. Portanto, se a pessoa não chega 
à plataforma da consciência de Krsna, sua elevação ao modo dá 
bondade material é inútil, assim como, para quem perde o avião, 
a ida ao aeroporto é inútil. Nos Vedas existem preceitos e proibis 
ções que parecem aceitar o bem e o mal no que se refere às coisas 
materiais, mas O propósito último das regulações védicas é criar uma. 
situação favorável à vida espiritual. Se alguém pode adotar de ime- 
diato a vida espiritual, não será preciso, então, perder tempo com 
rituais dentro dos modos da natureza. Por isso Krsna aconselha Ar- 
juna no Bhagavad-gitã (2:45): 


trai-gunya-visayã veda 
nistrai-gunyo bhavarjuna 

nirdvandvo nitya-sattva-stho 
niryoga-ksema átmaván 


“Os Vedas tratam principalmente do tema dos três modos da natu- 
reza material. Ó Arjuna, torna-te transcendental a esses três modos. 
Liberta-te de todas as dualidades e de todos os anseios advindos 
da busca de ganho e segurança e estabelece-te no eu: A este respei: 
to, Srila Madhvacarya citou os seguintes versos do Mahābhārata: 


svargādyāś ca gunāh sarve 
dosah sarve tathaiva ca 
atmanah kartrtã-bhrântyã 
jayante nátra samsayah 


“Dentro do mundo material, as almas condicionadas consideram 
que residir nos planetas celestiais e deleitar-se com prazeres paradi- 
síacos, tal como o desfrute piedoso na companhia de belas mulhe- 
res, são coisas boas e desejáveis. Da mesma forma, consideram-se 
que as condições dolorosas ou miseráveis são prejudiciais ou ruins. 
Porém, toda essa percepção de bem e mal neste mundo baseia-se, 
sem dúvida, no erro fundamental de considerar asi mesmo, e não 
a Suprema Personalidade de Deus, como o agente Ou executor últi- 
mo de todas as ações.” 


O Senhor Krsna instrui Uddhava 


paramátmánam evaikarh 
kartaram vetti yah puman 

sa mucyate “smát samsarát 
paramátmánam eti ca 


outro lado; aquele que compreende que a Suprema Personali- 

le de Deus é o verdadeiro controlador da natureza material e que 

última análise é Ele-que está movendo tudo, pode libertar-se do 

iveiro da existência material. Essa pessoa vai para a morada do 
or.” 


VERSO 9 


MIRA qa aa | 
pr farra aeia N g N 


tasmād yuktendriya-grāmo 
yukta-citta idam jagat 

âtmaniksasva vitatam 
atmánat mayy adhisvare 


tasmát—portanto; yukta—tendo colocado sob controle; indriya- 
grâmah—todos os sentidos; yukta—também subjugando; cittah— 
tua mente; idam—este; jagat—mundo; dtmani—dentro da alma in- 
dividual; iksasva—deves ver; vitatam—espalhada (como a substân- 
cia de seu desfrute material); 4tmánam—e esta: alma individual; 
mayi--em Mim; adhisvare—o supremo controlador. 





r 


TRADUÇÃO 

Portanto, colocando todos os teus sentidos sob controle e desse 
modo subjugando a mente, deves ver o mundo inteiro como situa- 
do dentro do eu que se expande por toda a parte e também deves 
ver este eu individual dentro de Mim, a Suprema Personalidade de 
Deus. 


SIGNIFICADO 0 
A palavra vitatam, ou “largamente expandida”, indica que a 
alma jiva individual está presente em todo o universo material. De 
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forma semelhante, no Bhagavad-gitã (2:24) o Senhor Krsna declas 
ra que nityah sarva-gatah: a alma individual é eterna e se expande 
por toda a parte dos mundos material e espiritual. Isto não signs 
fica, todavia, que cada alma individual é onipenetrante, mas que 4 
Suprema Personalidade de Deus, Krsna, expandiu Sua potência 
marginal por toda-a parte. Logo, ninguém deve-conéluir cegamente 
que a diminuta entidade viva é onipenetrante; ao contrário, devesse 
compreender que Deus é grandioso e expande Sua energia pessoal 
por toda a parte. Neste verso, atmaniksasva vitatam significa que 
este mundo material é criado para facilitar o gozo dos sentidos das 
almas condicionadas, que estão tentando desfrutar sem Krsna, seu 
verdadeiro senhor. As entidades vivas estão ocupadas tentando ex- 
plorar a energia externa do Senhor, mas a jurisdição delas sobre 
o mundo material 'é ilusória. Tanto a natureza material quanto o 
ser vivo condicionado são energias do Senhor e; por conseguinte, 
existem dentro da Personalidade de" Deus e estão sob Seu controle 
supremo. 

O ser vivo individual existe para o prazer da Personalidade de 
Deus e é servo eterno do Senhor. Logo que se absorvem no desfru- 
te material, os sentidos perdem o poder de experimentar a Verdade 
Absoluta. A verdadeira meta da atividade sensorial é a satisfação 
de Visnu, o Senhor, e todos os sentidos podem experimentar infini- 
toiprazer espiritual por perceber e servir o Senhor em Seu aspecto 
pessoal. Contudo, aqueles que adotam a concepção de que Deus é 
impessoal tentam deter toda a atividade dos sentidos. Mas porque 
não podem permanecer inativos, os sentidos naturalmente retornam 
às atividades do reino da ilusão material. Quem ocupa os sentidos 
no serviço à Personalidade de Deus, desfruta prazer ilimitado ao 
ver a beleza transcendental da forma do Senhor. Mas se alguém não 
se qualifica mediante a pura devoção amorosa a Krsna, o Senhor 
não o recompensa com esta experiência sublime. Portanto, toda alma 
condicionada deve acabar com sua desnecessária separação da Per- 
sonalidade de Deus retornando à bem-aventurada companhia do 
Senhor. O Senhor Krsna desce em pessoa para restituir a visão das 


cegas almas condicionadas, e desse modo o próprio Senhor está ins- 


truindo Uddhava para que no futuro almas sinceras possam se bene- 


ficiar com Seus ensinamentos. De fato, centenas e milhões de pessoas 
até mesmo agora extraem iluminação espiritual das instruções que o 


Senhor Krsna deu a Arjuna no Bhagavad-gita. 
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VERSO 10 


E | 
AER ARAN 112011 


jñana-vijiana-samyukta 
atma-bhútah Sartrinám 

atmánubhava-tustatma 
nántarayair vihanyase 


| jfiâna—com conhecimento conclusivo dos Vedas; vijñána—e com- 
são prática do propósito do conhecimento; sarmyuktah-—plena- 
mente dotado; atma-bhiitah-—um objeto de afeição; saririnam—para 
todos os seres corporificados (a começar pelos grandes semideuses); 
átma-anubhava--mediante percepção direta da alma; tusta-ârma— 
tendo a mente satisfeita; na—nunca; antarâyaih—por perturbações; 
ihanyase—serás detido em teu progresso. 


v TRADUÇÃO 

- Estando plenamente dotado com conhecimento conclusivo dos 
Vedas e tendo compreendido na prática o propósito último de tal 
“conhecimento, serás capaz de perceber o eu puro, e dessa maneira 
tua mente ficará satisfeita. Nesse momento serás querido por todos 
os seres vivos, encabeçados pelos semideuses, e jamais serás importu- 
nado por alguma perturbação na vida. 

F SIGNIFICADO 

Como se explica no Bhagavad-gitā, aquele cuja mente está livre 
do desejo material perde o interesse pela adoração aos semideuses, 
já que o propósito de tal adoração é o aprimoramento material. Os 
semideuses, contudo, jamais ficam descontentes com quem se'torna 
um devoto puro-do Senhor Krsna e oferece toda a sua adoração 
ao Senhor. Os próprios semideuses são humildes servos do Senhor 
Krsna, como ficou bem demonstrado nos passatempos que o Senhor 
Krsna executou na Terra. Aquele que pode perceber a alma eterna 
dentro do corpo de todos decerto se torna querido para todos os 
seres vivos. Porque vê a todos como qualitativamente igual a ele 
mesmo, tal pessoa não inveja ninguém nem tenta dominar nenhum 
outro ser vivo. Estando livre da inveja e sendo um benquerente de 
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todos, essa alma auto-realizada' é naturalmente querida de todos piedade ordinária. Isto não significa que uma alma auto-reali- 
Como se afirma na canção em homenagem aos seis Gosvâmis: dh está-conscientemente evitando o pecado e buscando a piedade. 


râdhira-jana-priyau priva-karau nirmatsarau pújitau. que, devido à sua natureza auto-realizada, ela'se ocupa espon- 
leamente nas mais sublimes-atividades espirituais, tal qual uma 

VERSO 11 iança inocente talvez mostre espontaneamente boas qualidades 

mo gentileza, tolerância, etc. A plataforma espiritual chama-se 

Amaia Fara o fiada | iddha-sattva, ou bondade 'purificada, para distingui-la do modo 

JR a Afiia safa qaa: negn bondade material, que está sempre contaminado, até certo ponto, 

los modos inferiores da paixão e da ignorância. Dessa maneira, 

dosa-buddhyobhayátito um homem em bondade material parece ser muito piedoso aos 

nisedhán na nivartate olhos do mundo, podemos apenas imaginar o caráter imaculado de 

guna-buddhyã ca vihitara alma auto-realizada em bondade espiritual purificada. Por isso 


na karoti yatharbhakah O Srimad-Bhagavatam (5.18.12) afirma: 


dosa-buddhya—por pensar que essa ação é errada; ubhaya-atitah== vasyásti bhaktir bhagavaty akificana 
alguém que transcendeu a ambas (as concepções referentes a certo sarvair gunais tatra samásate suráh 
e errado mundanos); nisedhát—do que é proibido; na nivartate—ele harãv abhaktasya kuto mahad-gunã 
não desiste; guna-buddhyá—por pensar que é bom; ca—também; mano-rathenásati dhávato bahih 
vihitam—o que é prescrito; na karoti—ele não faz; yathã—assim 


como; arbhakah---uma criancinha. Quem é um devoto puro do Senhor Krsna exibirá automaticamente 

todas as insignes qualidades dos semideuses. Tal manifestação de 
TRADUÇÃO pureza é espontânea, como se explica-neste verso. 
Aquele que transcendeu o bem e o mal materiais, automaticamen- y 
h ipi a E f VERSO 12 
te age de acordo com os preceitos religiosos e evita as atividades proi- 
idas. E s ` 
bidas. A pessoa auto-realizada faz isto espontaneamente, tal qual aigas mamaa: | 


uma criança inocente, e não por estar pensando em termos de bem 
e mal materiais. 


qa da Ada À gar nam 


k sarva-bhüta-suhrc chānto 

SIGNIFICADO Jjnâna-vijhâna-niscayah 
Quem desenvolveu conhecimento transcendental jamais age por pasyan mad-atmakar visvarh 

capricho. Srila Rúpa Gosvâmi descreve duas etapas de serviço devo- na vipadyeta vai punah 
cional: sadhana-bhakti e raganuga-bhakti. Raganuga-bhakti é a etapa t 
de-amor espontâneo ao Supremo, ao passo que sâdhana-bhakti sig- sarva-bhúta—para todas as criaturas; su-hrt-—um: benquerente; 
nifica a prática conscienciosa dos princípios reguladores do serviço santah—pacífico; jñana-vijñana—emconhecimento e realizacáo trans- 
devocional. Na maioria dos casos, 'alguém que agora está desfrutan» cendentais; niscayah—firmemente fixo; pasyan—vendo; mat-atma- 
do a consciência transcendental, praticou à risca-as regras e regula- kam-—penetrado por Mim; visvam—o Universo; na vipadyeta— 
ções do-serviço devocional. Logo, devido à prática anterior, ele evita jamais cairá no ciclo de repetidos nascimentos e mortes; vai —de 

espontaneamente a vida pecaminosa e age de acordo com os padrões fato; punah-—novamente. 
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TRADUÇÃO 
Aquele que é o bondoso benquerente de todos os seres vivos, que 
é pacífico e está firmemente fixo em conhecimento e realização, Me 
vé dentro de todas as coisas. Essa pessoa jamais volta a cair no ciclo 
de nascimentos e mortes. 


VERSO 13 

qa II 
PIRA maa MATA GU 
33m afana qe AREA 1231 


sri-suka uvãca 
ity âdisto bhagavatã 
mahã-bhãgavato nrpa 
uddhavah pranipatyaha 
tattvarh jijniâsur acyutam 


Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; iti—assim; adistah— 
instruído; bhagavatã-—pelo Senhor Supremo; maha-bhagavatah—o 
excelso devoto do Senhor; nrpa—ó rei; uddhavah—Uddhava; pra- 
nipatya—após prostrar-se para oferecer respeitos; 4ha—=falou; tal» 
tvam—a verdade científica; jijñasuh—estando ávido de aprender; 
acyutam—a infalivel Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi disse; Ó rei, a Suprema Personalidade de 
Deus, o Senhor Krsna, instruiu dessa maneira Uddhava, Seu devoto 
puro, que estava ávido de receber conhecimento do Senhor. Uddha- 
va então ofereceu-Lhe reverências e falou o seguinte. 


SIGNIFICADO 


de conhecer a verdade. Fica evidente através dos versos anteriores 
que $ri Uddhava é um devoto puro do Senhor Krsna e que conside- 
ra'o serviço devocional ao Senhor Krsna como a perfeição da vida. 
Logo, as palavras tattvarh jijiasuh indicam que como o Senhor 
Krsna está prestes a deixar a Terra, Uddhava se mostra muito ansio- 
so de aprofundar sua compreensão a respeito do Senhor, para que 
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avançar mais no serviço amoroso a Seus pés de lótus. Ao con- 
jo de filósofos ou eruditos ordinários, o devoto: puro não está 
joso por adquirir conhecimento para a satisfação pessoal. 


VERSO 14 


daa SAT 
aa tara item diana | 
Fara A eea: inasa: NRS 


Sri-uddhava uvãca 
vogesa yoga-vinyãsa 
yogátman yoga-sambhava 
nihsreyasâya me proktas 
tyâgah sannyãsa-laksanah 


+ ri-uddhavah uvâca—Sri Uddhava disse; yoga-isa—ó outorgador 
de todos os resultados da yoga; yoga-vinyasa—ó Tu que, mediante 
"Teu próprio poder, concedes yoga mesmo àqueles que são desqua- 
lificados; yoga-ãtman—ó Alma Suprema compreendida através da 
voga; yoga-sambhava-— origem de todo o poder místico; nihsreya- 
sáya—para o benefício último; me-—de mim; proktah-—falaste sobre; 
tyāgah—a renúncia; sannyasa—através da aceitacáo da ordem” de 
sannyása; laksanah—caracterizada. 


TRADUÇÃO 

Sri Uddhava disse: Meu querido Senhor, Tu sozinho concedes os 
resultados da prática de yoga e és tão bondoso que, mediante Tua 
própria influência, conferes a Teu devoto a perfeição da yoga. Logo, 
és a Alma Suprema, que é compreendida através da yoga; e Tu é 
que és a origem de todo o poder místico. Para meu benefício supre- 
mo explicaste o método de abandonar o mundo material por inter- 
médio do processo de sannyãsa, ou renúncia. 


SIGNIFICADO 
A palavra yogesa nesta passagem indica que a Suprema Per- 
sonalidade de Deus concede os resultados de todas as práticas de 
yoga. Visto que todos-os mundos materiais e espirituais emanam do 
corpo transcendental de Krsna, não há nada a ser logrado mediante 
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processo algum de yoga, exceto Krsna e Suas poténcias. E já queg 
Senhor permanece eternamente o amo de Suas potências, ninguém 
pode lograr nada através da yoga nem de qualquer outro processo 
espiritual ou material, exceto pela sanção da Suprema Personalidade 
de Deus. A palavra yoga significa “ligação”, e a não ser que nos 
liguemos à Verdade Absoluta, permaneceremos cobertos pela escuri- 
dão da ignorância. Logo, Krsna é a meta da yoga. 

No mundo material tentamos falsamente ligar-nos aos objetos dos 
sentidos. O homem quer ligar-se à mulher, e a mulher ao homem; 
ou alguém tenta ligar-se ao nacionalismo, socialismo, capitalismo 
ou inúmeras outras criações da energia ilusória do Senhor. Porque 
estamos nos ligando a objetos temporários, as relações são tempo- 
rárias, os resultados: são temporários, e na hora da morte ficamos 
confusos ao vermos que todas as nossas conexões são de repente 
cortadas por maya. Senos ligarmos a Krsna, todavia, nosso relacio- 
namento com Ele continuará mesmo após a morte. Como se explica 
no Bhagavad-gitã, a relação que desenvolvermos com Krsna nesta 
vida continuará a se intensificar em nossa próxima vida até alcan» 
çarmos a meta suprema, Ou seja, entrar no planeta de Krsna. Aque- 
les que sinceramente se dedicam á missáo de Caitanya Maháprabhu, 
seguindo o estilo de vida transcendental prescrito pelo Senhor, entra- 
ráo em Sua morada no fim da vida. 

Se ninguém consegue alcançar uma situação permanente através 
da especulação mental, que se dizer, então, de alcançá-la através do 
ordinário gozo dos sentidos materiais. Mediantes métodos de hatha- 
yoga, karma-yoga, rája-yoga, jfiâna-yoga, etc., ninguém pode de 
fato despertar sua propensãoa prestar serviço amoroso eterno à 
Personalidade de Deus. Desse modo, apessoa fica destituída dos 
sabores transcendentais provenientes do desfrute espiritual. Às vezes 
a alma condicionada, revoltada com seu fracasso decorrente de tentar 
satisfazer os: sentidos, decide com amargura renunciar ao mundo 
material e fundir-se numa transcendência impessoal e livre do sofri- 
mento. Mas nossa verdadeira posição feliz é prestar serviço amoroso 
aos pés de lótus da Personalidade de Deus. Todos os diferentes pro- 
cessos de yoga levam pouco a pouco a pessoa a amar a Deus, eé o 
objetivo do Senhor Krsna restabelecer as almas condicionadas nesta 
posição feliz. Caitanya Mahãprabhu tornou esta perfeição facilmen- 
te disponível através do cantar do santo nome de Krsna, o supremo 
processo de yoga para esta era. 
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VERSO 15 


as q aaa Al 
ON 


tyago 'yam duskaro bhúman 
kamáanám visayatmabhih 

sutarâm tvayi sarvátmann 
abhaktair iti me matih 


“tyâgah—renúncia; ayam—esta; duskarah-—difícil de executar; 
bhiiman—ó meu Senhor; kâmanâm-—do prazer material; visaya— 
gozo dos sentidos; atmabhih-—por aqueles dedicados a; sutarám—so- 
bretudo; tvayi—a Ti; sarva-dtman—ó Alma Suprema; abhaktaih— 
por aqueles sem devoção; iti—assim; me-—Minha; matih-—opinião. 


s TRADUÇÃO 

~ Meu querido Senhor, ó Alma Suprema, para aqueles cujas mentes 
estão apegadas ao gozo dos sentidos, e sobretudo para aqueles que 
são desprovidos de devoção a Ti, esta renúncia ao prazer material é 
“dificílima de executar, Esta é a minha opinião. 


SIGNIFICADO 

Quem tem verdadeira devoção: ao Senhor Supremo não aceita 
nada para seu próprio prazer, senão que aceita apenas o que é con- 
veniente para se oferecer no serviço amoroso ao Senhor. A palavra 
visayâtmabhih indica aqueles que desejam os objetos materiais para 
seu prazer pessoal e não para o serviço devocional ao Senhor. As 
mentes dessas pessoas materialistas estão: bastante perturbadas, e é 
quase impossível que tais pessoas renunciem ao desfrute material. 
Esta é a opinião de Sri Uddhava, 


VERSO 16 


danni anaga gaa lAN 
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so "ham mamaham iti múdha-matir vigadhas 
tvan-mayaya viracitatmani sanubandhe 

tat tv añjasa nigaditam bhavata yathaham 
samsadhayami bhagavann anusadhi bhrtyam 


sah—ele; aham—eu; mama aham=—o falso conceito de “eu” Y 
“meu”; iti—assim; midha-—-muito tolo; matih-—consciência; vigd- 
dhah—fundida; tvat-máyayã-—-por Tua potência ilusória; viracita-— 
fabricado; atmani—no corpo; sa-anubandhe—com as relações cor- 
póreas; tat-—portanto; tu—de fato; arjasa—facilmente; nigaditam-— 
aquele instruido; bhavata—por Ti; yatha—o processo pelo qual; 
aham=—eu; samsadhaydmi—posso' executar; bhagavan—meu caro 
Senhor; anusadhi—ensina; bhrtyam—Teu servo. 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, eu mesmo sou muito tolo porque minha consciên- 
cia está absorta no corpo material e nas relações corpóreas, que são 
todos fabricados por Tua energia ilusória. Dessa maneira, penso; 
“Eu sou este corpo, e todos estes parentes são meus”. Portanto, 
meu Senhor, por favor, instrui Teu pobre servo. Por favor, explica- 
me como posso facilmente pôr em execução Tuas instruções. 


SIGNIFICADO 

É muito difícil abandonar'a falsa identificação com o corpo mate- 
rial, e desse modo permanecemos apegados a nossas pretensas rela- 
ções corpóreas, tais como esposa, filhos, amigos e assim por diante. 
O apego corpóreo causa intensa dor dentro do coração, e ficamos 
aturdidos pela lamentação e desejo. Sri Uddhava, um devoto puro 
do:Senhor, fala aqui tal qual uma pessoa comum, mostrando como 
se deve orar à Personalidade de Deus. Vemos na prática que muitas 
pessoas pecadoras entram na Sociedade Internacional da Consciên- 
cia de Krishna e depois de uma purificação preliminar ficam muito 
arrependidas de suas atividades ilícitas anteriores. Ficam chocadas 
ao compreenderem como abandonaram a associação pessoal com 
Deus para procurar as formas inúteis criadas por maya; por isso 
elas suplicam de todo o coração ao mestre espiritual e ao Senhor 
Krsna para se ocuparem eternamente no transcendental serviço amo- 
roso. Tal mentalidade arrependida e ávida é muito auspiciosa para 
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avanço espiritual. O Senhor decerto atende às preces do devoto 
ndido desesperado para escapar das garras da ilusão. 


VERSO 17 


aaa ATA aa ais 
qa REE al 

a Aaa aaa 
rara RATAT IISI 


satyasya te sva-dría dtmana átmano 'nyam 
vaktaram isa vibudhesv api nánucakse 

sarve vimohita-dhiyas tava máyayeme 
brahmadayas tanu-bhrto bahir-artha-bhavah 


satyasya—da Verdade Absoluta; te—além de Ti; sva-drsah—que 
revelas; dtmanah—para mim pessoalmente; dimanah—senáo a 
rema Personalidade de Deus; anyam—outro; vaktáaram—orador 
icado; isa-—ó meu Senhor; vibudhesu-—entre os semideuses; 
mesmo; na—náo; anucakse—posso ver; sarve—todos eles; 
'vimohita—confundidas; dhiyah—suas consciéncias; tava—Tua; 
'mayayá—pela poténcia ilusória; ¡me—estes; brahma-adayah—en- 
eabeçados pelo Senhor Brahma; tanu-bhrtah-—almas condicionadas 
“com corpos materiais; bahih--em coisas externas; artha—o valor 
supremo; bhavah—concebendo. 
i TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, és a Verdade Absoluta, a Suprema Persona- 
lidade de Deus, e Te revelas a Teus devotos. Além de Ti, não vejo 
ninguém que realmente possa explicar-me o conhecimento perfeito. 
Semelhante mestre perfeito não se encontra nem mesmo entre os se- 
mideuses no céu. De fato, todos os semideuses, encabeçados pelo 
Senhor Brahmã, estão confusos devidos à Tua potência ilusória. 
Eles são almas condicionadas que aceitam que seus próprios corpos 
materiais e expansões corpóreas constituem a mais sublime ver- 
dade. 
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SIGNIFICADO 

Sri Uddhava "declara que todas as almas condicionadas, desde 
o Senhor Brahmã até a insignificante formiga, estão cobertas por 
corpos materiais produzidos pela potência ilusória do Senhor. Os. 
semideuses no céu, estando absortos na administração universal, uti- 
lizam constantemente suas fabulosas potências materiais. Eles, por 
tanto, aos poucos fixam a mente em seus corpos dotados de poder 
místico e também em suas expansões corpóreas, tais como suas es- 
posas, filhos, colaboradores e-amigos celestiais. No decorrer da vida 
nos planetas celestiais, os semideuses ficam condicionados a pensar 
em termos de bem e mal materiais, e então aceitam que o bem-estar 
imediato de seus corpos é a meta mais elevada da vida. 

Os semideuses, contudo, tentam seguir à risca as leis de Deus. E 
para ajudá-los a fazer isso, o Senhor Supremo descende para lembrar 
aos seres celestiais Sua própria personalidade suprema, que possui 
poderes que excedem infinitamente os deles. O Senhor Visnu tem 
um corpo eterno, pleno de bem-aventurança, conhecimento e po- 
tências variadas e ilimitadas, ao passo que os semideuses possuem 
apenas formas materiais primorosas, sujeitas a nascimento, morte, 
velhice e doença. 

Porque os semideuses sentem-se apegados a governar o Universo, 
sua devoção a Deus está mesclada de desejos materiais. Por esse 
motivo sentem atração por aqueles trechos do conhecimento védico 
que concedem diversas opulências materiais necessárias 4 perpetua- 
ção de sua vida celestial. Sri Uddhava, todavia, sendo um devoto 
purodo Senhor, está determinado a voltar ao lar, voltar ao Supre- 
mo, para alcançar a vida eterna e por isso não está nem um pouco 
interessado no sofisticado conhecimento védico dos semideuses. O 
mundo material é uma gigantesca prisão, cujos residentes estão su- 
jeitos a nascimento, morte, velhice 'e ilusão, e um devoto puro não 
tem desejo algum de permanecer aqui nem mesmo:como prisioneiro 
de primeira classe, tais como ós semideuses; Sri Uddhava' deseja're- 
gressar ao reino de Deus e por esta razão aproximou-se diretamente 
da Personalidade de Deus. O Senhor é sva-dr$ah, ou aquele que 
Se revela-a Seu devoto. Logo, só o próprio Senhor ou'Seu devoto 
puro, que-repete fielmente a mensagem do Senhor, podem transfe- 
rir alguém para a atmosfera livre dos planetas espirituais, que se en- 
contram além do céu material e onde as almas liberadas desfrutam 
uma eterna vida de bem-aventurança e onisciência. 
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VERSO 18 


UE Ai 
Rat! 
fora a aaa 


anmi aa ai AÀ cl 


tasmãd bhavantam anavadyam ananta-pãram 
sarva-jñam isvaram akuntha-vikuntha-dhisnyam 
nirvinna-dhir aham u he vrjinâbhitapto 
nãrãyanarn nara-sakharh Saranam prapadve 
7 
“tasmãt-—portanto; bhavantam—em Ti; anavadyam—o perfeito; 
-pāram—ilimitado; sarva-jñam—onisciente; isvaram—Perso- 
le de Deus; akuntha—que nenhuma força perturba; vikun- 
reino espiritual Vaikuntha; dhisnyam—cuja morada pessoal; 
inna—sentindo renunciada; dhih—minha mente; aham—eu; u 
(Senhor); vrjina—pelo sofrimento material; abhitaptah—ator- 
tado; nãrãyanam-—no Senhor Naráyana; nara-sakham—o amigo 
«da entidade viva infinitesimal; saranam prapadye-—eu me aproximo 
para me refugiar. 


E TRADUÇÃO 
» Portanto, ó Senhor, sentindo-me exausto com a vida material e 
atormentado por seus sofrimentos, agora me rendo a Ti porque és 
o mestre perfeito. Tu és a ilimitada e onisciente Suprema Persona- 
lidade de Deus, cuja morada espiritual em Vaikuntha está livre de 
todas as perturbações. De fato, és conhecido como Nãráyana, o ver- 
dadeiro amigo de todos os seres vivos. 
p 

SIGNIFICADO 
-Ninguém pode dizer que é um homem que se fez por si mesmo, 
porque todos trabalham com o corpo e a mente concedidos pela na- 
tureza material. Devido às leis da natureza, sempre-há ansiedade 
na existência material, e terríveis tragédias periodicamente ator- 
mentam as almas condicionadas. Nesta passagem Uddhava ressalta 
que apenas Sri Krsna, a Personalidade de Deus, é o mestre, amigo 
€ refúgio adequados para as almas condicionadas. Talvez sejamos 
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atraídos pelas boas qualidades de um homem ou semideus em parti» 
cular, mas depois podemos descobrir discrepâncias no comportamen- 
to daquela pessoa. Por isso Krsna é descrito como anavadyam. Não 
há discrepâncias na conduta ou caráter da Personalidade de Deus; 
Ele é eternamente impecável. 

Podemos servir fielmente um patrão, pai ou semideus, mas quando 
chega o momento: de receber nossa recompensa pelo serviço fiel, 
o patrão talvez morra. Por esse motivo aqui se descreve o Senhor 
Krsna como ananta-páram, que indica que Ele-náo é limitado por 
tempo ou espaço. A palavra anta indica o limite do tempo, e pára 
indica um limite espacial; ananta-pâram, portanto, significa que o 
Senhor Krsna não é limitado pelo tempo ou espaço e dessa maneira 
sempre recompensará lealmente Seus servos fiéis. 

Se servimos alguma outra pessoa que não a Personalidade de 
Deus, esse dito patrão talvez esqueça nosso serviço ou se torne in 
grato. Portanto aqui se descreve o Senhor Krsna como sarva-jham; 
onisciente. Ele nunca pode esquecer o serviço de Seu devoto e por 
isso jamais é ingrato. De fato, diz-se que o Senhor Krsna não se 
lembra dos defeitos de Seus devotos mas só do serviço sincero que 
eles prestaram. 

Outra desvantagem de servir alguém que não Krsna é que ao es- 
tarmos em perigo talvez nosso amo não seja capaz de nos proteger, 
Se nos refugiamos em nossa nação, esta pode ser destruída na guerra. 
Se nos abrigamos em nossa família, eles também podem morrer, E 
como se descreve na literatura védica, mesmo os semideuses às vezes 
são derrotados pelos demônios. Mas visto que nesta passagem se des» 
creve o Senhor Krsna como: isvara, ou o controlador supremo, não 
há perigo de Ele ser dominado ou mesmo impedido por qualquer 
outro poder. Logo, a promessa do Senhor Krsna de proteger Seu 
devoto é eternamente válida. 

Se não servirmos à Personalidade de Deus, não conheceremos o 
resultado final de nosso serviço. Mas aqui o Senhor Krsna é descri- 
to como akuntha-vikuntha-dhisnyam. O Senhor Krsna possui uma 
morada eterna chamada Vaikuntha, e esta morada jamais é pertur- 
bada pelo que quer que seja. Os servos fiéis do Senhor Krsna com 
certeza voltarão ao Supremo, voltarão ao lar, para desfrutar uma 
eterna vida: de bem-aventurança e conhecimento na morada pessoal 
do Senhor. Portanto, visto que mesmo os semideuses, e isso para 
não falar de seres humanos insignificantes, estão sujeitos mais cedo 


O Senhor Krsna instrui Uddhava 


mais tarde à aniquilação, que benefício definitivo-se pode obter 
sservi-los? 
ava descreve sua situação pessoal como nirvinna-dhih e vi 

bhitaptah. Em outras palavras, Sri Uddhava declara' que está 

ixausto e desanimado pelas contradições e angústia da vida mate- 

, Ele foi forçado, portanto, a tornar-se humilde e render-se aos 

de lótus de Krsna, o amigo pessoal de toda entidade viva. No 

o material um homem eminente náo tem tempo para homens 

ficantes. Contudo, embora seja a pessoa mais eminente, o 

nhor Se encontra no coração de toda entidade viva; logo, Ele é o 

ais misericordioso. O Senhor Krsna é o refúgio último até mesmo 

e Nara, ou a expansão purusa do Senhor que cria o mundo mate- 

A entidade viva chama-se nara, e a fonte de sua situação ma- 

é Nara, ou Maha-Visnu. A palavra náráyana indica que até 

a-Visnu encontra Seu refúgio em Krsna, que é certamente su- 

mo. Embora nossa consciéncia agora esteja contaminada por pro- 

s pecaminosas, se seguirmos o exemplo de Sri Uddhava e nos 

armos na Suprema Personalidade de Deus, Krsna, tudo poderá 

retificado. Refugiar-se em Krsna quer dizer refugiar-se no servi- 

devocional a Krsna e obedecer a Ele. O Senhor Krsna exige isto 

Bhagavad-gitã, e se cumprirmos a ordem do Senhor, nossa vida 

* tornará completamente auspiciosa e bem-sucedida. Mais cedo do 

(que esperamos, poderemos, pela-misericórdia de Krsna, entrar no 

reino de Deus para alcançar uma eterna vida de bem-aventurança e 
Conhecimento. 





VERSO 19 

ARTES. 
mê Agar at ARARAT: 
aga amanna ST 


S$ri-bhagaván uváca 
prayena manujá loke 
loka-tattva-vicaksanah 
samuddharanti hy átmánam 
atmanaivasubhasayat 





»$ri-bhagavãn uvâca—o Senhor Krsna disse; prãyena-—em geral; 
manujah—os seres humanos; /oke—neste mundo; loka-tattva—a 
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verdadeira situação do mundo material; vicaksandh—que conhecem 
com perícia; samuddharanti—livram; hi—de fato; atmânam-— a sh 
mesmos; dfmanã-—por sua própria inteligência; eva—mesmo; asubha- 
asayat—da atitude inauspiciosa de desejar gozo dos sentidos. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Supremo respondeu: Em geral, os seres humanos que 
conseguem analisar com perícia a verdadeira situação do mundo 
material são capazes de se elevar acima da vida inauspiciosa decor 
rente do grosseiro gozo material, 


SIGNIFICADO 

Sri Uddhava expressou: ao Senhor nos versos anteriores sua con: 
dição caída e seu enredamento no conceito de vida material. Agora 
o Senhor Krsna tranquiliza Uddhava ao afirmar que mesmo pessoas 
muito menos qualificadas que Uddhava são capazes de se desenres 
dar da vida inauspiciosa resultante do gozo dos sentidos materiais, 
Segundo Srila Sridhara Svâmi, mesmo que alguém não tenha recebi= 
do instrução de um mestre espiritual autêntico, ele poderá compreen- 
der, mediante a análise direta e indireta, que o mundo material não 
é um lugar de desfrute. Análise direta significa a experiência pessoal, 
e análise indireta significa ouvir eler sobre a experiência dos outros; 

Segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, o Senhor Krsna 
considerava Uddhava até mais inteligente do que os semideuses no 
céu. Uddhava, todavia, sentia-se desanimado, considerando-se des- 
qualificado para prestar serviço devocional ao Senhor. Mas Uddhava 
na verdade estava perfeitamente situado porque havia conseguido o 
Senhor Krsna como seu próprio mestre espiritual. Do mesmo modo, 
os membros do movimento da consciência de Krsna são guiados 
pelas instruções do fundador-acãrya da Sociedade, Om Visnupada 
Paramahamsa Parivrájakacarya Astottara-sata Sri Srimad A.C, 
Bhaktivedanta Swami Prabhupada. Portanto, um membro sincero 
do movimento da consciência de Krsna jamais deve sentir-se desani- 
mado, senão que deve lembrar-se de suas bênçãos e fazer o que for 
necessário para voltar ao lar, voltar ao Supremo. Dentro do mundo 
material, certas atividades são auspiciosas e produzem felicidade, 
ao passo que outras atividades, sendo pecaminosas, são inauspicio- 
sas e causam sofrimento ilimitado. Mesmo alguém que ainda não 
recebeu a misericórdia-completa de um autêntico mestre espiritual 
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iente de Krsna deve concluir, por meio de uma inteligéncia agu- 
, que não existe felicidade na vida material ordinária e que o 
deiro interesse próprio encontra-se além da plataforma ma- 


“Srila Madhvacarya- ressalta que mesmo que alguém sejá perito 
só em conhecimento material, mas também em conhecimento 
iritual, ele entrará nas trevas da ignorância caso negligencie a as- 
jo com os devotos do Senhor. Portanto, não se deve interpre- 
“este verso erroneamente de modo a minimizar a importância do 
espiritual, o devoto puro. Quem é vicaksanãh, ou perito, aca- 
compreendendo a diferença entre matéria e espirito. Tal pessoa 
o reconhecerá e apreciará um mestre espiritual genuíno. Quem 
ui conhecimento superior, sem dúvida, torna-se humilde, e dessa 
ira um ser humano avançado e hábil jamais negligenciará-os 
de lótus dos devotos puros do Senhor. 


VERSO 20 


ar guerra gere faia: | 
TA ear ata rent saña 12011 


âtmano gurur âtmaiva 
purusasya visesatah 

yat pratyaksanumanabhyam 
sreyo 'sãv anuvindate 


âtmanah—de si mesmo; guruh—o mestre espiritual instrutor; 
âtmã-—ele mesmo; eva-—de fato; purusasya—de uma pessoa; visesa- 
tah—num sentido específico; yat—porque; pratyaksa—através de sua 
percepção direta; anumânabhyam—e aplicação da lógica; sreyah— 
benefício verdadeiro; asau—ele; anuvindate—pode afinal obter. 


TRADUÇÃO 
A pessoa inteligente, hábil em perceber o mundo ao redor de sie 
em aplicar lógica sadia, pode lograr verdadeiro benefício através de 
sua própria inteligência. Dessa forma, às vezes, a pessoa age como 
seu próprio mestre espiritual instrutor. 











Srimad-Bhágavatam 


SIGNIFICADO A 


Como se explica neste capítulo através da conversa entre o rel 


Yadu e o avadhūta, uma pessoa sensata e razoável pode adquirir cos 
nhecimento e felicidade verdadeiros através da simples observação: 






atenta do mundo a seu redor. Observando a felicidade e o sofrimen- 


to de outras entidades vivas, pode-se compreender o que é benéfica 


eo que é destrutivo. ` 

Srila Jiva Gosvami declara a este respeito que gurv-anusarane 
pravartaka ity arthah: o conhecimento adquirido pela própria pers 
cepção e inteligência leva a pessoa a apreciar o valor do representan. 
te do Senhor Krsna. A palavra sreyah neste verso indica que alguém 
pode progredir na vida através de sua própria inteligência. Por meio. 
de boa associação, a pessoa deve aos poucos chegar a compreens 
der sua posição eterna como servo de Krsna, e então ela fica muito 
ávida de viver na companhia de outras pessoas iluminadas. Cada 
qual com seu igual. O sintoma de um ser iluminado de Krsna é que 
ele é ávido da companhia dessas outras grandes almas. Portanto, 
mediante a observação sensata e racional deste mundo, a pessoa 
deve chegar a apreciar o valor da vida espiritual na associação dos 
devotos. 


VERSO 21 


gaara aia | 
mAai arafa Ear rifaa 12211 


purusatve ca mãm dhirah 
sankhya-yoga-visaradah 

avistarâm prapasyanti 
sarva-Sakty-upabrmhitam 


purusatve—na forma de vida humana; ca—e; mám—Me; dhiráh— 
aqueles que, em virtude do conhecimento espiritual, estáo livres da 
inveja; sankhya-yoga—na ciéncia espiritual constituída de conheci- 
mento analítico e devoção ao Supremo; visaradah-—que são peritos; 
avistarâm-—diretamente manifesto; prapasyanti-—vêem com clareza; 
sarva—todas; sakti—com Minhas energias; upabrihitam—plena- 
mente dotado. 


[Canto 11, Cap, Y 
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p TRADUÇÃO 
“Na forma de vida humana, aqueles que são autocontrolados e 
s na ciência espiritual de sánkhya podem ver-Me diretamente, 
o com todas as Minhas potências. 


SIGNIFICADO 

ontramos a seguinte afirmação nos Vedas: purusatve cavista- 
atma sahita-prajñánena sampanna-tamo vijñátam vadati vijña- 
pasyati veda $vastanar veda lokálokau martyenámrtam ipsaty 

am sampanno 'thetaresar pastinám: asana-pipase evabhijñanam. 
‘Na forma de vida humana, a alma é plenamente dotada: de inteli- 
ência para compreender o conhecimento espiritual. Logo, na vida 
a alma pode falar a respeito do conhecimento realizado, ver 
erdade, conhecer:o futuro e também entender a realidade tanto 


deste mundo quanto do próximo. Aproveitando-se da experiéncia 




















da vida mortal, a alma na forma humana pode esforçar-se pela imor- 


de, e o corpo humano está plenamente equipado para con- 
ir este fim. Nesse estado elevado, a alma com certeza conhece 
em as atividades ordinárias dos animais, tais como comer e beber.” 
“A forma de vida humana (purusatve) é muito importante porque 


E dá a oportunidade de aperfeiçoarmos nossa existência. As ins- 





se do Senhor Kapila a Sua mãe, Devahúti, elucidam melhor o 


sistema saúkhya mencionado neste trecho. O Senhor Kapila é a Su- 

prema Personalidade de Deus, e Sua mãe aproximou-se dEle, di- 

zendo: 

x nirvinnã nitarâm bhamann 

asad-indriya-tarsanat 

P yena sambhävyamānena 
prapannándhar tamah prabho 





“Estou muito cansada da perturbação causada por meus sentidos ma- 
teriais, pois, por causa desta perturbação dos sentidos, meu Senhor, 
caí no abismo da ignorância.” (Bhág.'3.25.7) O Senhor Kapila trans- 
mitiu a Sua mãe um resumo analítico perfeito de toda a realidade 
material é espiritual. É significativo que o Senhor Kapila não tenha 
segregado Sua mãe por ser mulher, nem a tenha considerado inca- 
paz de entender o conhecimento espiritual mais complexo. Logo, 
numa sociedade consciente de Krsna, constituída de almas libera- 
das, qualquer homem, mulher ou criança, sem discriminação, pode 
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tornar-se um grande devoto do Senhor Krsna. Também é significa bahvyah santi purah srstãs 
tivo que no inteligentíssimo sistema sânkhya enunciado pelo Senhor y tasári me paurusi privã 





Kapila, a conclusão sólida é a rendição aos pés de lótus dos devotos 

puros e o amor a Deus. Nas instruções do Sehor Kapila no Tercet veka-—uma; dvi-—duas; «tri—trés; catuh—quatro; pâdah-—tendo 
ro Canto do Srimad-Bhágavatam, Ele enfatiza a necessidade de refus ; bahu-padah—tendo muitas pernas; tathd—também; apadah— 
giar-se nos devotos puros'do Senhor: No presente verso, o Senhor pernas; bahvyah-—muitos; santi-—há;' purah—diferentes classes 
Krsna diz que sankhya-yoga-visãradah: aqueles que-são peritos em e corpos; srstâh-—criados; tasam-—deles; me—para Mim; paurusi— 
se'refugiar nos devotos puros e que assim podem compreender'a «forma humana; priya—é muito querida. 

verdadeira situação deste mundo são capazes de ver Krsna em Sua 

forma pessoal, junto com Suas potências internas e externas. > Mm TRADUÇÃO 


Um mestre espiritual se torna autêntico por sua rendição completa “Neste mundo há muitas classes de corpos criados — alguns uia 
a seu mestre espiritual; mas:como se explica neste capítulo, a pessoa perna, outros com duas, três, quatro ou mais pernas, e ainda 
também pode agir como seu próprio guru. Isto quer dizer que uma tros sem pernas — mas de todos esses, a forma humana é real- 
pessoa inteligente e perceptiva pode compreender a natureza deste 
mundo e suas próprias limitações. Tal pessoa desenvolve, então, 
muita inclinação a se associar com os devotos puros do Senhor e a 
receber a misericórdia daqueles que-são superiores em consciência 
de Krsna. Segundo Srila Visvanátha Cakravarti Thakura, sarikhyas 
Yoga, como se descreve aqui, refere-se ao rigoroso progresso intelec 
tual do sistema de jiâna-yoga, junto com a devoção de bhakti-yoga, 
que enfatiza a misericórdia dos pés de lótus dos devotos puros. 

Na verdade, ¡ñana-yoga é um fator no sistema de bhakti-yoga; 
visto que Krsna é jfiâna-gamya, ou a meta de todo o conhecimento: e 
O Senhor também diz no Bhagavad-gitã (10:10) que Ele mesmo ilus » VERSO 23 


E SIGNIFICADO 
RO propósito último da criação material é facilitar as almas condi- 
nadas a retornar ao lar, retornar ao Supremo, Já que esta reden- 
ção das almas condicionadas é possível sobretudo na forma de vida 
humana, naturalmente esta forma em particular é querida para a 
compassiva Personalidade de Deus. 


mina o devoto sincero com pleno conhecimento. Neste capítulo, 

o Senhor Krsna está treinando Uddhava a ver a forma pessoal do a7 ai qa ql Gra | 
Senhor no decurso de suas experiéncias diárias no mundo mate- JONA: 12311 
rial. O Senhor já mencionou a Uddhava que este viajará por todo 

o mundo em samadhi, ou transe, e agora o Senhor Krsna está pre- atra mãm mrgayanty addhã 
parando Uddhava para viajar como um verdadeiro sannyási, vendo yukta hetubhir isvaram 


a Personalidade de Deus em toda a parte. grhyamanair gunair lingair. 
agrâhyam anumanatah 
VERSO 22 e 
A ` atra—aqui (na forma humana);mām—Me; mrgayanti—procuram; 
TARAA i AGUERE: | addhā—diretamente; yuktāh—situados; hetubhih—por sintomas apa- 
amar amami A e ; TS j ānai ih=com à 
vatea gr! RIN rentes; isvaram—o Senhor Supremo; grhyamanaih gunaih- 
AS inteligéncia, mente e sentidos perceptivos; lingaih—e por sintomas 
eka-dvi-tri-catus-pado verificados indiretamente; agrãhyam-—além do alcance da percepção 


bahu-pádas tathápadah direta; anumánatah—pelo processo da dedução lógica. 






































Srimad-Bhagavatam 






TRADUÇÃO 


Embora Eu, o Senhor Supremo, jamais possa ser capturado pela. 


percepção sensorial ordinária, aqueles que se encontram na forma 
humana podem usar sua inteligência e outras faculdades de perceps 


ção para Me buscarem diretamente através dos sintomas tanto apm 


rentes quanto os verificados indiretamente. 






SIGNIFICADO Å‘ 
Segundo Śrīla Viśvanātha Cakravartī Thákura, a palavra yuktdh 
neste verso indica os que estáo ocupados na prática reguladora de 
bhakti-yoga. Os devotos do Senhor náo abandonam sua inteligén. 
cia para se tornarem fanáticos obtusos, como pensam alguns tolos; 
Conforme indicam as palavras anumânatah e gunair ligaih, o devos 
to ocupado em bhakti-yoga investiga intensamente -a Personalidade 
de Deus através de todas as faculdades racionais do cérebro humas 
no. A palavra mrgayanti, ou “procurando”, não indica, porém, um 
processo não regulado ou desautorizado. Se estamos procurando à 
número do telefone de certa pessoa, olhamos na lista telefônica au- 
torizada. Da mesma forma, se estamos procurando determinado 
produto, vamos a uma loja especializada onde é provável encontrar. 
mos o que nos interessa. Srila Jiva Gosvâmi ressalta que a Suprema 
Personalidade de Deus não é um produto da imaginação; logo, não 
podemos imaginar caprichosamente o que o Senhor talvez seja. Por- 
tanto, para obter informagáo'sobre o Senhor Krsna, a pessoa deve 
realizar uma investigação regulada sobre as escrituras védicas auto- 
rizadas. A palavra agráhyam neste verso indica que ninguém pode 
alcançar ou entender o Senhor Krsna por meio da especulação ordi- 
nária ou das atividades dos sentidos materiais. A este respeito, Srila 
Rúpa Gosvami faz a seguinte declaração no Bhakti-rasâmrta-sindhu 
(1.2.234): 


atah $ri-krsna-nâmadi 
na bhaved grâhyam indrivaih 
sevonmukhe hi jihvâdau 
svayam eva sphuraty adah 


“Ninguém pode compreender a natureza transcendental do nome, 
forma, qualidade e passatempos de $ri Krsna através de seus senti- 
dos materialmente contaminados. Só quando alguém fica espiritual: 
mente impregnado de serviço transcendental ao Senhor é que se lhe 
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am o nome, forma, qualidade e passatempos transcendentais 
Senhor.” 

As palavras grhyamânair gunaih indicam as faculdades racional 
intelectual do cérebro humano. Todas estas podem ser usadas para 
ber direta e indiretamente a Personalidade de Deus. Indireta- 
te podemos perceber o Senhor através de Sua criação. Visto que 
os experimentando este mundo através de nossa inteligência 
sentidos), podemos concluir que nossa própria inteligência deve 
um criador, e este criador é, portanto, supremamente inteligen- 
te. Dessa maneira, através de lógica simples qualquer pessoa sã pode 


compreender que existe uma Suprema Personalidade de Deus que 


controlando tudo. 
» Pode-se também perceber diretamente o Senhor através do cantar 


€ ouvir de Seus santos nomes e glórias. Sravanarn kirtanam visnoh 


significa que se deve sempre cantar e ouvir as glórias do Senhor. 
Quem cantar e ouvir de maneira perfeita, sem dúvida verá o Senhor 
face a face. O Senhor Krsna é onipenetrante, e todos devem pro- 
curar por Ele em toda a parte. Através dos sentidos transcendentais, 
purificados pela bhakti-yoga, pode-se perceber diretamente a Su- 
prema Personalidade de Deus. Como indica a palavra addhã neste 
verso, semelhante percepção é direta e não imaginária. Srila Prabhu- 
páda explicou muito bem este ponto em seu significado referente a 
este verso do Srimad-Bhagavatam (2.2.35): 


bhagaván sarva-bhútesu 
laksitah svatmanã harih 

drsyair buddhy-adibhir drasta 

laksanair anumapakaih 


“A Personalidade de Deus, o Senhor Sri Krsna, está em todo ser 
vivo juntamente com a alma individual. E podemos perceber e ad- 
mitir este fato valendo-nos de nossa capacidade visual e de nossa in- 
feligência.” 


VERSO 24 


Aaa aaa A | 
sega AA AAA 1138 
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atrápy udaharantimam 

itihâsam purátanam u 
avadhitasya samvâdam 

yador amita-tejasah . 


atra api—a este respeito; udâharanti—citam como exemplos 
imam-—esta; itihâsam —narração histórica; purâtanam —antiga; avas 
dhittasya—de um homem santo que age fora do alcance'dos princi 
pios reguladores ordinários; samvádam—a conversa; vadoh—e da 
rei Yadu; amita-tejasah—cujo poder era ilimitado. 


TRADUÇÃO 
A este respeito, os sábios relatam uma narração histórica sobre 
a conversa entre o poderosíssimo rei Yadu e um avadhúta. 


SIGNIFICADO ) 

O Senhor Krsna narrará esta história para mostrar a Uddhava 

como se pode utilizar a inteligência racional em bhakri-yoga para 

adquirir conhecimento védico e como alguém inteligente, afinal, al- 
cançará os pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 25 


ar ATAR | 
af Aiea et ax: ques fia RA 


avadhitam dvijam kancie 
carantam akuto-bhayam 
Kavim niriksya tarunam 
Yaduh papraccha dharma-vit 


avadhitam—o mendicante; dvijam—um brãhmana; kancit— 
um certo; carantam—vagando; akutah-bhayam—sem medo algum; 
kavim—culto; nirikspa—observando; tarunam—jovem; yaduh—o 
rei Yadu; papraccha—perguntou; dharma-vit—perito nos principios 
religiosos. 

TRADUÇÃO 

Maharaja Yadu certa vez observou um brahmana avadhita, que 

parecia muito jovem e culto, vagando destemidamente. Sendo ele 
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muito versado na ciência espiritual, o rei aproveitou a opor- 
e dirigiu-lhe as seguintes palavras. 


VERSO 26 

faz 
sa añ rad: JATTE | 
a ai Aaa ara RAN 


sSri-yadur uvãca 
kuto buddhir iyam brahmann 
akartuh su=visarada 
yam āsādya bhavāl lokam 
vidvarhs carati bala-vat 


śrī-yaduh uvāca—o rei Yadu disse; kutah—donde; buddhih—in- 
ligéncia; ¡yam—cesta; brahman—6 bráhmana; akartuh—de quem 
se ocupa em trabalho algum; su-visarada—muito ampla; yam— 

“a qual; asadya—tendo adquirido; bhavan—tu; lokam—o mundo; 


vidván—com pleno conhecimento; carati—viaja; bala-vat—como 


uma criança. 


É TRADUÇÃO 

Sri Yadu disse: Ó bráhmana, vejo que náo te ocupas em nenhuma 
atividade religiosa prática, não obstante adquiriste uma compreen- 
são muito profunda acerca de todas as coisas e de todas as pessoas 
dentro deste mundo. Dize-me, por favor, como desenvolveste essa 
inteligéncia extraordinária, e por que viajas ao léu pelo mundo intei- 
ro comportando-te tal qual uma crianga? 


VERSO 27 


sei a A arar | 
zada la a aaa fam: RON 


prayo dharmartha-kámesu 
vivitsayam ca mánaváh 

hetunaiva samihanta 
Ayuso yasasah sriyah 
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prayah—em geral; dharma—em religiosidade; artha—desenvols 
vimento econômico; kâmesu-—e gozo dos sentidos; vivitsayam-—-em 
busca de conhecimento espiritual; ca—também; mánavdh—seres 
humanos; hetunã-—com a finalidade; eva-—deveras; samihante—ess 
forcam-se; dyusah—de longa vida; yasasah—fama; $riyah—e opulén. 
cia material. 




































¡tvam—tu; tu—porém; kalpah—capaz; kavih—erudito; daksah 
erito; su-bhagah—belo; amrta-bhasanah—tendo uma fala nectárea; 
não és; kartã--um agente; na ¡hase—náo desejas; Kiñicit—nada; 
tupefato; unmatta—enlouquecido; pisaca-vat—como uma 
ura possuída por fantasma. 














y TRADUÇÃO 

Tu, porém, embora capaz, culto, hábil, belo e muito eloquente, 

te ocupas em fazer nada, nem desejas nada; senão que pareces 

ipefato e enlouquecido como se fosses uma criatura possuída por 
ma. 


TRADUÇÃO 
Os seres humanos em geral trabalham arduamente para culti- 
var religiosidade, desenvolvimento econômico, gozo dos sentidos e 
também conhecimento acerca da alma, e sua motivação costumeira 
vem a ser o aumento da duração de vida, a aquisição de fama e q 
desfrute de opulência material. 







SIGNIFICADO 
* Pessoas ignorantes muitas 'vezes pensam que a vida espiritual re- 
'nunciada é para aqueles que sáo impotentes, ingênuos ou incompe- 
ites nos negócios práticos do mundo. Pessoas tolas às vezes dizem 
jue a vida religiosa é uma muleta para quem não tem habilidade 
suficiente para conseguir uma posição elevada na sociedade. Por 
isso o rei Yadu descreveu as qualidades do brâhmana mendicante 
para mostrar que o brâhmana entrara na vida espiritual renunciada 
apesar de seu grande potencial para o sucesso mundano. Descreve- 
“se que o brâhmana avadhãta era hábil, culto, de boa aparência, elo- 
quente e qualificado em todos os sentidos para ser um grande sucesso 
material. Mesmo assim, o avadhiita renunciou à vida material e 
adotou a consciência de Krsna. Voltar ao lar, voltar ao Supremo, 
para lograr uma vida eterna de bem-aventurança e conhecimento é 
o verdadeiro trabalho de um ser humano. 

Os seguidores do Senhor Caitanya Maháprabhu cultivam sua 
própria consciência de Krsna e ao mesmo tempo esforçam-se tenaz- 
mente no trabalho missionário para ajudar os outros a se tornarem 
conscientes de Krsna. Muitas vezes pessoas tolas zombam dos devo- 
tos dizendo: “Por que você não arranja um emprego?” Eles acham 
que quem está se esforçando com sinceridade para obter iluminação 
espiritual e além disso está iluminando os outros, não está fazendo 
nada prático. Materialistas tolos pagam milhões de dólares para pro- 
longar suas vidas algumas semanas ou meses num hospital, mas não 
apreciam quem se esforça pela vida eterna. Não existe verdadeira 
lógica na vida material. O ato de tentar desfrutar sem Krsna é em 
si mesmo o cúmulo da irracionalidade, e assim não podemos esperar 


SIGNIFICADO 

A pessoa inteligente deve compreender que se existe uma alma 
eterna diferente do corpo, a verdadeira felicidade, então, deve se 
encontrar em nossa situação eterna, além do cativeiro da natureza 
material, Pessoas comuns, todavia, mesmo ao discorrerem sobre as- 
suntos espirituais, em geral desejam tornar-se famosas ou aumentar 
sua riqueza ou duração de vida mediante semelhantes práticas espi- 
rituais. A maioria das pessoas comuns pensa, por exemplo, que o 
sistema de yoga é para melhorar a saúde, que se pode orar a Deus 
para conseguir dinheiro e que o conhecimento espiritual serve para 
aumentar-lhe o prestígio na sociedade. Mahãrája Yadu quer ter cer- 
teza de que o jovem brâhmana avadhita não é como as pessoas 
comuns e que de fato está numa plataforma espiritual, como se ex- 
plicará nos versos seguintes. 























VERSO 28 


A qem nda asa: | 
a mai a AAA REN 


tvam tu kalpah kavir daksah 
su-bhago *'mrta-bhásanah 

na kartã nehase kineij 
Jjadonmatta-pisaca-vat 























| 
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encontrar nada definitivamente racional ou lógico numa vida mate 
rialista desprovida de consciência de Krsna. Muitos devotos de Krsa 
vêm de famílias ricas, cultas e influentes, e adotam a consciência de 
Krsna para aperfeiçoar suas vidas, e decerto não por falta de opor: 
tunidade para o progresso material. Embora, às vezes, pessoas com 
dificuldades materiais se aproximem do Senhor Supremo em troca 
de ajuda na vida material; `o. verdadeiro devoto do Senhor Krsa 
abandona de forma voluntária todas as classes de desfrute material, 
sabendo que nada senão o amor a Krsna e o serviço a Seus pés de 


lótus são a verdadeira perfeição da vida. 
VERSO 29 
SAT ZAS ATA | 
a aasiaga aTa RAN 


Jjanesu dahyamánesu 
káma-lobha-davágniná 

na tapyase 'gninã mukto 
gangâmbhak-stha iva dvipah 


Janesu—todas as pessoas; dahyamânesu-—mesmo enquanto estão 
ardendo; kama—de luxúria; lobha—e cobiga; dava-agnina—no in» 
céndio da floresta; na tapyase--não te queimas; agniná-—do fogo; 
muktah—livre; ganga-ambhah-—na água do Gangá; sthah—ficando 


de pé; iva--como se; dvipah-—um elefante. 


TRADUÇÃO 


Embora todas as pessoas dentro do mundo material estejam ar» 
dendo no grande incêndio da floresta da luxúria e da cobiça, tu per- 
maneces livre e náo.te queimas com este fogo. És como um elefante 
que se abriga do incêndio na floresta ficando dentro da água do rio 


Ganges. 
SIGNIFICADO 


Este verso descreve o resultado natural da bem-aventurança trans- 
cendental. O- jovem brâhmana tinha compleição: muito atraente, € 
seus sentidos eram cheios de vigor para o desfrute material, mas ele 
não era afetado em absoluto pela luxúria material. Esta posição se 


chama mukti, ou liberação. 
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Srila Bhaktisiddhanta Sarasvatt Thákura explica que dentro do 
es correm grandes correntes de água, capazes de extinguir um 
êndio ardente. Se um elefante enlouquecido pelo desejo sexual 
-se dentro do Ganges, suas poderosas correntes refrescantes 
Extinguem-lhe a luxúria, e o elefante fica tranquilo. De forma seme- 
e, seres humanos ordinários presos no ciclo de nascimentos e 
mortes são sempre molestados pelos inimigos, luxúria e cobiça, que 
nunca permitem que a mente alcance completa tranquilidade. Mas 
sea pessoa, seguindo o exemplo do elefante, se colocar dentro das 
ondas refrescantes da bem-aventurança transcendental, todo o dese- 
jo material logo se extinguirá, e ela se tornará Santa, ou tranquila. 
Como se descreve no Sri Caitanya-caritâmrta: krsna-bhakta niskâma 
ataeva Santa. Logo, todos devem aderir ao movimento de Caitanya 
Mahaprabhu e purificar-se nas águas refrescantes da consciéncia de 
Krsna, nossa consciéncia verdadeira e eterna. 























VERSO 30 


aa AR ARA | 
af fa a aaraa: NR ol 


tva hi nah prechatám brahmann 
ātmany ánanda-káranam 

brahi sparsa-vihinasya 

bhavatah kevalatmanah 


















tvam—tu; hi—decerto; nah—para nós; prechatam—que estamos 
perguntando; brahman—ó brâhmana; atmani—dentro de ti mesmo; 
ânanda-do êxtase; karanam—a causa; brilhi—por favor, dize; 
sparsa-vihinasya—que és desprovido de todo contato com o desfrute 
material; bhavatah—de ti; kevala-atmanah—que estás vivendo com- 
pletamente só. 








TRADUÇÃO 

Ó bráhmana, vemos que estás desprovido de todo contato com 
o desfrute material e que estás viajando só, sem companheiros nem 
membros familiares. Portanto, porque estamos indagando sincera- 
mente de ti, por favor, dize-nos a causa do grande êxtase que estás 
sentindo em teu íntimo. 





























548 Srimad-Bhagavatam [Canto 11, Cap. 7 


SIGNIFICADO 
A palavra kevalâtmanah é significativa aqui. A não ser que sé 
tenha: compreensão prática acerca da Alma Suprema: e da alma in. 
dividual, que residem juntas dentro do coração de cada ser vivo, 
muito difícil adotar artificialmente a ordem de sannyãsa e viajar sem 
a associação de esposa, filhos ou outros membros familiares. Ana: 
tureza de todo ser vivo é fazer amizade com outros e oferecer seu 
amor a alguém digno. Quem tem realização acerca da Pessoa Supres 
ma fica satisfeito de trazer sempre a Personalidade de Deus dentro 
do coração como seu companheiro constante. A menos que tenha 
realização de que Krsna é seu úrico amigo verdadeiro e que Krsna 
está em seu coração, a pessoa permanecerá apegada aos relaciona 
mentos temporários do: mundo material. 


VERSO 31 

AAA 
AR A A 
q aaa ad fs: 11220 


sri-bhagavân uyáca 
yadunaivam mahá-bhago 
brahmanyena su-medhasá 
prstah sabhajitah prâha 
prasrayavanatam dvijah 


sri-bhagavan uvaca—a Suprema Personalidade de Deus disse; ya- 
dunã-—pelo rei Yadu; evam-—deste modo; maha-bhágah—afortu- 
nadíssimo; brahmanyena—que era muito respeitoso para com os 
bráhmanas; su-medhasa—<e inteligente; prstah—perguntado; sabháji- 
tah—honrado; praha—ele disse; prasraya—por humildade; avana- 
tam—inclinando a cabeça; dvijah—o bráhmana. 





TRADUÇÃO 
O Senhor Krsna continuou: O inteligente rei Yadu, sempre res- 
peitoso para com os brāhmanas, esperou; com a cabeça curvada, 
enquanto o brāhmana, satisfeito com a atitude do rei, passou a res- 
ponder. 


O Senhor Krsna instrui Uddhava 


VERSO 32 


ATEO SATA 
AAA a! 
a gía gsm MAT NRI 


Sri-brahmana uváca 
santi me guravo rájan 
bahavo buddhy-upasritah 
yato buddhim upadáya 
mukto *támiha tán srnu 


sri-brâhmanah uvâca—o bráhmana disse; santi—existem; me— 
'meus; guravah—mestres espirituais; rajan—ó rei; bahavah—muitos; 
buddhi—por minha inteligência; upásritah—tendo me refugia- 
do; yatah—de quem; buddhim—inteligéncia; upádaya—ganhando; 
muktah—liberado; atâmi—divago; iha—neste mundo; tân—sobre 
eles; Srnu—por favor, ouve. 


TRADUÇÃO 
O bráhmana disse: Meu querido rei, com minha inteligência refu- 
giei-me em muitos mestres espirituais. Tendo obtido deles a compre- 
ensão transcendental, agora perambulo pela Terra numa condição 
liberada. Por favor, ouve enquanto os descrevo a ti. 


SIGNIFICADO 

A palavra buddhy-upasritâh neste verso indica que os mestres es- 
pirituais do brâhmana não falaram com ele diretamente. Senão que 
ele aprendeu com eles através de sua inteligência. Todas as entida- 
des vivas que são hostis ao Senhor Krsna glorificam coisas materiais 
inúteis e passam suas vidas tentando dominar. os objetos materiais 
que eles erroneamente adoram. Dessa maneira, as almas condiciona- 
das tentam aumentar a duração de sua vida, bem como sua fama e 
beleza, por meio da religiosidade mundana, do desenvolvimento eco- 
nômico e do grosseiro gozo dos sentidos. O rei Yadu notou que o 
santo avadhita não se comportava desse modo. Por isso o rei esta- 
va curioso de descobrir a verdadeira situação do brahmana: Em res- 
posta ao rei, o santo brãhmana declara: “Não consideroos vinte e 
guatro elementos do mundo fenomenal como objetos do meu gozo 
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dos sentidos e portanto não penso em aceitá-los ou rejeitá-los. Antes, 
aceito os elementos materiais como meus mestres espirituais instrus 
tores. Logo, embora esteja vagando pelo mundo material, jamais 
estou privado do serviço ao guru. Refugiando-me na inteligência ese 
tável, viajo pela Terra sempre ocupado na plataforma transcendens 
tal. Em virtude da inteligência sou capaz de transcender os desejos 
inúteis, e minha meta última é o serviço devocional amoroso aq 
Senhor. Agora te explicarei sobre os meus vinte e quatro mestres 
espirituais”. 3 


VERSOS 33-35 


9 arrasa ds | 
FANSE: Arg aE TA: 112201 
ai afim ara: fogo quisda: | 
ATIRA MO talha: Sigea NAN 
a A aa aa aaa 
fa Riaan: SI 


Prthivi vayur àkasam 
àpo 'gnis candramã ravih 
kapoto 'jagarah sindhuh 
patañgo madhukrd gajah 


madhu-hã harino minah 
pingalã kuraro 'rbhakah 

Kkumari Sara-krt sarpa 
úrnanâbhih supesakrt 


ete me guravo rájan 
catur-vimsatir asritah 

Siksã vrttibhir etesam 
anvasiksam ihâtmanah 


prthivi—a Terra; vayuh—o ar; dkasam—o céu; dpah—a água; 
agnih—o fogo; candramah—a Lua; ravih—o Sol; kapotah—o pom- 
bo; ajagarah—o piton; sindhuh-—o mar; patangah—a mariposa; 
madhu-krt—a abelha; gajah-—o elefante; madhu-ha—o ladráo de 
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el; harinah—o veado; minah—0 peixe; pingala—a prostituta cha- 
jada Pingalã; kurarah—o pássaro kurara; arbhakah—a criança; 


“kumáâri—a menina; sara-krt=o fabricante de flechas; -sarpah-—a ser- 


peni rna-nābhih—a aranha; supeśa-krí—a vespa; ete—estes; me— 

meus; guravah—mestres espirituais; rãjan—ó rei; catuh-viñśatih— 

ritāh—tendo me refugiado; Siksã-—instrução; vrtti- 

idades; etesâm-—deles; anvasiksam-—aprendi bem; 
tmanah-—sobre o eu. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, refugiei-me em vinte e quatro gurus, que são os seguintes: 
a Terra, o ar, o céu, a água, o fogo, a Lua, o Sol, o pombo e o 
piton; o mar, a mariposa, a abelha, o elefante e o ladrão de mel; 
“o veado, o peixe, a prostituta Pingala, o pássaro kurara e a criança; 
“ea menina, o fabricante de flechas, a serpente, a aranha e a vespa. 
'Meu querido rei, estudando suas atividades aprendi a ciência do eu. 


SIGNIFICADO 
“A vespa é conhecida como supesa-krt porque faz com que o in- 
seto que ela mata tome uma bela forma na: próxima vida. 
A 


VERSO 36 


at aa rata AAA À 
ar gama frita manà ANEN 


yato yad anusiksâmi 
yathã vã nâhusâtmaja 

rat tathã purusa-vyâghra 
nibodha kathayâmi te 


yatah—de quem; yat—o que; anusiksami—aprendi; yatha—como; 
vá—e; nahusa-atma-ja—6 filho do rei Náhusa (Yayati); tat—isto; 
tathã—assim; purusa-vyâghra—ó tigre entre os homens; nibodha— 
ouve; kathayâmi-—relatarei; te—a ti. 


TRADUÇÃO 
Por favor, ouve, ó filho de Maharaja Yayaáti, ó tigre entre os 
homens, enquanto te explico o que aprendi de cada um desses gurus. 
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VERSO 37 


Guam fit ari: 
ña nana adaa liS 
bhatair akramyamãno ’pi 
dhiro daiva-vasânugaih 


tad vidvân na calen mãrgad 
anvasiksam ksiter vratam 


bhútaih—por várias criaturas; akramyamanah—sendo incomo- 
dado; 'api--embora; dhirah—sóbrio; daiva—do destino; vasa—= 
o controle; anugaih—que estão apenas seguindo; tat-—este fato; 
vidvân—aquele que tem conhecimento de; na calet-—não deve se 
desviar; margát—do caminho; anvasiksam—aprendi; ksiteh—da 
Terra; vratam—esta prática fixa. k 


TRADUÇÃO 
Uma pessoa sóbria, mesmo quando incomodada por outros seres 
vivos, deve compreender que seus agressores estão agindo inevitavel- 
mente sob o controle de Deus; logo, ela nunca deve se desviar do 
progresso em seu próprio caminho. Esta regra eu aprendi da Terra. 


SIGNIFICADO 

A Terra é o simbolo da tolerância. Mediante perfuração do solo 
para extração de petróleo, explosões atômicas, poluição, etc., a Terra 
é constantemente molestada por entidades vivas demoníacas. Às 
vezes, florestas luxuriantes são derrubadas por homens gananciosos 
com interesses comerciais, e assim se cria um deserto. Outras vezes, 
a superfície da Terra é encharcada com o sangue de soldados que 
lutam em guerra selvagem. Entretanto, apesar de todos esses dis- 
túrbios, a Terra'continua a prover todas as necessidades dos seres 


vivos. Desse modo, pode-se aprender mediante o estudo da Terra a 
arte da tolerância. 


VERSO 38 
qaand: rana | 
A RO O A: AAA RC 


O Senhor Krsna instrui Uddhava 


Sasvat parârtha-sarvehah 
pararthaikanta-=sambhavah 

sáadhuh sikseta bhú-bhrtto 
naga-Sisyah parátmatám 


$asvat—sempre; para—de outros; artha—por causa; sarva-ihah= 
los os próprios esforços; para-artha—o benefício dos outros; 
mica; sambhavah—razáo para viver; sadhuh—uma pessoa 
bha-bhrttah—da montanha; naga- 

Sisyah—o discípulo da árvore; para-ãtmatâm-—dedicação aos outros. 


TRADUÇÃO 
“A pessoa santa deve aprender da montanha a devotar todos os 
“seus esforços ao serviço dos outros e a fazer do bem-estar alheio a 
única razão de sua existência. Da mesma forma, como discípulo da 
árvore, deve aprender a dedicar-se aos outros. 


p SIGNIFICADO 
» Grandes montanhas carregam quantidade ilimitada de terra, que 
por sua vez dá sustento a inumeráveis formas de vida, tais como 
árvores, ervas, pássaros, animais, etc. As montanhas também lançam 
ilimitada quantidade de água cristalina sob a forma de cachoeiras e 
rios, e esta água dá vida a todos. Estudando o exemplo das monta- 
nhas, deve-se aprender a arte de prover à felicidade de todas as en- 
tidades vivas. De forma semelhante, podem-se aprender excelentes 
lições das piedosas árvores, que oferecem inúmeros benefícios, 'tais 
como frutas, flores, sombra refrescante e extratos medicinais. Mesmo 
ao ser derrubada de repente e arrastada para'longe, a árvore não 
protesta, senão que continua a prestar serviço-aos outros na forma 
de lenha. Assim, a pessoa-deve tornar-se discípulo de tão magnâni- 
mas árvores e aprender com elas as qualidades da conduta santa. 
Segundo Srila Madhvacarya, a expressão parárthaikanta-sambha- 
vah indica que a pessoa deve dedicar toda a sua riqueza e outras 
posses para o bem-estar dos outros. Com sua opulência adquirida, 
ela deve tentar agradar sobretudo ao mestre espiritual e'à Suprema 
Personalidade de Deus. Desse modo, os semideuses, bem'como todas 
as respeitáveis personalidades superiores ficarão: satisfeitos automa- 
ticamente. Em virtude do desenvolvimento de uma conduta santa, 
como se descreve neste verso, a pessoa se tornará tolerante, e isto a 
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libertará da inútil agitação dos sentidos materiais, que a impelem 4 
vagar pelo mundo buscando em vão a felicidade material. O Senhor 
Sri Caitanya Mahãprabhu também enfatizou a qualidade de toles 
rância da árvore: taror iva sahisnunã, kirtaniyah sadã harih. Aquele 
que é tão tolerante quanto uma árvore pode cantar constantemente 
o santo nome de Krsna, encontrando uma satisfação sempre nova. 


VERSO 39 
o aaa: 
gi aat A AA ARA: RON 


prána-vrttyaiva santusyen 
munir naivendriya-privaih 

Jjfiânam yathã na nasyeta 
návakiryeta van-manah 





prâna-vrttyãà—com o mero funcionamento de seu ar vital; eva— 
mesmo; santusyet—deve ficar satisfeito; munih—um sábio; na— 
não; eva—de fato; indriya-priyaih—com coisas que satisfazem aos 
sentidos; jAdnam-—consciéncia; yatha—de modo que; na nasyeta—= 
não seja destruída; na avakiryeta-—não se perturbe; vak-—sua fala; 
manah—e ménte. 





TRADUÇÃO 
O sábio erudito deve obter satisfação da simples manutenção de 
sua existência e não deve procurar satisfação através do prazer dos 
sentidos materi: Em outras palavras, a pessoa deve cuidar do 
corpo material de modo tal que seu conhecimento superior não se 
destrua e que sua fala e mente não se desviem da auto-realização. 





SIGNIFICADO 

O homem sábio não absorve sua consciência nas formas, sabo- 
res, aromas e sensações do gozo dos sentidos materiais, senão que 
aceita atividades como comer e dormir apenas para se manter vivo. 
Deve-se manter o corpo adequadamente mediante atividades regula- 
das de comer, dormir, limpar-se, etc., senão a mente enfraquecerá 
e o conhecimento espiritual desvanecerá. Caso alguém se alimente 
com excessiva frugalidade ou, em nome de desprendimento aceite 


40] O Senhor Krsna instrui Uddhava 


alimento impuro, ele com certeza perde o controle da mente. Por 

'o lado, caso coma alimento excessivamente gorduroso, doce ou 

perado haverá um aumento indesejado de sono e sêmen, e assim 
“a mente e a fala serão dominadas pelos modos da paixão e da igno- 
Tância. O Senhor Krsna resumiu todo esse assunto no Bhagavad-gitã 
com Sua afirmação: yuktâhãra-vihãrasya yukta-cestasya karmasu. 
Devemos regular com moderação e inteligência todas as nossas ativi- 
dades corpóreas de modo que elas se tornem favoráveis à auto-reali- 
zação: Esta técnica é ensinada pelo mestre espiritual autêntico. Caso 
alguém seja muito austero ou se ocupe demais no gozo dos sentidos, 
a auto-realização será impossível. 

É dever do devoto do Senhor esquivar-se de ver qualquer obje- 
to como. separado de Krsna, porque isto é ilusão. Um cavalhei- 
ro jamais tentará desfrutar a propriedade de outro cavalheiro. Da 
mesma forma, se alguém vê tudo em relação com Krsna, não existe 
campo para o gozo dos sentidos materiais. Mas quem considera que 
Os objetos materiais estão à parte de Krsna, desenvolverá imediata- 
mente sua propensão para o desfrute material. Um ser humano deve 
ser bastante inteligente para distinguir entre prevas, ou prazer tempo- 
rário, e sreyas, benefício permanente. A pessoa pode aceitar a ativi- 
dade dos sentidos de maneira regulada e limitada para permanecer 
forte no serviço a Krsna, mas se ele se entrega ao demasiado gozo 
dos sentidos materiais, perderá sua gravidade e seriedade na vida 
espiritual e agirá como um materialista ordinário. A meta última, 
como se declarou aqui, é jnânam, ou consciência fixa na Verdade 
Absoluta, o Senhor Krsna. 


VERSO 40 


Ea dai: mag aa: 
qena a aa agaa lgo 


visayesv avisan yogi 
nãnã-dharmesu sarvatah 
guna-dosa-vyapetarma 
na visajjeta vayu-var 


visayesu-—em contato com objetos materiais; avisan-—entrando; 
Jyogi—alguém que atingiu o autocontrole; nãna-dharmesu-—que têm 
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diferentes variedades de qualidades; sarvatah--em toda a parte 

guna—boas qualidades; dosa—e defeitos; vyapeta-atmã-—a pessoa 

que transcendeu; na visajjeta-—não se deve enredar; vayu-vat—coma 

o vento. 8 

' 

TRADUÇÃO 

Mesmo um transcendentalista está rodeado de inúmeros objetos 

materiais, que possuem boas e más qualidades. Porém, aquele que 

transcendeu o bem e o mal materiais não deve enredar-se, mesmo 

ao estar em contato com os objetos materiais; deve, antes, agir como 
o vento, 


SIGNIFICADO 

O vento é a manifestação externa do ar, ao passo que prâna é à 
manifestação interna. Ao passar sobre as cachoeiras, o vento carrè 
ga gotículas de água límpida e assim se torna muito refrescante. Às 
vezes, o vento sopra através de uma bela floresta, carregando as fra- 
grâncias de frutas e flores; outras vezes, o vento pode alimentar um 
incêndio que reduz a mesma floresta a cinzas. O vento, contudo, 
estando fixo em sua própria natureza, permanece neutro em suas 
atividades tanto auspiciosas quanto inauspiciosas. De forma seme: 
lhante, neste mundo 'material inevitavelmente enfrentaremos situa- 
ções agradáveis e desagradáveis. Porém, se permanecermos fixos em 
consciência de Krsna, não nos perturbaremos com o que é inauspi- 
cioso, nem nos apegaremos ao que é auspicioso do ponto de vista 
material. No decorrer de seus deveres espirituais, o devoto às vezes 
se encontra cantando Hare Krsna numa bela atmosfera rural, outras 
vezes ele se vê fazendo o mesmo numa cidade infernal. Em ambos 
os casos o devoto fixa sua mente no Senhor Krsna e experimenta 
bem-aventurança transcendental. Embora passe pelos lugares mais 
escuros e ameaçadores, o vento não se assusta nem se perturba. 
Analogamente, o devoto do Senhor Krsna jamais deve ficar com 
medo ou ansiedade, mesmo na situação mais difícil. Quem se apega 
a formas, sabores, cheiros, sons e sensações materialmente agradá- 
veis também será repelido pelo oposto de cada uma dessas catego- 
rias. Logo, encontrando-se rodeado de inumeráveis coisas boas e 
ruins, o materialista fica sempre perturbado: Quando o vento sopra 
em muitas direções ao mesmo tempo, a atmosfera fica agitada. Do 
mesmo modo, se a mente estiver sempre se sentindo atraída é repeli- 
da pelos objetos materiais haverá tanta perturbação mental, que será 


41) O Senhor Krsna instrui Uddhava 557 


ssível pensar na Verdade Absoluta. Portanto, deve-se aprender 
vento a arte de se mover por todo o mundo material sem apego. 


VERSO 41 


aaa E RRA | 
q qua df a 11820 


parthivesv ¡ha dehesu 
pravistas tad-gunasrayah 

gunair na yujyate yogi 
gandhair vayur ivatma-drk 


parthivesu—compostos de terra (e outros elementos); ¡ha—neste 
mundo; dehesu—dentro de corpos; pravistah—tendo entrado; tat— 
deles; guna—as qualidades características; asrayah—tendo assumido; 
gunaih—naquelas qualidades; na yujyate—náo se enreda; yogi—um 
Yogi; gandhaih—com diferentes odores; vayuh—o ar; iva—assim 
como; dtma-drk—aquele que pode ver a si mesmo corretamente 
(como à parte desta matéria). 


TRADUÇÃO 
Embora possa viver neste mundo em diversos corpos materiais, 
experimentando suas várias qualidades e funções, a alma auto-reali- 
zada nunca se enreda, assim como o vento que transporta diferentes 
aromas de fato não se mistura com eles. 


SIGNIFICADO 

Embora tenhamos experiência de que o vento: se apresente ora 
fragrante, ora fétido, dependendo dos aromas que transporta, ele 
na verdade não muda sua verdadeira natureza. De forma semelhan- 
te, embora consideremos determinada pessoa como forte ou fraca, 
inteligente ou retardada, bonita ou feia, boa ou má, a alma espi- 
ritual pura, que é a verdadeira pessoa, de fato não possui nenhu- 
ma das qualidades do corpo, senão que é apenas coberta por elas, 
assim como o vento é coberto por diferentes aromas. Logo, a pessoa 
“consciente de Krsna sempre sabe que é diferente do corpo: tempo- 
rário. Ela experimenta as. diversas transformações do corpo, tais 
'como infância, adolescência, maturidade e velhice; contudo, embora 
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experimente as dores, prazeres, qualidades e funções deste corpo, q 
pessoa consciente de Krsna jamais pensa que é-o corpo. Ela sempre 
compreende que é uma alma espiritual eterna, parte integrante do 
Senhor Krsna. Como se afirma neste verso, na yujyate yogi: ele não 
se enreda. A conclusáo é que nunca se deve considerar uma pessoa 
consciente de Krsna em termos de designação corpórea, mas deve- 
se vê-la como um servo eterno do Senhor. 


VERSO 42 


aafaa FRAY 
ANANIA TRAÌ | 
AAA 
gira fra maT LRI 


antarhitas ca sthira-jangamesu 
brahmátma-bhavena samanvayena 

vyaptyavyavacchedam asañgam átmano 
munir nabhastvam vitatasya bhávayet 


antarhitah—presente dentro; ca—também; sthira—todos os corpos 
vivos inertes; jarigamesu-—e todas as formas viventes móveis; brahma- 
àtma-bhávena-—mediante a compreensão de que ele mesmo é espi- 
rito puro;  samanvayena-—como resultado dos diferentes contatos 
(com diferentes corpos); vyaptya—por ser onipenetrante; avyavacche- 
dam_—a característica de ser indiviso; asangam-—sendo desapegado; 
átmanah—possuido pela: Superalma; munih—um sábio; nabhas- 
tvam—a semelhanga com o céu; vitatasya—do expansivo; bhá- 
vayet—deve meditar em. 


TRADUÇÃO 

Um sábio ponderado, mesmo enquanto vive dentro de um corpo 
material, deve se ver como alma espiritual pura. Da mesma manei- 
ra, deve-se observar que a alma espiritual entra dentro de todas as 
formas de vida, tanto móveis quanto inertes, e que as almas indivi- 
duais, portanto, são onipenetrantes. O sábio deve observar ainda 
que a Suprema: Personalidade de Deus, como Superalma, está si- 
multaneamente presente dentro de todas as coisas. A alma individual 
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“a Superalma podem ser compreendidas se as compararmos à na- 
do céu: embora o céu se estenda por toda a parte e tudo re- 
dentro do céu, este não se mistura com nada, nem pode ser 
lo por nada. 


SIGNIFICADO 

Embora exista ar dentro do céu, o céu, ou espaco, é diferente do 

. Mesmo na auséncia do ar, o espaco ou céu continua presente. 
"Todos os objetos materiais se situam dentro do espaço, ou dentro 
do vasto céu material, mas o céu permanece indiviso e, embora aco- 
'mode todos os objetos, na verdade nunca se mistura com nada. 
(Dessa maneira pode-se compreender a situação tanto da alma in- 
dividual quanto da Superalma. A alma individual é onipenetrante, 
1 ue existem inúmeras jIvátmas, que entram em todas as coisas; 
ava como se confirma na literatura védica, cada ātmā indivi- 
dual permanece infinitesimal. O Svetásvatara Upanisad (5.9) declara: 
y 


balagra-Sata-bhágasya 
satadhã kalpitasya ca 

bhago ¡jivah sa vijñeyah 
sa cânantyâya kalpate 


“Quando a ponta superior de um fio de cabelo é dividida em cem 
partes e cada uma destas partes volta a ser dividida em cem partes, 
cada uma destas partes é a medida da dimensão da alma espiritual.” 
O mesmo se afirma no Srimad-Bhagavatam: 


kesagra-Sata-bhagasya 
Satamsah sadrsatmakah 

jivah saksma-svarâpo ‘yarı 
sankhyátito hi cit-kanah 


“Há inúmeras partículas de átomos espirituais, cada um dos quais 
mede um décimo de milésimo da porção superior de um fio de ca- 
belo.” 

A Suprema Personalidade de Deus, porém, é onipenetrante porque 
Ele mesmo está presente em pessoa'em toda a parte. O Senhor é co- 
nhecido como'advaita, ou indivisível. Logo, a mesma Personali- 
dade de Deus inigualável existe em toda a parte, assim como o céu; 
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todavia, não Se prende a nada, embora tudo repouse dentro dEle. 
No Bhagavad-gitā (9.6), o próprio Senhor confirmou esta análise 
de Sua onipenetrância: 


Vathãkasa-sthito nityam 
vayuh sarvatra-g0 mahân 

tatha sarváni bhútani 
mat-sthânity upadhãraya 


“Compreende que, assim como o vento poderoso, que sopra em 
toda a parte, sempre permanece no céu, todos os seres criados res 
pousam em Mim.” 

Portanto, embora se diga que tanto a alma jiva quanto a Supe- 
ralma sejam onipenetrantes, deve-se lembrar que existem inúmeras. 
almas jivas individuais, ao passo que há só uma Suprema Persona- 
lidade de Deus. O Senhor é sempre supremo, e quem é de fato um. 
sábio ponderado jamais duvida da posição suprema do Senhor. 


VERSO 43 


daña: | 
AR AR rege: gar 118211 


tejo-"b-anna-mayair bhavair 
meghádyair vayuneritaih 

na sprsyate nabhas tadvat 
kála-srstair gunaih pumán 


tejah—fogo; ap—água; anna—e terra; mayaih—consistindo em; 
bhavaih—por objetos; megha-adyaih—nuvens e assim por diante; 
vãyunã—pelo vento; iritaih—que são sopradas; na sprs$yate—não é 
tocado; nabhah—o céu etéreo; tat-vat-—da mesma maneira; kala- 
srstaih—que foram enviados pelo tempo; gunaih-—pelos modos da 
natureza; pumán—uma pessoa. 


TRADUÇÃO 
Embora o vento poderoso sopre nuvens e tempestades através do 
céu, este jamais se deixa envolver ou afetar por tais atividades. De 
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rma semelhante, a alma espiritual não é alterada nem afetada me- 
jante o contato com a natureza material, Embora a entidade viva 
num corpo constituido de terra, água e fogo, e embora seja 
pelida pelos três modos da natureza criados pelo tempo eterno, 
sua natureza espiritual eterna jamais é afetada realmente. 


SIGNIFICADO 

Embora o céu pareça ser afetado pelos poderosos movimentos do 
vento, chuva, furacões, relâmpago, trovão, etc., o céu, sendo muito 
Sutil, de fato não é afetado, mas é antes o cenário destas atividades 
visíveis. Analogamente, embora o corpo 'e a mente materiais sofram 
inúmeras alterações, tais como nascimento e morte, felicidade e so- 
frimento, 'amor e ódio, a entidade viva eterna é um mero cenário 
para tais atividades: A alma espiritual, sendo sutilíssima, em ver- 
dade não é afetada; é apenas devido à identificação errônea com 
as atividades superficiais do corpo e da mente que a alma tem de 
passar por terríveis misérias dentro do mundo material. 

A este respeito, Srila Madhvacarya ressaltou que a entidade viva 
individual tem de lutar para reavivar suas qualidades espirituais divi- 
nas. A entidade viva é parte integrante da entidade suprema, chama- 
da Krsna, e como tal a alma individual é também um reservatório de 
qualidades divinas. A Personalidade de Deus, contudo, naturalmente 
manifesta essas qualidades sem nenhum impedimento, ao passo que a 
alma condicionada tem de lutar para reavivar tais qualidades. Logo, 
embora tanto a Personalidade de Deus quanto a personalidade da 
entidade viva sejam eternas e transcendentais, a- Personalidade de 
Deus é sempre suprema, Mediante a compreensão, acompanhada de 
inteligência lúcida, de todos esses fatos, a alma condicionada pode 
se elevar à plataforma espiritual. 


VERSO 44 


ss safira: Piero tda | 
gA: grani Atire: Ige 


svacchah prakrtitah snigdho 
mādhuryas tiīrtha-bhūr nrnām 

munih punãty apâm mitram 
iksopasparsa-kirtanaih 
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svacchah—puro; prakrtitah—por natureza; snigdhah—brando ou 
bondoso; madhuryah-—linguagem doce ou gentil; cirtha-bhah—um 
lugar de peregrinação; nrnâm-—para os seres humanos; munih—um 
sábio; punati—santifica; apam—da 'água; mitram—a perfeita dupli- 
cata; ¡ksa—por ser visto; upasparsa-—por ser respeitosamente tocas 
do; kirtanaih—e por ser glorificado verbalmente. 


TRADUÇÃO 

Ó rei, a pessoa santa é tal qual a água, pois está livre de toda q 
contaminação, é gentil por natureza, e ao falar cria uma bela vis 
bração como a da água fluente. Mediante o simples fato de ver, 
tocar ou ouvir semelhante pessoa santa, a entidade viva se purifica, 
assim como alguém fica limpo através do contato com a água pura, 
Logo, a pessoa santa, tal qual um lugar sagrado, purifica todos os 
que entram em contato com ela, pois sempre canta as glórias do 
Senhor. 


SIGNIFICADO 

As palavras apám mitram, “tal qual a água”, também podem 
ser lidas como aghan mitram, o que significa que uma pessoa santa 
purifica todas as entidades vivas aceitando-as como mitram, ou seus 
amigos pessoais, e as salva de suas reações pecaminosas (aghãt). A 
entidade viva condicionada comete o erro de se identificar com o 
corpo material grosseiro e a mente sutil, e assim cai da plataforma 
de conhecimento espiritual. O ser vivo condicionado sempre deseja 
o gozo dos sentidos materiais e caso não o obtenha, ele fica irado. 
Às vezes, fica tão obcecado pelo medo de perder seu desfrute mun- 
dano, que entra num estado que se aproxima da loucura. 

A pessoa santa, porém, é como água pura, livre de toda a con- 
taminação e capaz de purificar todas as coisas. Assim como a água 
pura é transparente, a pessoa santa manifesta transparentemente a 
Personalidade de Deus dentro de seu coração."Este amor por Deus 
é o reservatório de toda a felicidade, A água-produz uma vibração 
muito agradável ao fluir e descer em cascatas, e da mesma maneira 
a vibração sonora do devoto puro do Senhor, que está saturado com 
as glórias do Senhor, é muito encantadora e bela. Logo, mediante 
o estudo da natureza da água, podem-se compreender os sintomas 
de um devoto puro do Senhor. 
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VERSO 45 


ret em de qa! 
ains gar aA aana gli 


tejasvi tapasã dipto 
durdharsodara-bhajanah 

sarva-bhaksyo 'pi yuktatma 
nádatte malam agni-vat 


tejasvi—brilhantemente luminoso; tapasá—por sua austeridade; 
diptah—reluzente; durdharsa—inabalável; udara-bhajanah—comen- 
do só o que seu estómago precisa; sarva—tudo; bhaksyah—comen- 
do; api—embora; yukta-atmá—alguém fixo na vida espiritual; na 
âdatte—não assume; malam—contaminação; agni-vat —como o fogo. 


TRADUÇÃO 

As pessoas santas se tornam poderosas através da execução de 
austeridades. Sua consciência é inabalável porque não tentam desfru- 
tar nada dentro do mundo material. Tais sábios naturalmente libera- 
dos aceitam alimentos que lhes são oferecidos pelo destino, e se por 
acaso comem algum alimento contaminado eles não são afetados, 
assim como o fogo, que queima as substâncias contaminadas que lhe 
são oferecidas. 





SIGNIFICADO 

A palavra udara-bhãjana indica que uma pessoa santa come só 
para manter o corpo e a alma juntos e não para o gozo dos senti- 
dos. Devem-se comer alimentos saborosos para manter a mente com 
boa disposição; não se deve, porém, comer suntuosamente, porque 
isso produzirá desejo sexual e preguiça. A pessoa santa é sempre 
um perfeito cavalheiro e jamais é cobiçosa ou luxuriosa. Embora 
máya tente derrotá-la oferecendo-lhe diferentes engodos materiais, 
no final esses atrativos materiais são eles próprios derrotados pelo 
poder espiritual da pessoa santa. Portanto, jamais se deve desres- 
peitar uma personalidade espiritualmente avançada, deve-se, antes, 
adorá-la com reverência. Aproximar-se com displicência de uma per- 
sonalidade consciente de Krsna é como aproximar-se descuidada- 
mente do fogo, que queima de imediato se não for bem manipulado. 
O Senhor não perdoa o mau tratamento a um devoto puro. 
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VERSO 46 


FASA: RTA E I: AA ATAL 
RE aÃ N LITT NRI 


kvacic channah kvacit spasta 
upásyah sreya icchatáam 

bhunkte sarvatra datrnarn 
dahan prag-uttarasubham 


Kkvacit—ás vezes; channah—oculto; kvacit—ás vezes; spastah- 
manifesto; upasyah—adorável; Sreyah—o bem mais elevado; icchas 
ram—por aqueles que desejam; bhunkte—ele devora; sarvatra—por 
todos os lados; datfnam—daqueles que Ihe fazem oferendas; dahan== 
queimando; prak-—anteriores; uttara—e futuras; asubham-—reações 
pecaminosas. 


TRADUÇÃO 

Uma pessoa santa, tal qual o fogo, algumas vezes aparece numa 
forma oculta e outras vezes, de forma patente. Para o bem-estar 
das almas condicionadas que desejam verdadeira felicidade, a pessoa 
santa pode aceitar a adorável posição de mestre espiritual e, assim 
como o fogo, ela reduz a cinzas todas as reações pecaminosas passas 
das e futuras daqueles que a adoram, mediante a misericórdiosa acei- 
tação de suas oferendas. 


SIGNIFICADO 

Uma pessoa santa prefere ocultar sua eminente posição espiritual, 
mas para instruir as pessoas sofredoras do mundo às vezes ela re: 
vela sua própria grandeza. Isto é comparado ao fogo que às vezes 
queima despercebido sob as cinzas e às vezes queima abertamente, 
Assim como o fogo devora o ghi e outras oferendas dadas pelos 
executantes de sacrifício, assim também uma pessoa santa aceita q 
louvor oferecido por seus seguidores condicionados, sabendo que 
de fato todo louvor se destina ao Senhor Supremo, Krsna, Embora 
uma pessoa comum fique logo arrogante e tola ao receber louvor, 
estas tendências inauspiciosas numa pessoa santa reduzem-se a cinzas 
em virtude de seu apego à Verdade Absoluta. Dessa maneira, ela:e 
exatamente como o fogo. 
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VERSO 47 


emma añ ra Rail 
she fi ERES neo 


sva-mãyayã srstam idam 
sad-asal-laksanam vibhuh 

pravista iyate tat-tat- 
svarúpo 'gnirivaidhasi 


sva-mãyayã-—por Sua própria energia material; srstam—criado; 
idam—este (o corpo da jiva individual); sat-asat—como semideus, 
animal, etc.; laksanam—caracterizado; vibhuh—o Onipotente; pra- 
vistah—tendo entrado; Iyate—aparece; tat-tat—de cada forma dife- 
rente; svarapah—assumindo a identidade; agnih—fogo; ¡va—como; 
edhasi—na lenha. 


TRADUÇÃO 
“Assim como o fogo se manifesta de diferentes maneiras em pe- 
daços de lenha de diferentes tamanhos e qualidades, a onipotente 
Alma Suprema, tendo entrado nos corpos de formas de vida supe- 
riores e inferiores criados por Sua própria potência, parece assumir 
a identidade de cada uma delas. 


SIGNIFICADO 

Embora o Senhor Supremo esteja dentro de tudo, tudo não é o 
Senhor. Através do modo da bondade o Senhor cria os sublimes 
corpos materiais de semideuses e brãhmanas, e através da expansão 
do modo da ignorância Ele, de modo semelhante, cria os corpos de 
animais, sudras e outras formas inferiores de vida. O Senhor entra 
em todas essas criações superiores e inferiores, mas permanece vibhu, 
a todo-poderosa Personalidade de Deus. Srila Visvanátha Cakra- 
varti Thakura explica que embora o fogo esteja presente dentro da 
madeira em brasa, ele solta labaredas quando remexemos: a madei- 
ra. Assim também, embora a Personalidade de Deus esteja presen- 
te indiretamente em toda a parte, quando cantamos e ouvimos Suas 
glórias com amor e devoção o Senhor é movidoa manifestar-Se e 
aparece diretamente ante Seus devotos. 
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As tolas almas condicionadas ignoram a presença espetacular do: 
Senhor dentro de tudo e, em vez disso, absorvem sua consciência mes 
diíocre em suas próprias coberturas materiais, pensando: “Sou um 
homem forte”, “Sou uma bela mulher”, “Sou o homem mais rico 
desta cidade”, **Sou um Ph.D.” e assim por diante. Deve-se cortar 
esse enredamento inútil e aceitar o fato de que se é uma alma espiri- 
tual pura, servo eterno e bem-aventurado do Senhor Krsna. 


VERSO 48 


Reator: seara rat Rg a | 
FANT qa RATAA Ng 


visargâdyãh $masanantã 
bháava dehasya nátmanah 

Kkalânâm iva candrasya 
Kalenâvyakta-vartmanã 


visarga—nascimento; ddyah-—a comegar com; $masana—a hora 
da morte, quando o corpo é reduzido a cinzas; antah—acabando 
com; bhavah—os estados; dehasya—do corpo; na—náo; dimanah—= 
da alma; kalanam—das diferentes fases; ¡va—como; candrasya—da 
Lua; kalena-—pelo tempo; avyakta—imperceptível; vartmanã-—cujo 
movimento. 


TRADUÇÃO 
Todas as diversas fases da vida material, a começar com o nas- 
cimento e culminando na morte, são propriedades do corpo e não 
afetam a alma, assim como o aparente crescimento e diminuição da 
Lua não afetam a própria Lua. Semelhantes mudanças são impos- 
tas pelos imperceptíveis movimentos do tempo. 


SIGNIFICADO 
O corpo sofre seis mudanças: nascimento, crescimento, manuten- 
ção, produção de subprodutos, definhamento e morte. Da mesma 
maneira, a Lua parece crescer, diminuir e afinal desaparecer. Visto 
que o luar é um reflexo da luz do sol, compreende-se que a própria 
Lua não cresce nem diminui; antes, somos nós é que percebemos 
o reflexo da Lua em várias fases. Da mesma forma, a alma eterna 
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ão nasce nem morre, como o confirma o Bhagavad-gitã (2.20): 
'na jayate mriyate vã kadãcit: Percebemos o reflexo da alma sob a 
forma do corpo material grosseiro e da mente sutil, os quais passam 
por diversas mudanças materiais. 

“Segundo Srila Sridhara Svâmi, o Sol é um planeta ígneo e a Lua 
é um planeta aquoso. Isto também é confirmado por Srila Jiva Go- 
svâmi.e ilustra ainda mais a ignorância da ciência moderna sobre a 
verdadeira natureza do planeta-Lua. 


VERSO 49 


ara dida quit Seara À 
Rai a A aisn Si 


kálena hy ogha-vegena 
bhútanáam prabhavapyayau 
nityav api na drsyete 
atmano 'gner yatharcisám 


kalena—pelo tempo; hi—de fato; ogha—como uma enchente; ve- 
gena—cuja velocidade; bhitânam-—dos corpos criados; prabhava—0 
nascimento; apyayau—e falecimento; nityau—constantes; api—em- 
bora; na drsyete—náo são vistos; dtmanah—relacionados á alma es- 
piritual; agneh—do fogo; yathã-—assim como; arcisâm-—das chamas. 


TRADUÇÃO 

As chamas do fogo aparecem e desaparecem a cada momento, 
ainda assim o observador ordinário não percebe esta criação e des- 
fruição. De modo semelhante, as poderosas ondas do tempo fluem 
sem cessar, tais quais as poderosas torrentes de um rio, e impercep- 
tivelmente causam o nascimento, crescimento e morte de inúmeros 
corpos materiais. A alma, contudo, que é assim sempre forçada a 
mudar sua posição, não consegue perceber as ações do tempo. 


SIGNIFICADO 
O brãhmana avadhita, que está instruindo o-rei Yadu, torna «a 
dar o exemplo do fogo-depois de já ter passado ao exemplo da Lua. 
Este método analítico chama-se sirithavalokana, ou “olhar do leão”, 
mediante o-qual se prossegue adiante e-ao mesmo; tempo lança-se 
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olhares para'trás a fim dever se não deixou passar nada. Desse 
modo, o sábio prossegue com sua análise, mas volta ao exemplo do 
fogo para elucidar a necessidade de renúncia. O corpo material é 
decerto uma manifestação efêmera e fantasmagórica da potência exi 
terna do Senhor. As chamas do fogo constantemente nascem e de- 
saparecem; nós, todavia, percebemos 'o fogo como uma realidade 
contínua. De forma semelhante, a alma é uma realidade contínua, 
embora seus corpos materiais apareçam é desapareçam constantes 
mente, em consequência da influência do tempo. Diz-se que a coisa 
mais espantosa é que ninguém pensa que vai morrer. Porque a alma 
é eterna, a entidade viva está propensa a aceitar qualquer situação 
transitória como permanente, esquecendo que hna verdade só pode- 
rá experimentar sua natureza eterna quando alcançar a atmosfera 
eterna do céu espiritual, Quem se convence deste fato, desenvolve 
a qualidade de vairâgya, ou desapego da ilusão material. 


VERSO 50 


Gm ame Agafi 
a Ag gead dit ifa ga afã: dio] 


gunair gunān upādatte 
yathá-kalam vimuñcati 

na tesu yujyate yogi 
gobhir gã iva go-patih 


gunaih—por seus sentidos; gunân— objetos dos sentidos materiais; 
upadatte—aceita; yathá-kalam—no momento oportuno; vimurcati— 
abandona-os; na—ele náo; fesu—neles; yujyate—se enreda; yogi— 
um sábio auto-realizado; gobhih—por seus raios; gãh—extensões 
de água; iva—como; go-patih—o Sol. 


TRADUÇÃO 
Assim como o Sol evapora grandes quantidades de água median- 
te seus raios potentes e depois devolve a água à Terra sob a forma 
de chuva, da mesma maneira, a pessoa santa aceita todas as classes 
de objetos materiais com seus sentidos materiais e, no momento 
oportuno, quando alguém adequado se aproxima dela para pedi-los, 
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“devolve semelhantes objetos materiais. Logo, tanto ao aceitar quanto 


ao abandonar os objetos dos sentidos, ela náo se enreda. 
' 
SIGNIFICADO 

Alguém consciente de Krsna jamais se considera O proprietário 
das opuléncias a ele confiadas pelo Senhor Krsna para difundir o 
movimento da consciência de Krsna. Os devotos do Senhor Krsna 
não devem apenas acumular riqueza material, mas devem distribuir 
as opulências do Senhor Krsna de modo tal que o movimento da 
consciência de Krsna se expanda ilimitadamente, Esta é a lição a ser 
aprendida do Sol. 


VERSO 51 


qua A a Ma AA sa ra: | 
SE aAA ais a IN 


budhyate sve na bhedena 
vyakti-stha iva tad-gatah 

laksyate sthila-matibhir. 
âtmã câvasthito 'rka-var 


budhyate— pensa-se que; sve--em sua forma original; na--não; 
bhedena—em termos de diversidade; vyakti—em objetos separados 
que refletem; síhah—situado; ¡va—aparentemente; tat-gatah—tendo 
de fato entrado dentro deles; laksyate—parece; sthila-matibhih— 
àqueles cuja inteligência é obtusa; dimã-—o eu; ca—também; avas- 
thitah—situado; arka-vat—como o Sol. 


TRADUÇÃO 
Mesmo quando se reflete em diversos objetos, o Sol jamais se di- 
vide, nem se funde em seu reflexo: Só pessoas com cérebros obtu- 
sos é que fariam considerações dessa espécie a respeito do Sol. Da 
mesma forma, embora se reflita através de diferentes corpos mate- 
riais, a alma permanece indivisa e imaterial. 


SIGNIFICADO 
O Sol se reflete em muitos objetos, tais como janelas, espelhos, me- 
tal polido, óleo, água, etc., mas o Sol permanece único e indivisível. 
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De forma semelhante, a alma espiritual eterna dentro do'corpo'se 
reflete através-da cortina do corpo material. Dessa maneira, a alma 
parece ser velha ou jovem, gorda ou magra, alegre ou triste. A alma 
talvez pareça ser americana, russa, africana, hindu ou cristã; a alma 
eterna, todavia, em sua posição natural está livre de qualquer desig- 
nação material. 

Neste verso, a palavra sthūla-matibhih indica aqueles cuja inte 
ligéncia é grosseira e obtusa. Temos experiência prática de um cão 
urinando num: quadro valioso numa exposição de arte ao ar livre: 
Devido a sua inteligência obtusa, o cão não pode apreciar o verda- 
deiro valor da pintura. De modo semelhante, se a pessoa não adota 
a consciência de Krsna, ela está desperdiçando grosseiramente a va- 
liosa oportunidade da vida humana. A vida humana se destina à 
auto-realização, e não devemos perder tempo entrando em conten- 
das por causa de designações materiais, tais como capitalista, co- 
munista, americano, russo e assim por diante. Ao contrário, todos 
devem adotar o serviço devocional amoroso a Deus e compreender 
sua identidade eterna e pura. Deve-se compreender o Sol observan- 
do sua manifestação direta e não seu reflexo distorcido nos objetos 
materiais. Da mesma maneira, deve-se considerar cada ser vivo se- 
gundo sua identidade espiritual pura, que se encontra além da mani- 
festação distorcida das designações materiais. 

A palavra ãtmã neste verso também se refere à Suprema Persona- 
lidade de Deus. Assim como temos a tendência de observar as almas 
Jivas ordinárias através do reflexo do corpo material, temos também 
a tendência de observar a Personalidade de Deus através da cortina 
distorcida de nossa mente material. Desse modo, imaginamos que 
Deus é impessoal, material ou incognoscível. Quando o céu está nu- 
blado, a luz do Sol é a melhor percepção possível do Sol, que está 
coberto de nuvens. De modo semelhante, quando a mente está co- 
berta coma névoa da especulação mental, talvez se aceite que a luz 
que'emaná do corpo transcendental de Deus é a verdade espiritual 
mais'sublime. Porém, quando a-mente está imaculadamente limpa 
como o céuazul, pode-se ver a verdadeira formada Personalidade 
de Deus, o Senhor Krsna.-A-Verdade Absoluta não pode ser bem 
compreendida pela mente encoberta da alma condicionada; deve-se, 
antes, ver o Senhor através do claro céu azul da consciência de Krsna 
pura, a qual está livre de desejos fruitivos e-de especulação mental. 
Srila Bhaktivinoda Thákura canta: 


O Senhor Krsna instrui Uddhava 


jivera kalyana-sadhana-kama 
jagate āsi’ e madhura nāma 

avidyā-timira-tāpana-rūpe 
hrd-gagane viraje 


“O santo nome do Senhor Krsna desce à escuridão do mundo ma- 
terial apenas para abençoar as almas condicionadas. O santo nome 
do Senhor Krsna é como o Sol que se levanta no céu claro do cora- 
ção dos devotos.” Aqueles que estão tentando, em nome de piedade 
ou de ateísmo, explorar a criação material do Senhor não conse- 
guem compreender esse conhecimento esplêndido. A pessoa deve 
tornar-se devoto puro do Senhor Krsna, e então seu conhecimento 
iluminará tudo em todas as direções: kasmin bhagavo vijñäte sarvam 
evam vijñáatam bhavati (Mundaka Upanisad 1.3) 


VERSO 52 


rada aa 
sda Ata qd ata a dar: IR 


nãti-snehah prasango vã 
kartavyah kvapi kenacit 

kurvan vindeta santâparn 
kapota iva dina-dhih 


na—não; ati-snehah—afeição excessiva; prasangah-—associação 
íntima; va—ou; kartavyah—deve-se manifestar; kva api—sempre; 
Kkenacit—para com qualquer um ou qualquer coisa; kurvan—fazen- 
do assim; vindeta—se experimentará; santãpam-— grande sofrimento; 
kapotah—o pombo; iva—assim como; dina-dhih—de mente muti- 
lada. 





TRADUÇÃO 
Ninguém jamais se deve entregar a afeição ou preocupação exces- 
sivas por alguém ou algo; caso contrário, a pessoa ferá de experi- 
mentar enorme sofrimento, assim como o tolo pombo. 
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SIGNIFICADO 

O prefixo sánscrito ati; ou “excessivo”, indica afeição ou apego 
em que não há consciência de Krsna.“No Bhagavad-gitã (5.29), à 
Senhor Krsna diz que suhrdam sarva-bhitânâm: O Senhor é o eterno 
benquerente de todas as entidades vivas. O Senhor é tão afetuoso, 
que está presente no coração de toda alma condicionada e a acom- 
panha em todas as suas ilimitadas andangas pelo reino de maya, es: 
perando pacientemente que a alma condicionada volte ao lar, volte 
ao Supremo, Desse modo, o Senhor toma todas as providências para 
felicidade eterna das entidades vivas, A melhor maneira de alguém 
mostrar compaixão e afeição por todos os seres vivos é tornar-se 
pregador em nome do Senhor Krsna:e ajudar o Senhor a recuperar 
as almas caídas. Se nossa afeição ou apego pelos outros se baseia 
no gozo dos sentidos, em nome de sociedade, amizade e amor, esta 
afeição excessiva e desnecessária (ati-sneha) causará uma dor arden- 
te na hora do rompimento ou destruição do relacionamento. Agora 
se narrará a história do pombotolo. História semelhante é descrita 
no Sétimo Canto, Segundo Capitulo, do Srimad-Bhãgavatam, conta- 
da por Yamarája às desoladas viúvas do rei Suyajña. 


VERSO 53 


ada RO sara mel 
O AA AAA AAA UM 31 


Kkapotah kascanáranye 
Kkrta-nido vanaspatau 

Kkapotya bharyaya sárdham 
uvása katicit samah 


kapotah—pombo; kascana—certo; aranye—nma floresta; kria- 
nidah—tendo feito seu ninho; vanaspatau—numa árvore; kapotya— 
com uma pomba; bháryayd—sua esposa; sa-ardham—como sua com- 
panheira; uvása—morou; katicit—por alguns; samah—anos. 


TRADUÇÃO 
Era uma vez um pombo que morava na floresta com sua esposa. 
Ele fez um ninho numa árvore e morou lá por vários anos com sua 
companheira. : 


O Senhor Krsna instrui Uddhava 


VERSO 54 


aii ego refi | 
RA AÑ gg aag: NARI 


kapotau sneha-gunita- 
hrdayau grha-dharminau 

drstim drstyângam angena 
buddhim buddhya babandhatuh 


kapotau—os dois pombos; sneha—por afeigáo; gunita—como 
se tivessem amarrados por cordas; hrdayau-—seus corações; grha- 
dharminau—chefes de família apegados; drstim—olhar; drstya— 
por olhar; añgam—corpo fisico; “angena—pelo corpo do outro; 
buddhim—mente; buddhya—pela mente do outro; babandhatuh— 
eles se ataram um ao outro. 


TRADUÇÃO 

Os dois pombos eram muito devotados a seus deveres familiares. 
Seus corações estavam amarrados pela afeição sentimental, e eles 
tinham atração pelos olhares, aspectos corpóreos e estados de espí- 
rito um do outro. Dessa maneira, eles se- ataram um ao outro pela 
afeição. 

SIGNIFICADO 

Os pombos estavam tão atraídos um ao outro, que não podiam 
tolerar nem um momento de separação. Chama-se a isto bhagavad- 
vismrti, ou esquecimento do Senhor Supremo e apego à matéria 
morta. A entidade viva possui amor eterno pelo Senhor, mas ao se 
perverter, este amor se manifesta-como afeição material falsa. Um 
reflexo sombrio do verdadeiro prazer torna-se, então, o fundamento: 
de uma vida falsa baseada no esquecimento da: Verdade Absoluta: 


VERSO 55 


AAA AAA, 
Pia fer a pe 


śayyāsanātana-sthāna- 
varta-kridasanadikam 
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mithuni-bhiaya visrabdhau 
ceratur vana-rajisu 


sayya—descansando; asana—sentado; atana—andando; sthána—= 
de pé; varta—conversando; krida—brincando; asana—comendo; 
adikam—e assim por diante; mithunt-bhiya—juntos como cas; 
visrabdhau—confiando; ceratuh—executavam; vana—da flores! 
rájisu—entre os bosques. 


TRADUÇÃO 
- Ingenuamente confiando no futuro, eles, tal qual um casal amos 
roso entre as árvores da floresta, executavam seus atos de descansar, 


sentar-se, andar, ficar de pé, conversar, brincar, comer e assim por 
diante. 


VERSO 56 


i ddr | 
daran an 


al u vam yam váfichati sa rajan 
tarpayanty anukampita 

tam tah samanayat kâmam 

1 Kkrcchrenapy ajitendriyah 


vam yam-=tudo o que; várichati—quisesse; -sa-—ela; rajan—ó rei; 
tarpayanti-—agradando; anumkampitãa-—-sendo mostrada misericór- 
dia; tam tam-—isso; samanayat—trazia; kamam-—seu desejo; krcchre- 
na-=com dificuldade; api--mesmo; ajita- ici ra tendo 
aprendido a controlar os sentidos. 


TRADUÇÃO 
Sempre que desejava alguma coisa, 6 rei, a pomba lisonjeiramente 
seduzia seu marido, e ele por sua vez a-safisfazia com muita fid 
dade fazendo tudo o que ela queria, mesmo à custa de grande di 
culdade pessoal. Desse modo, ele não podia controlar os sentidos na 
sua companhia. 
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duzir seu marido por meio de olhares sorridentes e conversas amoro- 


eficácia, ocupava-o como seu servo fiel. O desventurado pombo era 





O:brāhmana avadhūta está dando valiosas instruções narrando’ esta 
história do casal de pombos e do terrível sofrimento que tiveram 
“em virtude da separação inevitável. Quem não dedica-sua inteligên- 


tal pessoa não se torna melhor que um tolo pombo. 
3 




















so 58] 





O Senhor Krsna instrui Uddhava 


SIGNIFICADO 
A palavra tarpayanti indica que a pomba era muito hábil em se- 









sas. Assim, apelando para seus sentimentos nobres, ela, com muita 







tendriya, ou alguém que não consegue controlar os sentidos e 
sujo coração se derrete facilmente devido à beleza de uma mulher. 















cia a servir Hrsikesa, o Supremo Senhor da atividade dos sentidos, 
sem dúvida mergulhará na ignorância do desfrute corpóreo. Então, 









VERSO 57 


año ar A am | 
ma ga aga 4o 


Kkapoti prathamam garbham 
grhnanti kála agate 

andani susuve nide 

sva-patyuh sannidhau sati 























kapoti—a pomba; prathamam—sua primeira; garbham—gravidez; 
grhnanti—carregando; kale—quando.o tempo (de botar); agate— 
chegou; andáni—ovos; susuve—ela botou; nide—no ninho; sva- 
patyuh—de seu marido; sannidhau—na presenca; sati—a casta, 











TRADUÇÃO 
` Então a pomba ficou grávida pela primeira vez. Ao chegar a oca- 
sião, a casta senhora, na presença de seu marido, botou alguns ovos 
dentro do ninho. 









Y 6 aa Aaa R L, 
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tesu kale vyajayanta 
racitâvayavã hareh 

saktibhir durvibhavyabhih 
komalanga-tantiruháh 


tesu—daqueles ovos; kale—com' o tempo; vyajayanta—nasceram; 
racita—produzidos; avayavah—Á<filhos) cujos membros; hareh—do 
Senhor Supremo, Hari; Saktibhih—pelas potencias; durvibhavyd- 
bhih-—que são inconcebíveis; komala—tenros; ariga-=cujos nego 
tandruháh—e penas. 


Ao chegar a hora, filhotes de pombo, com tenros membros e 
penas criados pelas inconcebíveis poténcias do Senhor, nasceram 


a qa a rr! 
q aa A meato: MI 


prajah pupusatuh pritau 
dampati putra-vatsalau 

$ravantau kajitam tasar 
nirvrtau kala-bhásitaih 


prajah—sua prole; pupusatuh—mutriram; pritau—muito conten- 
tes; dam-pati—o casal; putra—com seus filhos; vatsalau—compassi- 
vos; $ravantau—ouvindo; kújitam—ao pio; fasam—de seus filhos; 
nirvrtau—extremamente felizes; kala-bhasitaih—com os sons desa- 


O casal de pombos ficou muito afeiçoado a seus filhotes e sentia 
enorme prazer ao ouvir-lhes o pio desajeitado, que soava muito agra- 
dável aos pais. Dessa forma, com amor passaram a criar as avezi- 
nhas que tinham nascido deles. 
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VERSO 60 


ari aê: qui: AA: 
sarita fia gemas nec 


tâsam patatraih su-sparsaih 
kajitair mugdha-cestitaih 

pratyudgamair adinânam 
pitarau mudam àpatuh 


tâsâm-—das avezinhas; patatraih—pelas asas; su-sparsaih—suaves 
ao tato; kajitaih—seus pipilos; mugdha—atraentes; cestitaih—pelas 
atividades; pratyudgamaih—por seus esforços para voar pulando 
avidamente para cima; adīnānām—dos felizes (filhos); pitarau—os 
pais; mudam āpatuh—ficavam jubilosos. 


¡a TRADUÇÃO 

Os pais ficavam muito jubilosos observando as asas suaves de 
seus filhotes, seus pipilos, seus graciosos movimentos inocentes ao 
redor do ninho e suas tentativas de pular para cima e voar. Vendo 
os filhos felizes, os pais também ficavam felizes. 


k 
VERSO 61 


A | 
ARA daa raa gga se: 6 2 


snehānubaddha-hrdayāv 
anyonyam visnu-mãyayã 

vimohitau dina-dhiyau 
sisan pupusatuh prajah 


sneha—pela afeição; anubaddha—atados; hrdayau—seus cora- 
ções; anyonyam-—mutuamente; visnu-mayaya-—pela potência ilusó- 
ria'do Senhor Visnu; vimohitau-—completamente confundidos; dina- 
dhiyau—de mente fraca; Sisan—seus filhos; pupusatuh-—nutriam; 
prajah—sua prole. 
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TRADUÇÃO 
Com seus corações atados um ao outro pela afeição, os tolos pás- 
saros, completamente confundidos pela energia ilusória do Senhor 
Visnu, continuaram a cuidar de sua jovem prole que nascera deles, PAÑO TRADUÇÃO 
Neste momento aconteceu que um certo caçador estava vagando 
pela floresta e viu os pombinhos se movendo perto do ninho. Abrin- 
do a rede, ele capturou-os a todos. 


o; caratah—que estavam se movendo; sva-alaya-antike—na vi- 
ça de sua própria casa. 


















VERSO 62 


ERA] SURGIA a! 
qa AA ER RI 


ekadã jagmatus tâsâm 
annártham tau kutumbinau 

paritah kânane tasminn 
arthinau ceratus ciram 





ò VERSO 64 1 


aiaa EA a AÀ aR | 
q gara aaa; 116811 


kapotas ca kapoti ca 
praja-pose sadotsukau 

y gatau posanam ádáya 

sva-nidam upajagmatuh 






ekadá—certa vez; jagmatuh—foram; tásam—dos filhos; anna— 
alimento; artham—por causa de; tau—os dois; kutumbinau—ca- 
' becas da familia; paritah—por toda a parte; kdnane—na floresta; 
1asmin—isto; arthinau—ansiosamente procurando; ceratuh—vague- 
aram; ciram—para longe. 










kapotah—o pombo; ca—e; kapóti—a pomba; ca—e; praja—de 
seus filhos; pose—tratando de manter; sada—sempre; ulsukau—avi- 
damente ocupados; gatau—tendo ido; posanam—alimento; ádaya— 
trazendo; sva—deles; nidam—no ninho; upajagmatuh—aproxima- 
ram-se. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, os dois cabeças da família saíram para buscar alimen- 
to para os filhos. Estando muito ansiosos por alimentar bem sua 
prole, vaguearam muito tempo por toda a floresta. 














TRADUÇÃO 

O pombo e sua esposa estavam sempre ansiosos pela manutenção 
de seus filhos e estavam vagando na floresta com este propósito. 
Tendo obtido alimento apropriado, eles então voltaram ao ninho. 


VERSO 63 


EATR: R TESTAR: | 
NA A AER 115211 


drstvã tân lubdhakah kascid 
yadrecháto vane-carah 
Jjagrhe jálam atatya 
caratah sválayantike 


VERSO 65 


Ea Aa IA! 
ama ra aa EU 






kapoti svatmaján viksya 


drstva--vendo; tân—a eles, os jovens pássaros; lubdhakah—caça- balakan jala-samvrtan 
dor; kascit-—-um certo; yadrcchatah—ao acaso; vane—na floresta; tán abhyadháavat krosanti 
carah—passando; jagrhe—pegou; jálam—sua rede; dtatya—tendo krosato bhrsa-duhkhita 
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kapoti—a pomba; sva-atima-jan—sua própria prole; viksya—vendo; 
balakán—os filhos; jala-—pela rede; sarhvrtân-=cobertos; tân—para 
eles; abhyadhâvat-—ela correu; krosanti—chamando; krosatah-—para 
eles que também estavam gritando; bhrsa-—extremamente; duhkhi- 
ta—aflita, 


TRADUÇÃO t 
Ao ver os próprios filhos presos na rede do caçador, a senhora 
pomba ficou dominada pela angústia e, gritando, correu em direção 
a eles enquanto estes gritavam para ela em resposta. 


VERSO 66 


aaa RRA | 
ai araa A RARAS 


sásakrt sneha-gunita 
dina-cittâja-mãyayã 

svayarm câbadhyata sica 
baddhán pasyanty apasmrtih 


sa—ela; asakrt—constantemente; sneha—pela afeicáao material; 
gunita—atada; dina-citta—de inteligência mutilada; aja—do não 
nascido Senhor Supremo; mãyayã-—pela potência ilusória; svayam-— 
ela mesma; ca—também; abadhyata—foi pega; Sica—pela rede; 
baddhān—os capturados (filhos); paspanti—enquanto olha para; 
apasmrtih—tendo esquecido de si mesma. 





TRADUÇÃO 
A senhora pomba sempre se permitira atar pelas cordas da intensa 
afeição material, e assim sua mente ficou dominada pela angústia. 
Estando nas garras da energia ilusória do Senhor, ela se esqueceu 
completamente de sì e, correndo para seus desamparados filhos, 
ficou imediatamente presa na rede do caçador. 


VERSO 67 


ara rasa rara | 
art seat dia Aroma soa: Ns 


O Senhor Krsna instrui Uddhava 


kapotah svatmajân baddhãn 
átmano “py adhikân priyân 

bháryam catma-samá dino 
vilalapati-duhkhitah 


+ kapotah—o pombo; sva-ātma-jān—seus próprios filhos; baddhân— 
atados; dimanah—do que ele próprio; api—até mesmo; adhikan— 
mais; priyan—queridos; bharyam—sua esposa; ca—e; dtma-samám— 
igual a si mesmo; dinah—o desafortunado sujeito; vilalapa—+amen- 
tou; ati-duhkhitah—infelicíssimo. 


è TRADUÇÃO 

“Vendo seus filhos, que Ihe eram mais queridos que a própria vida, 
fatalmente presos na rede do caçador com sua esposa, que ele con- 
siderava igual a si mesmo em todo os aspectos, o desafortunado 
pombo começou a lamentar-se desditosamente. 

pa 


VERSO 68 


A GARA qua: 
EE TAA za: a 


aho me pasyatâpâyam 
alpa-punyasya durmateh 

atrptasyakrtarthasya 
grhas trai-vargiko hatah 


aho—ai de mim; me—minha; pasyata—vede só; apayam—a des- 
truição; alpa-punyasya—daquele cujo crédito piedoso foi insufi- 
ciente; durmateh-—sem inteligência; atrptasya-—insatisfeito; akrta- 
arthasya-—de quem não cumpriu o propósito da vida; grhah—a vida 
familiar; trai-vargikah—que constituem as três metas da existência 
civilizada (religiosidade, desenvolvimento econômico e gozo dos sen- 
tidos); hatah—arruinada. 


TRADUÇÃO 
O pombo disse: Ai de mim, vede só como agora estou destruído. 
Sou decerto um grande tolo, pois não executei convenientemente 
as atividades piedosas, não pude me satisfazer, nem pude cumprir © 
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propósito da vida. Minha querida família, que era a base de minha 
religiosidade, desenvolvimento económico e gozo dos sentidos, está 
agora arruinada e sem nenhuma esperança. 


SIGNIFICADO 

Srila Sridhara Svami explica que a palavra atrptasya indica que o 
pombo não estava satisfeito com o gozo dos sentidos que havia con- 
seguido, Embora fosse completamente apegado a sua esposa, filhos 
e-ninho, ele não podia desfrutar a companhia deles a contento, pois 
não havia afinal nenhuma satisfação nessas coisas. Akrtârthasya in- 
dica que suas esperanças e sonhos para a futura expansão de seu 
gozo dos sentidos também agora estavam arruinados. As pessoas 
costumam se referir a seu “lar, doce lar” como ninho, .e dinheiro 
guardado para futuro gozo dos sentidos chama-se pé-de-meia*. Por- 
tanto, todos os pássaros apaixonados do mundo material devem 
observar bem como sua dita esposa, filhos e fortuna serão todos 
apanhados na rede do caçador, Em outras palavras, a morte acabará 
com tudo. 

VERSO 69 


TENIAN a qu à figa | 
TAR aiaa gA: aA mgA: SI 


anurūpānukūlā ca 
yasya me pati-devatá 
Ssunye grhe mám santyajya 
putraih svar yati sadhubhih 


anuraipa—conyveniente; anukúla—fiel; ca—e; yasya—de quem; 
me—de. mim; pati-devatáa—ela que aceitou seu marido como uma 
deidade adorável; Sanye—vazio; grhe—no. lar; mám-—me; santya- 


¿ya—deixando para trás; putraih—junto.com.seus, filhos;. svah— 


para o.céu; yati—está indo; sadhubhih—santos. 


TRADUÇÃO 
Minha esposa e eu éramos um casal ideal. Ela sempre me obede- 
cia fielmente e de fato me aceitava como sua deidade adorável. Mas 


*N.do T:» Em inglês, nest egg, isto é, o ovo que se deixa ficar no ninho 
onde se quer que a galinha faça a postura. 
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agora, vendo seus filhos condenados e seu lar vazio, ela me deixou 
para trás e foi para o céu com nossos santos filhos. 


VERSO 70 


AÉ IA RAA A T: | 
RRA fni ar gd aña le! 


so “ham Sânye grhe dinc 
mrta-dãro mrta-prajah 

Jijivise kim artham va 
vidhuro duhkha-jivitah 


sah aham—eu mesmo; $ânye—vazia; grhe—na casa; dinah—des- 
gracado; mrta-darah—minha esposa morta; mrta-prajah—meus filhos 
mortos; jijivise—devo querer viver; kim artham—para qual propósi- 
to; vá—mesmo; vidhurah—sofrendo a separacáo; duhkha—miserá- 
vel; jivitah—minha vida. 





TRADUÇÃO 
Agora sou uma pessoa desgraçada vivendo num lar vazio. Minha 
esposa está morta; meus filhos estão mortos. Por que devo querer 
viver? Meu coração está tão aflito em consequência da separação 
de minha família que a própria vida se tornou simplesmente um so- 
frimento. 


VERSO 71 
dra Ae | 
ql o A rasa lot 


tams tathaivavrtân sigbhir 
mrtyu-grastân vicestatah 

svayam ca krpanah Siksu 
pasyann apy abudho "patat 


tán—a eles; tathã—também; eva—mesmo; avrtan—cobertos; Sig- 
bhih—pela rede; mrtyu—pela morte; grastân—agarrados; vicesta- 
tah—atónito; svayam—ele mesmo; ca—também; krpanah—desgra- 
cado; Siksu—dentro da rede; pasyan—enquanto olhava; api—mesmo; 
abudhah—sem inteligência; apatat—caiu. 
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TRADUÇÃO ~ 

O pombo viu seus desventurados filhos presos na rede e à beira 

da morte. Vendo-os lutar pateticamente para se libertar, sua mente 

ficou vazia, e assim enquanto olhava desditosamente para eles, ele 
próprio caiu na rede do caçador. 


VERSO 72 


à aee ga: qu add genoa | 
ata fg st re MIR 


tam labdhva lubdhakah krúrah 
Kkapotam grha-medhinam 

Kkapotakán kapotiñ ca 
siddhárthah prayayau grham 


tam—a ele; labdhvá—tomando; lubdhakah—o cagador; krarah— 
cruel; kapotam—o pombo; grha-medhinam—o materialista pai de 
família; kapotakan—os pombinhos; kapotim—a pomba; ca—tam- 
bém; siddha-arthah —tendo alcançado seus propósitos; prayayau— 
ele partiu; grham-—para sua casa. 





TRADUÇÃO 
O caçador cruel, tendo satisfeito seu desejo de capturar o pombo, 
a pomba e todos os seus filhotes, partiu para a casa. 


VERSO 73 


RA ra a | 
SU TA as OR) 


evam kutumby asantatmã 
dvandvarâmah patatri-vat 

pusnan kutumbam krpanah 
sanubandho 'vasidati 


evam-—assim; kutumbi—um homem de família; asanfa—intran- 
quila; afma—sua alma; dvandva—nas dualidades materiais (como 
macho e fêmea); ãrâmah-—tendo seu prazer; patatri-vat—como este 
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ás ; pusnan—mantendo; kutumbam—sua família; krpanah—o 
avaro; sa-anubandhah—com seus parentes; avasidati—deve sofrer 
muito. 


TRADUÇÃO 
Desse modo, quem é muito apegado à vida familiar fica com o 


“coração perturbado. Tal qual o pombo, ele tenta encontrar prazer 


na atração sexual mundana. Muito ocupado em manter sua própria 
família, a pessoa avarenta está destinada a sofrer extremamente, 
junto com todos os membros de sua família. 


VERSO 74 


q: ma gi AE A | 
q aa amarga Az: oxi 


yah prapya mânusam lokam 
mukti-dvâram apâvriam 

grhesu khaga-vat saktas 
tam aradha-cyutam viduh 


yah—aquele que; prapya—tendo obtido; mânusam lokam—a 
forma de vida humana; mukti—da liberagáo; dváram—a porta; 
apavrtam—inteiramente aberta; grhesu—nos negócios familiares; 
khaga-vat—como o pássaro dessa história; saktah—apegado; tam— 
ele; aradha—tendo escalado; cyutam—entáo cai; viduh—consideram. 


TRADUÇÃO 
As portas da liberação estão inteiramente abertas para quem al- 
cançou a vida humana. Mas se um ser humano apenas se dedica à 
vida familiar tal qual o tolo pássaro dessa história, ele deve então 
ser considerado como alguém que subiu a um lugar alto só para tro- 
peçar e cair. 


Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humil- 
des servos de Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu- 
pãda referentes ao Décimo Primeiro Canto, Sétimo Capítulo, do 
Srimad-Bhagavatam, intitulado “O Senhor Krsna instrui Uddhava”. 




























CAPÍTULO. OITO 


A história de Pingala 


O Senhor Krsna narrou a Uddhava: como: o brahmana avadhúta 
.explicou a Maháraja Yadu as instrugóes que recebera de nove de 
seus gurus, comecando:com o piton. 

»"A instrução que o brãhmana avadhãta recebeu do piton é que-a 
pessoa inteligente deve cultivar uma mentalidade de desapego e deve 
manter o corpo aceitando tudo o que vem por sua própria conta ou 
é obtido com facilidade. Desse modo, ela deve permanecer sempre 
«ocupada na adoração da Suprema Personalidade de-Deus. Mesmo 
que não haja alimento disponível, quem deseja ocupar-se por com- 
pleto na adoração ao Senhor não deve mendigar; deve, antes, com- 
«preender que este é o arranjo da providência, pensando: “Todo 
prazer que me for destinado virá naturalmente; logo, não devo des- 
'perdiçar a duração restante de minha vida preocupando-me com 
essas coisas'”. Se não conseguir nenhum alimento, ele deverá simples- 
“mente permanecer deitado como o píton e com muita paciência fixar 
a mente em meditação sobre o Senhor Supremo. 

A instrução que o brâhmana avadhita recebeu do oceano é que 
«a mente do sábio que é devotado à Personalidade de Deus parece 
muito clara e grave, tal quais as calmas águas do oceano. O oceano 
não transborda durante a estação das chuvas, quando todos os rios 
avolumados despejam nele suas águas, nem fica seco durante a esta- 
ção quente, quando os rios deixam de fornecê-la. De forma semelhan- 
te, O sábio não fica jubiloso ao conseguir coisas desejáveis, nem fica 
aborrecido em sua ausência. 

A instrução da mariposa é que, assim como ela é:seduzida pelo 
fogo e abandona sua vida, o tolo que não consegue controlar os 
sentidos se deixa encantar pelas formas femininas enfeitadas com 
ornamentos de ouro e roupas finas. Correndo atrás destas personifi- 
cações da divina energia ilusória do Senhor, ele perde sua vida pre- 
maturamente e cai no mais horrível inferno. 
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Há duas espécies de abelhas, o abelháo e a abelha-doméstica. A 
instrução aprendida do abelhão é que o sábio deve coletar apenas 
pouca quantidade de alimento de muitas casas diferentes e assim dia 
após dia praticar a ocupação do madhukari para manter sua existên- 
cia. O sábio também deve recolher a essência de todas as escrituras, 
sejam elas grandiosas ou insignificantes. A instrução recebida do se- 
gundo inseto, a abelha-doméstica, é que o sannyási mendicante não 
deve guardar para comer mais tarde ou no dia seguinte a comida 
que ele esmola, porque se assim o fizer, ele, então, tal qual a abelha 
gananciosa, será destruído junto com suas provisões. 

Do elefante © brãhmana'avadhita recebeu a seguinte instrução. 
Por meio de artimanhas os caçadores levam os elefantes a:se apro- 
ximarem: de; fêmeas  cativas, em consequência: disso, eles caem nas 
covas dos caçadores e são capturados. Do mesmo modo, o homem 
que se apega à formada mulher cai no profundo poço da vida ma- 
terial e é destruído. 

A instrução recebida do ladrão de mel é que assim como ele rouba 
o mel recolhido com grande esforço pela-abelha, a pessoa na ordem 
de vida renunciada tem o privilégio de desfrutar antes de todos o 
alimento e outras coisas valiosas compradas com o dinheiro ganho 
com dificuldade pelos pais de família. 

A instrução do veado é que assim como ele fica contuso ao ouvir 
a música da flauta do caçador e perde sua vida, da mesma maneira, 
quem se sente atraído por música e canções mundanas desperdiça 
em vão sua vida. 

A instrução aprendida do'peixe é que em virtude do fato de cair 
sob'o domínio do apego ao sentido do paladar, ele é pego na isca 
do anzol e tem de morrer: De forma semelhante, a pessoa sem inte- 
ligência, que é vítima de sua língua insaciável, também acabará per- 
dendo sua vida. 

Havia certa vez, na cidade de Videha, uma prostituta chamada 
Pingala, e dela-o avadhitta aprendeu outra lição. Um dia-ela se 
vestiu com roupas e adornos muito atrativos e ficou esperando do 
pôr do'sol até a meia-noite por algum cliente. Ela aguardou com 
grande expectativa, mas à medida que o tempo se passava sua mente 
ficou muito inquieta. Nenhum homem veio vê-la, e aborrecida ela 
afinal se tornou renunciada, abandonando seu desejo de que chegas- 
se um pretendente. Depois disso, ela se-ocupou em pensar apenas no 
Senhor Supremo, Hari, e sua:mente alcangou a suprema plataforma 
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da paz. A instrução recebida dela é que as esperanças de gozo dos 
sentidos são a raiz de todo o sofrimento. Portanto; só quem renun- 
ciou a tal desejo pode fixar-se em meditação sobre a Personalidade 
de Deus e alcançar a paz transcendental. 


VERSO 1 
MATA SAS 


GOR qua St am A Al 
fat a pe aura eu vm 


$ri-brahmana uvãca 
sukham aindriyakam rajan 
svarge naraka eva ca 
dehinarh yad yathã duhkham 
tasmãn neccheta tad-budhah 


“'$ri-brâhmanah uváca—0 santo bráhmana disse; sukham—a fe- 
licidade; aindriyakam—gerada pelos sentidos materiais; rájan— 
6 rei; svarge—no céu material; narake—no inferno; eva—decerto; 
ca—também; dehinam—dos seres vivos corporificados; pat—desde; 
yathá—assim como; duhkham-—a infelicidade; tasmãt-—portanto; 
na—náo; iccheta—deve desejar; tat—isso; budhah—aquele que sabe. 


TRADUÇÃO 
O santo bráhmana disse: Ó rei, a entidade viva corporificada au- 
tomaticamente experimenta infelicidade no céu ou no inferno. Da 
mesma forma, a felicidade também será experimentada, mesmo sem 
ser procurada. Portanto, a pessoa de discriminação inteligente não 
faz esforço algum para obter semelhante felicidade material. 


SIGNIFICADO 
Não se deve desperdiçar a vida em vão buscando o gozo dos sen- 
tidos materiais, porque uma quantidade específica de felicidade ma- 
terial virá automaticamente para a pessoa como resultado de suas 
atividades fruitivas passadas e presentes. Esta lição é aprendida do 
ajagara, ou píton, que fica deitado e aceita para sua manutenção 
qualquer coisa que venha por sua própria conta. É digno de nota 
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que, tanto no céu material quanto no inferno a felicidade e a infeli» 
cidade vêm automaticamente, devido a nossas atividades anteriores} 
embora as proporções de felicidade e infelicidade decerto variem, 
Tanto no céu como no inferno pode-se comer, beber, dormir e ter 
vida sexual, mas estas atividades, que se baseiam no corpo material, 
são temporárias e inconsequentes. Quem é inteligente deve ver que 
até mesmo a melhor situação material é na realidade uma punição 
por atividades ilegais anteriores executadas fora do âmbito do ser» 
viço devocional amoroso a Deus. Uma alma condicionada passa 
por enormes inconvenientes a fim de obter um pouco de felicidade, 
Depois de lutar na vida material, que é cheia de opressão e hipocri- 
sia, a pessoa talvez receba um pouco de gozo dos sentidos, mas este 
prazer ilusório de modo algum compensa o fardo de sofrimentos 
que se tem de suportar para obtê-lo. Afinal, um chapéu bonito não. 
cura um rosto feio. Se alguém de fato deseja resolver os problemas 
da vida, deve viver'com simplicidade e reservar a maior parte de seu 
tempo para o serviço amoroso a Krgna. Mesmo aqueles que não 
servem a: Deus recebem dEle certo padrão de manutenção; pode- 
mos, portanto, apenas imaginar a segurança que o Senhor concede 
aos que dedicam a vida a Seu serviço devocional. 

Trabalhadores fruitivos grosseirosse preocupam tolamente apenas 
coma vida atual, ao passo que os karmis mais piedosos elaboram 
imprudentés arranjos para o futuro gozo dos sentidos materiais, sem 
saber que todo este desfrute é temporário. A solução verdadeira, 
porém, é compreender que satisfazendo a Personalidade de Deus, 
que é o senhor de todos os sentidos é de todos os desejos, pode-se 
alcançar felicidade permanente. Semelhante conhecimento resolve 
com facilidade os problemas da vida. 


VERSO 2 


mi gat Aiai AE T | 
a Rs 


grâsam su-mrstam virasam 
mahântarm stokam eva vã 

Yadrechayaivâpatitam 
grased ajagaro 'kriyah 
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+ grasam—alimento; su-mrstam—limpo e delicioso; virasam—sem 
sabor; mahantam—grande quantidade; stokam-—pequena quantida- 
de; eva—decerto; vá—ou; yadrechaya—sem esforco pessoal; eva— 
mesmo; dpatitam—obtido; graset—deve-se comer; djagarah—como 
o piton; akriyah—permanecendo neutro, sem esforço. 
TRADUÇÃO 

Seguindo o exemplo do píton, deve-se renunciar aos esforços ma- 
teriais e aceitar para a manutenção o alimento que vem esponta- 
neamente, seja este alimento delicioso ou insipido, abundante ou 
escasso. 

VERSO 3 


Ra gif ads | 
AR A A 1 


Sayitahani bhúrini 
niraháro 'nupakramah 

yadi nopanayed gráso 
mahahir iva dista-bhuk 


Sayita—deve permanecer tranquilamente; ahani—dias; bhúri- 
ni—por muitos; nirâhãrah—jejuando; anupakramah-—sem esforço; 
Yadi—se; na upanayet-—não vem; grásah—alimento; mahá-ahih—o 
grande píton; iva—como; dista—qualquer coisa que seja fornecida 
pela providência; bhuk-—comendo. 


TRADUÇÃO 
Se em alguma ocasião o alimento não vem, a pessoa santa deve, 
então, jejuar por muitos dias sem fazer esforço algum para mudar 
essa situação. Ela deve compreender que tem de jejuar devido ao 
arranjo de Deus. Logo, seguindo o exemplo do píton, deve perma- 
necer tranquila e paciente. 


i SIGNIFICADO 

«Se, porarranjo de Deus, alguém: é forcado 'a- sofrer privação 
material, ele deve pensar, entáo: “Devido a minhas atividades peca- 
minosas passadas agora estou sendo punido. Deste modo, Deus mi- 
sericordiosamente está-me fazendo humilde””. A palavra sayita quer 
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dizer que a pessoa deve permanecer tranquila, paciente e sem agita- 
ção mental. Dista-bhuk significa que'se deve aceitar a Personalidade 
de: Deus como o controlador supremo e não abandonar tolamente 
a fé devido ao desconforto material. Tat te 'nukampam su-samiksas 
mãno bhurijâna evâtma-krtarm vipakam (Bhãg. 10.14.8). Um devos 
to do Senhor sempre aceita a privação material como a misericórdia 
do Senhor Krsna; dessa maneira, ele sé torna qualificado para a su= 
prema liberação. 
VERSO 4 


A A ENA | 
m daa Rama N e 1 


ojah-saho-bala-yutam 
bibhrad deham akarmakam 

Sayãno vita-nidras ca 
nehetendriyaván api 


ojah—força sensual; sahah—forga mental; bala—força fisica; 
yutam—dotado com; bibhrat—mantendo; deham—o corpo; akar- 
makam—sem esforço; Sayanah—permanecendo tranquilamente; 
vita—livre; nidrah—da ignoráncia; ca—e; na—náo; ¡heta—deve se 
esforçar; indriya-vân—possuindo plena força corpórea, mental e 
sensual; api—embora. 


TRADUÇÃO 
A pessoa santa deve permanecer tranquila e materialmente ina- 
tiva, mantendo o corpo sem muito esforço. Embora possua pleno 
vigor sensual, mental efísico, ela não deve se tornar ativa para lograr 
ganho material; ao contrário, deve ficar sempre alerta para seu ver- 
dadeiro interesse próprio. 


SIGNIFICADO 
A palavra vita-nidrah neste verso é muito significativa. Nidrã 
significa “sono” ou “ignorância”, e vita significa “livre de”. Em 
outras palavras, o transcendentalista deve sempre estar desperto para 
sua relação eterna com a Suprema Personalidade de Deus e deve 
cultivar com muito zelo a consciência de Krsna. Confiante em sua 
relação com'o Senhor, ele não deve esforçar-se por sua manutenção 
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pessoal, sabendo que o Senhor o está protegendo em todos os aspec- 
tos. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura declara que'o exemplo 
do píton é dado para que a pessoa não 'desperdice seu tempo com 
a manutenção do corpo. 

Não se deve pensar, porém, que a finalidade da vida é ficar deita- 
«do no chão como um píton ou dar um espetáculo de faquirismo. O 
exemplo do píton não deve encorajar a pessoa a tornar-se completa- 
mente inativa. Ao contrário, ela deve tornar-se ativa no avanço es- 
piritual e inativa no gozo dos sentidos materiais. Se alguém fica cem 
por cento inativo, isto decerto é nidra, ou as trevas da ignorância, 
nas quais a pessoa permanece dormente no que diz respeito a sua 
identidade como servo eterno da Personalidade de Deus. 

Um transcendentalista está ansioso por executar seu serviço ao 
Senhor e por isso é grato quando o Senhor provê facilidades mate- 
riais para tal serviço. A mera renúncia do mundo material é phalgu- 
vairâgya, ouum nível imaturo de compreensão espiritual. Deve-se 
chegar à plataforma de yukta-vairâgva, ou seja, empregar tudo no 


serviço ao Senhor Krsna. É nossa experiência prática que um devoto 
absorto em difundir a consciência de Krsna recebe automaticamente 
todas as facilidades para sua manutenção pessoal. 


VERSO 5 


munih prasanna-gambhiro 
durvigahyo duratyayah 

ananta-paro hy aksobhyah 
stimitoda ivarnavah 


munih—um sábio santo; prasanna—agradável; gambhirah—muito 
grave; durvigahyah—insondável; duratyayah—insuperável; ananta- 
parah—ilimitado; hi—decerto; aksobhyah—náo deve ser perturba- 
do; stimita—calma; udah—água; iva—como; arnavah—o oceano. 


TRADUÇÃO 
Um sábio santo é feliz e agradável em seu comportamento exter- 
no, enquanto internamente é muito grave e pensativo. Porque seu 
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conhecimento é imensurável e ilimitado, ele jamais se perturba; desse 
modo, em todos os aspectos ele é como as águas tranquilas do ins 
sondável e insuperável oceano, 


SIGNIFICADO 

Mesmo em meio a grande aflição, o sábio auto-realizado não 
perde o autocontrole, nem seu conhecimento espiritual. Logo, ele é 
aksobhya, ou imperturbado. Sua mente está fixa na Suprema Persos 
nalidade de Deus, que éo reservatório de ilimitada bem-aventurans 
ça espiritual, e tendo ligado sua consciência à consciência suprema, 
seu conhecimento não pode ser medido. O devoto puro, que se refus 
giou nos pés de lótus do Senhor, possui grandioso poder espiritual 
e; portanto, não pode ser superado nem dominado. De fato, visto 
que desenvolveu seu corpo espiritual, ele não é afetado pelas ações 
deteriorantes do tempo. Embora externamente seja amistoso e agras 
dável para com todos, no íntimo sua mente está fixa na Verdade 
Absoluta, e ninguém pode compreender seu verdadeiro: propósito 
ou plano. Nem mesmo o ser humano mais inteligente pode compre- 
ender as atividades mentais do devoto auto-realizado que renunciou 
à vida material baseada em luxúria e cobiça e se abrigou nos pés de 
lótus do Senhor. Pode-se comparar semelhante alma grandiosa ao 
poderoso oceano. Inúmeros rios poderosos precipitam-se no oceano, 
mas este permanece calmo e pacífico. Logo, compreende-se que a 
pessoa santa, tal qual o oceano, é agradável, insondável, grave, in- 
superável, ilimitada: e inabalável. 


VERSO 6 


aaa e a rar fa 
vada a qa añ Aa 


samrddha-kâmo hino va 
náráyana-paro munih 

notsarpeta na Susyeta 
saridbhir iva sagarah 


samrddha—florescente; kamah—opuléncia material; hinah—pobre; 
vá—ou; nãrâyana-—a Suprema Personalidade de Deus; parah— 
aceitando como suprema; munihk—um devoto santo; na—não; 
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rpeta—incha-se; na—náo; $usyeta—resseca-se; saridbhih—pelos 
; iva—como; sagarah—o oceano. 


ln TRADUÇÃO 
+ Durante a estação das chuvas os rios caudalosos arrojam-se para 
0 oceano, e durante a estiagem do verão os rios, então rasos, redu- 
z severamente seu suprimento de água; o oceano, tod: A 
avoluma durante a época das chuvas, nem se resseca no cálido 
verão. Da mesma maneira, um devoto santo, que aceitou a Supre- 
Personalidade de Deus como a meta de sua vida, algumas vezes 
receberá da providência grande opulência material, e outras, se en- 
“contrará materialmente pobre. Porém, semelhante devoto do Senhor 
mão se rejubila na condição de prosperidade, nem fica aborrecido 
quando a pobreza o atinge. 
Tin 
+ SIGNIFICADO 
sO devoto sincero do Senhor-está sempre ávido por encontrar o 
Senhor e prestar-Lhe serviçotranscendental, Ele: quer permanecer 
fixo como um átomo aos pés de lótus do Senhor, porque o Senhor 
rsna, ou Nárâyana, é o reservatório de todo o prazer. Ele se reju- 
a ao experimentar a consciéncia de Krsna pura e fica aborrecido 
quando Krsna Se ausenta de sua mente. Em suas relações com o 
Indo material, o devoto náo pode se deixar perturbar por pessoas 
materialistas ordinárias que às vezes o insultam e o acusam de negli- 
genciar o gozo dos sentidos materiais, assim como o oceano não se 
deixa perturbar pelos inúmeros rios que nele deságuam. Às vezes 
mulheres luxuriosas se aproximam do devoto puro, e outras vezes 
filósofos especuladores tentam argumentar contra a Personalidade 
de Deus, mas com todas estas pessoas comuns, o devoto puro per- 
manece desapegado e imperturbado em sua bem-aventurada consci- 
éncia de Krsna. 








VERSO 7 
q aa ra | 
a ae quai 


drstvã strivarn deva-mayam 
tad-bhávair ajitendriyah 
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pralobhitah pataty andhe “ 
tamasy agnau patanga-vat 


drstvái—vendo; striyam—uma mulher; deva-mayam—cuja forma 
é criada pela energia ilusória do Senhor; tat-bhavaih—pelas atra- 
tivas e sedutoras atividades da mulher; ajita—aquele que náo con. 
trolou; indriyah—seus sentidos; pralobhitah—tentado; patati—caiy 
andhe—na cegueira da ignorância; tamasi-—nas trevas do inferno; 
agnau—no fogo; patanga-vat—exatamente como a mariposa. 









TRADUÇÃO 

Quem não conseguiu controlar os sentidos, de imediato sente atra- 
ção ao ver uma forma feminina, que é criada pela energia ilusória 
do Senhor Supremo. De fato, quando a mulher fala com palavras 
tentadoras, sorri provocantemente e se movimenta com sensualida- 
de, sua mente logo é capturada, e assim ele cai como um cego nas 
trevas da existência material, tal qual a mariposa enlouquecida pelo 
fogo precipita-se às cegas para suas chamas. 


SIGNIFICADO 

Srila $ridhara Svami explica a este respeito que assim como a 
mariposa morre devido à atração pela forma do fogo, de modo se- 
melhante, a abelha pode ser facilmente morta explorando-se sua 
atração à fragrância das flores. Além disso, os caçadores podem 
prender e matar um elefante explorando seu desejo sensual de tocar 
uma fêmea cativa e também podem matar um veado atraindo-o com 
o som de suas cornetas; e o peixe é morto devido a seu desejo de 
saborear a isca no'anzol, Logo, quem deseja aprender 'o desapego 
da ilusão material deve aceitar estas cinco criaturas desamparadas 
como gurus e aprender o que é preciso. Com certeza aquele que está 
desejoso de desfrutar a ilusória forma da mulher logo será sepulta- 
do na ilusão material. Das cinco espécies de atração fatal que envol- 
vem os objetos dos sentidos materiais, elucida-se neste verso a lição 
a respeito de ripa, ou forma. 


VERSO 8 


Dara ef 
E ge: | 


A história de Pingala 


Sa a 
ía Ca" 


vosid-dhiranyabharanambaradi- 
dravyesu maya-racitesu múdhah 

pralobhitátma hy upabhoga-buddhya 
patanga-van nasyati nasta-drstih 


yosit—de mulheres; hiranya—de ouro; dbharana—ornamentos; 
ambara—roupas; adi—etc.; dravyesu—ao ver tais coisas; maya— 
pela energia ilusória do Senhor; racitesu—fabricadas; miidhah—um 
tolo sem discriminação; pralobhita-—excitado por desejos luxuriosos; 
dtmã-—tal pessoa; hi—decerto; upabhoga—para O gozo dos sentidos; 
buddhya—com o desejo; patanga-vat—como a mariposa; nasyati— 
é destruída; nasta—está arruinada; drstih-—cuja inteligência. 


TRADUÇÃO 
Um tolo sem discriminação inteligente logo fica excitado ao ver 
uma mulher luxuriosa belamente adornada com enfeites de ouro, 
roupas finas e cosméticos. Ávido de gozo dos sentidos, este tolo 
perde toda a inteligência e é destruído tal qual a mariposa que se 
lança no fogo ardente. 


SIGNIFICADO 

Com efeito, as mulheres têm o poder de atrair os homens por in- 
termédio de todos os sentidos materiais. Os homens ficam luxurio- 
sos vendo o corpo de uma mulher, cheirando seu perfume, ouvindo 
sua voz, saboreando seus lábios e tocando seu corpo. Porém, o re- 
lacionamento tolo baseado na atração sexual mundana começa por 
ver, e assim rúipa, ou a forma, é muito preeminente no processo de 
arruinar a inteligência da pessoa. Este fato tem sido explorado nos 
tempos modernos por imensas indústrias pornográficas, que atacam 
homens e mulheres desafortunados. O exemplo damariposa tola 
que se arroja no fogo e se destrói é muito apropriado neste caso, 
pois quem fica viciado ao prazer efêmero da satisfação sexual de- 
certo perde seu poder de compreender a realidade espiritual por trás 
da matéria inerte. 
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A pessoa luxuriosa se torna cega e tola em consequência da sas 
tisfação sexual, e sua alma se perde no fogo do gozo dos sentidos, 
Pode evitar todo este desastre quem aceita seriamente o processo de 
cantar os santos nomes do Senhor: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna 
Krsna, Hare Hare/ Hare Râma, Hare Râma, Râma Râma, Hare 
Hare. Caitanya Mahaprabhu e Seus representantes autorizados como 
Srila Prabhupada criaram um movimento para salvar as pessoas da 
prisão da vida material, e todos devemos seriamente tirar proveito 
desta oportunidade. 


VERSO 9 


a al ada ra 
arta ae att N 21 


stokam stokarh grased grâsam 
deho varteta yâvatã 

grhán ahirasann átisthed 
vritim mádhukari munih 


stokam stokam—sempre, um pouco; graset—deve-se comer; grá- 
sam_—o alimento; dehah—o corpo material; varteta—para que viva; 
yavatá—com isto; grhán—os pais de familia; ahimsan—náo inco- 
modando; atisthet—deve-se praticar; vrífim—a ocupagáo; mádhu- 
karim—da abelha; munih—a pessoa santa. 


TRADUÇÃO 
A pessoa santa deve aceitar apenas o alimento suficiente para 
manter o corpo e alma juntos. Deve ir de porta em porta aceitando 
só um pouco de alimento de cada família. Dessa maneira, deve pra- 
ticar a ocupação da abelha. 


SIGNIFICADO 
Às vezes uma abelha é atraída pelo extraordinário 'aroma de-uma 
flor de lótus-em particular e ali se demora, negligenciando sua ativi- 
dade habitual de voar de-flor em flor. Infelizmente, ao pôr do sol 
a flor-de lótus se fecha, e assim a abelha enamorada fica presa: De 
modo semelhante, um sannyãsi ou brahmacãri pode descobrir que 
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xcelente comida é disponivel em uma casa específica e, por isso, 
“em vez de vagar de lugar em lugar, ele talvez se torne um verdadei- 
o residente de tal casa farta. Desse modo, ele ficará confundido 
pela ilusão da vida familiar ecairá da plataforma da renúncia. Além 
isso, se um mendicante abusa do costume védico' de aceitar Čari- 
dade e a recebe com muita frequência da mesma família, o ressenti- 
pento que ele causa perturbará a ordem social. Um sábio ideal deve, 
como a abelha, viajar de um lugar para outro, mas deve cuidar de 
osetornar uma abelha gorducha indo-a-muitas casas e comendo 
'suntuosamente em cada uma delas. Segundo Srila Bhaktisiddhanta 
Sarasvati Thākura, esta abelha gorducha sem dúvida será apanha- 
na rede de mãyã. Ninguém deve apegar-se demais ao prazer da 
“língua, pois isto conduzirá a uma barriga empanturrada e daí à lu- 
“xúria incontrolável. Em suma, ninguém deve se esforçar muito pelo 
“gozo dos sentidos materiais; ao contrário, todos devem esforçar- 
“se com afinco para difundir as glórias do Senhor Supremo, Krsna. 
“Este é o uso apropriado da energia humana. 
F 





E VERSO 10 
area Na re: ga | 
aa: RAIA gere RRR: 112o 


anubhyas ca mahadbhyas ca 
Sastrebhyah kusalo narah 

sarvatah sâram ádadyát 
puspebhya iva satpadah 


canubhyah—da menor; ca—-e; mahadbhyah—da maior; ca 
também; sastrebhyah—das escrituras religiosas; kusalah—inteli- 
gente; narah—um homem; sarvatah—de todas; sãram-—a-essência; 
ddadyat—deve pegar; puspebhyah—das flores; ¡va—como; satpa- 
dah—a abelha. 
TRADUÇÃO 

Assim como a abelha tira néctar de todas as flores, pequenas e 
grandes, um ser humano inteligente deve aceitar a essência de todas 
as escrituras religiosas. 
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SIGNIFICADO 

Na sociedade humana o conhecimento original chama-se Veda, 
a parte essencial do veda é a consciência de Krsna. Como se afirma 
no Bhagavad-gitã (15.15): vedais ca sarvair aham eva vedyah. Da 
abelha, um:ser humano inteligente deve aprender a tirar a essência, 
ou néctar, de todo conhecimento. A abelha não perde tempo tens 
tando levar consigo todo um arbusto ou jardim, senão que colhe o 
néctar. Podemos assim estudar a diferença entre a abelha e o asno, 
que transporta cargas pesadas. Educação não: significa tornar-se 
um asno intelectual levando-pesados fardos de conhecimento inútil; 
deve-se, antes, aceitar o conhecimento essencial que conduza uma 
vida eterna de bem-aventurança e conhecimento: 

Atualmente as pessoas costumam ter um conceito sectário de reli: 
gião, mas não existe um entendimento científico da Verdade Absolus 
ta; Semelhantes fanáticos presunçosos, dogmáticos e sectários podem 
com certeza aprender algo do exemplo dá abelha: dado neste verso. 


VERSO 11 


area ae a a A | 
IA a A ÓN 


sáyantanam $vastanam vã 
na sangrhnita bhiksitam 

pâni-pâtrodarâmatro 
maksikeva na sangrahi 


sãyantanam— destinado para a noite; $vastanam—destinado para 
amanhã; va—ou; na—náo; sañgrhnita—deve aceitar; bhiksitam— 
alimento, em caridade; páni—com a mão; pátra—como seu prato; 
udara—com o estómago; amatrah—como recipiente para guardar; 
maksikaá—a abelha; ¡va—como; na—náo; sangrahi—um coletor. 


TRADUÇÃO 
Uma pessoa santa não deve pensar: “Este alimento guardarei 
para comer à noite e este outro posso guardar para amanhã”. Em 
outras palavras, ela não deve guardar alimentos recebidos como es- 
mola. Pelo contrário, deve usar as mãos como prato e comer tudo 
o que nelas couber, Seu único recipiente de armazenamento deve 
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o estómago, e tudo o que couber comodamente nele deve ser seu 
oque de comida. Logo, náo se deve imitar a abelha gananciosa 
recolhe com avidez mais e mais mel. 


$ SIGNIFICADO 

Há duas espécies de abelhas: as que recolhem néctar das flores e 
¿que de fato produzem mel na colmeia. Este verso se refere à se- 
da classe, A abelha gananciosa acaba recolhendo tanto mel que 
fica presa no favo; e da mesma forma, o materialista fica preso sob 
p fardo da acumulação material desnecessária. Quem está interessado 
em-fazer progresso espiritual deve evitar tal situação; Srila Bhakti- 
anta Sarasvati Thakura ressalta, contudo, que para o propósito 
de difundir a consciência de Krsna pode-se acumular uma quantida- 
de ilimitada de opulência material. Chama-se a isto yukta-vairâgya, 
Ou seja, usar tudo no serviço a Krsna. A pessoa santa que não seja 
“capaz de trabalhar na missão do Senhor Caitanya deve praticar aus- 
feridades e recolher só o que pode levar nas mãos e no estômago. 
Porém, quem deu sua vida a Krsna' pode coletar ilimitadamente em 
nome do Senhor Krsna. De fato, sem adquirir opulência material, 
«como é possível difundir o movimento da consciência-de Krsna em 
todo o mundo? Mas se alguém tenta desfrutar os fundos ou facili- 
“dades adquiridos para as atividades missionárias do movimento da 
consciência de Krsna, comete a maior ofensa. Portanto, mesmo em 
nome do Senhor Krsna, deve-se coletar apenas o que for necessário 
para o uso imediato no serviço devocional prático; caso contrário, 

cair-se-á na plataforma da ganância ordinária. 


VERSO 12 


ara dad la fuga: | 
aa aa a AÑ MIM 


sáyantanam $vastanam vá 
na sañgrhnita bhiksukah 

maksika iva sangrhnan 
saha tena vinasyati 


sãyantanam-—destinado para a noite; svastanam-—destinado para 
amanhã; va—ou; na—não; sargrhnita—deve aceitar; bhiksukah--um 





| 
| 
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mendicante santo; maksiki—a abelha; ¡va—como; sangrhnan—coles 

tando; saha—com; tena—=0 que coletou; vinasyati—é destruida...» 

” 

TRADUÇÃO 

O mendicante santo nem' mesmo deve esmolar alimentos para 

comer mais tarde no mesmo dia ou no dia seguinte. Se ele despre- 

zar este preceito e, tal qual a abelha, esmolar mais e mais alimentos 

saborosos, semelhantes donativos de fato o arruinarão. 4 

SIGNIFICADO 

Bhramara se refere áquela abelha que vaga de flor:em flor; 4 

maksikã é a abelha que, com grande apego, acumula na colméia 

mais e mais mel. O mendicante santo deve ser como a abelha bhras 

mara porque se ele imitar a abelha: maksikã sua consciência espis 

ritual será arruinada. Este ponto é tão importante, que é repetido 
neste verso: 


VERSO 13 


o areia I 
oo Es e E 


padápi yuvatim bhiksur 
na spr$ed dâravim api 

sprsan kariva badhyeta 
karinyã anga-sangatah 


padá—com o pé; api—mesmo; yuvatim—uma moça; bhiksuh-— 
um mendicante santo; na—náo; sprset—deve tocar; daravim—feito 
de madeira; api—mesmo; sprsan—tocando; kari—o elefante; iva— 
como; badhyeta—fica capturado; karinyah—da elefanta; añga-sañ- 
gatah—pelo contato com o corpo. 


TRADUÇÃO 

Uma pessoa santa jamais deve tocar uma moça. De fato, ele não 
deve nem deixar que seu pé toque uma boneca de madeira com 
forma de mulher. Mediante o contato corpóreo com uma mulher, 
ele com certeza será capturado pela ilusão, assim como o elefante 
é capturado pela fêmea devido ao desejo de tocar seu corpo. 
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q SIGNIFICADO 
Os elefantes são capturados na floresta da seguinte maneira. Cava- 
iiim grande buraco que depois é coberto de grama, folhas, barro, 
« Então, mostra-se uma fêmea-ao elefante, que se arroja para ela 
im desejo luxurioso, cai no buraco e é capturado: -A lição a ser 
¡prendida do elefante é que o desejo de experimentar a sensagáo 
tátil é decerto a causa da ruína de uma pessoa. Quem for inteligen- 
„ao observar a grande propensão do elefante de se divertir com 


“a fêmea, levará a sério este excelente exemplo. Portanto, de uma 


maneira ou de outra, deve-se evitar ser enganado pela tentação da 
forma sensual da mulher. Não se deve permitir que a mente se perca 
“em sonhos luxuriosos de prazer sexual, Há várias espécies de gozo 
dos sentidos a serem desfrutadas entre homem e mulher, a saber, a 
fala, a contemplação, o toque, a relação sexual, etc., e todas estas 
constituem a rede de ilusão através da qual alguém fica desampara- 
damente preso como um animal. De um modo ou de outro, deve-se 
ficar à parte do gozo dos sentidos sob a forma de prazer sexual; do 
contrário, não há possibilidade de compreender o mundo espiritual. 


eg rt APA: 
a a a ri Nie 


nadhigacchet striyam prajñah 
karhicin mrtyum âtmanah 

baladhikaih sa hanyeta 
gajair anyair gajo yathã 


na adhigacchet—ele náo deve se aproximar para desfrutar; striyam— 
uma mulher; prãjriah-—aquele que pode discriminar com inteligências 
Karhicit—em tempo algum; mrtyum-—a morte personificada; aima- 
nah—para si mesmo; bala—em força; adhikaih—por aqueles que 
são superiores; sah—ele; hanyeta=será destruido; gajaih—por ele- 
fantes; anyaih—por outros; gajah—um elefante; yatha—assim como. 


TRADUÇÃO 
Um homem que possui discriminação inteligente não deve, em 
nenhuma circunstância, tentar explorar a bela forma de uma mulher 
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para seu gozo dos sentidos. Assim como o elefante que tenta desfrus 
tar uma fêmea é morto por outros elefantes que também desfrutam 
sua companhia, quem tenta desfrutar a companhia de uma mulher 
pode ser morto a qualquer momento por seus outros amantes que 
são mais fortes que ele. > 


SIGNIFICADO ~ 

Assim como alguém se encanta pela bela forma de uma mulher) 
muitos outros homens também ficarão encantados, e existe o perl” 
go de estes serem mais fortes e chegarem a matá-lo por ciúme. Os 
crimes passionais são muito comuns. Esta é outra desvantagem da 
vida material. > 


VERSO 15 


agii a godda aaa 
aam af aa RA 2 


na deyam nopabhogyam ca 
lubdhair yad duhkha-sañicitam 

bhunkte tad api tac canyo 
madhu-hevarthavin madhu 


na—náo; deyam—a ser dado em caridade aos outros; na—náo; 
upabhogyam—a ser. desfrutado pessoalmente; ca—também; lub- 
dhaih—por aqueles que sáo gananciosos; yat—aquilo que; duhkha— 
com grande luta e dor; sancitam-—é acumulado; bhuñkte—ele des- 
fruta; tat—isto; api—náo obstante; tat—isto; ca—também; anyah— 
outra pessoa; madhu-há—aquele que rouba o mel da colmeia; ¡va— 
como; artha—riqueza; vit—aquele que sabe como reconhecer; ma- 
dhu—o mel. 


TRADUÇÃO 
A pessoa gananciosa acumula enorme quantidade de dinheiro à 
custa de grande luta e dor, mas quem tanto lutou para adquirir esta 
riqueza nem sempre tem permissão de desfrutá-la pessoalmente ou 
dá-la em caridade aos outros. O homem ganancioso é como a abe- 
lha que luta para produzir enorme quantidade de mel, que então é 
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roubado por um homem que o desfrutará para si mesmo ou o ven- 
derá a outros. Náo importa com quanto cuidado alguém esconda 
sua riqueza ganha a duras penas ou quanto tente protegê-la, existem 
aqueles que são peritos em descobrir o paradeiro de coisas valiosas 
e que vão roubá-las. 





SIGNIFICADO 

| Talvez se argumente que um homem rico pode esconder seu di- 
nheiro com tanta astúcia, investindo-o em bancos, ações, proprie- 
dades, etc., que não há perigo de roubo. Só tolos de fato escondem 
dinheiro enterrando-o no solo ou colocando-o debaixo do colchão. 
Mas apesar de a maior parte da riqueza do mundo ter sido acumu- 
lada em países capitalistas muito desenvolvidos, estes países estão 
sendo severamente desafiados por muitos inimigos que ameaçam a 
qualquer momento invadi-los e roubar-lhes a riqueza. Da mesma 
manteira, vemos muitas vezes que os filhos de pessoas abastadas são 
sequestrados, e então seus pais têm de pagar vultosos resgates. Às 
vezes, os próprios pais também são sequestrados, Além disso, exis- 
tem os supostos conselheiros de investimentos que são especialis- 
tas em roubar o dinheiro dos ricos; e na era moderna os governos 
também se tornaram peritos em roubar dinheiro através de impos- 
tos. Logo, a palavra artha-vit indica alguém que, por métodos legais 
ou fraudulentos, é perito em roubar dos outros a riqueza ganha a 
duras penas. As abelhas trabalham com muito afinco para produ- 
žir mel, mas elas não desfrutarão seu mel. Como declara o Senhor 
Krsna, mrtyuh sarva-haras câham: “Eu virei como a morte perso- 
nificada e roubarei tudo”. (Bg. 10.34) De um modo ou de outro, 
a opulência material ganha a duras penas será roubada, e portanto, 
como se menciona neste verso, ninguém deve trabalhar em vão como 
à abelha tola. 


VERSO 16 
gaara. Ta! 
aaa q ad RA tau 


su-duhkhoparjitair vittair 
asasanam grhasisah 
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madhu-hevâgrato bhunkte a 
yatir vai grha-medhinam alo 


su-duhkha--com grande esforco; uparjitaih—aquilo que é adquis 
rido; vittaih—opuléncia material; asasanam—daqueles que deses 
jam ardorosamente; grha-—relativas ao desfrute doméstico; asisah-= 
bênçãos; madhu-hã—a pessoa que rouba mel das abelhas; iva-s 
como; agratah-—primeiro, antes dos outros; bhunkte—desfrutay 
Yatih-—um santo mendicante; vai—decerto; grha-medhinâm-—daques 
les que se dedicam à-vida familiar mundana. 





TRADUÇÃO i 
Assim como um caçador leva embora o mel laboriosamente pros 
duzido pelas abelhas, da mesma maneira, mendicantes santos, tais 
como, brahmacáris e sannyásis, têm direito de desfrutar a propries 
dade acumulada com esforço pelos pais de família dedicados ao des 
leite familiar. 


SIGNIFICADO 

As escrituras, declaram: “Os mendicantes santos na ordem de 
sannyãsa e os brahmacáris têm o direito de desfrutar primeiro os 
suntuosos alimentos preparados nas casas de família. Se os: pais 
de família desfrutam semelhantes alimentos sem. primeiro oferecês 
los em caridade aos, mendicantes, estes pais de família, negligentes 
devem submeter-se ao jejum lunar chamado candrayanam”. Na 
vida familiar, deve-se vencer a tendência natural ao egoísmo mes 
diante a doação abundante de caridade. A tola sociedade moderna 
não observa tais preceitos védicos, e como resultado o mundo está 
invadido por invejosos grha-medhis, ou seja, pessoas total e uni» 
camente dedicadas ao gozo pessoal na vida familiar.. Por. isso, Q 
mundo inteiro está tomado por um incontrolável espasmo de violên- 
cia e sofrimento. Se alguém deseja viver tranquilamente, deve seguir 
os preceitos védicos que regulam“a' vida familiar. Embora os pais 
de família trabalhem muito duro para acumular dinheiro, os santos 
sannyásis e brahmacáris tém o direito de gozar primeiro os frutos 
desse trabalho; A conclusão é que se deve dar prioridade ao avanço 
espiritual na consciência de Krsna e assim aperfeiçoar a vida. Então, 
mesmo sem esforço pessoal, a pessoa terá providas todas as suas 
necessidades mediante a misericórdia da Personalidade de Deus. 
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VERSO 17 


aid a qa aa al 
fa Ra rafa ILo 


gramya-glta na $rnuyad 
yatir vana-carah kvacit 

Sikseta harináad baddhán 
mrgayor gita-mohitat 


gramya—referentes ao gozo dos sentidos; gitam-—canções; na-— 
náo; srnuyat—deve ouvir; yatih—um santo mendicante; vana—na 
floresta; carah-—movendo-se; kvatit--sempre; sikseta—deve-se apren- 
der; harinat—do veado; baddhat—atado; mrgayoh—do caçador; 
gita=pelo canto; mohitat==confundido: 


TRADUÇÃO 
Uma pessoa santa que mora na floresta e se encontra na ordem 
de vida renunciada, jamais deve ouvir canções ou música que pro- 
movam o desfrute material. Senão que deve estudar cuidadosamen- 
te o exemplo do veado que fica desnorteado com a doce música da 
corneta do caçador e assim é capturado e morto. 


SIGNIFICADO 
Se alguém se apega ao gozo dos sentidos proveniente de música 
e canções materialistas, desenvolve todas as características do enre- 
damento material, Deve-se ouvir o Bhagavad-gitã, ou a canção can- 
tada pelo Senhor Supremo. 


VERSO 18 


ARRASTRAN MAR | 
ama a ao: IR OI] 


nrtya-vâditra-gitâni 
Jjusan gramyani yositam 
asam kridanako vasya 
rsyasrhgo mrgi-sutah 
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nrtya—dançando; váaditra—execução musical; gitâni—canções; 
Jusan—cultivando; grâmyâni—referentes ao gozo dos sentidos; yo» 
sitam—de mulheres; asám—delas; kridanakah—um brinquedos 
vasyah—totalmente controlado; rsya-srrgah-—-o sábio Rsyasrig; 
mrgi-sutah—filho de Mrgj. 








TRADUÇÃO 
Deixando-se atrair por canções, dança e entretenimento musical 
mundanos de belas mulheres, mesmo o grande sábio Rsyasriga, 
filho de Mrgi, caiu como um tolo sob o controle delas, tal qual um 
animal de estimação. 


SIGNIFICADO 

Rsyasrnga, O jovem filho do sábio Mrgj, foi criado por seu: pal 
intencionalmente numa atmosfera de completa inocência. Mrgi Rsi 
pensava que se seu filho jamais fosse exposto à visão das mulheres 
ele permaneceria sempre um perfeito. brahmacarí. Mas por acaso 
os moradores do reino vizinho, que estavam sofrendo de uma seca 
prolongada, receberam conselho divino de que a chuva retornarig 
a seu reino só depois que o brâhmana chamado Rsyasrnga puses: 
se o pé nele. Portanto, mandaram belas mulheres ao eremitério de 
Mrei para seduzir Rsyasrga e trazê-lo com elas ao voltarem. Visto 
que nunca tinha sequer ouvido falar de mulheres, Rsyasriga caiu 
com muita facilidade na armadilha. 

O nome Rsyasrnga indica que o jovem sábio nascera com um 
Chifre, semelhante ao do veado, que crescia de sua testa. Se, tal qual 
o veado, um rsi se deixa atrair pelos doces sons musicais que prome- 
tem o gozo dos sentidos, então, ele é logo dominado. A pessoa pon- 
derada e humilde deve aprender com o exemplo do veado, que é 
condenado em consequência da atração ao gozo dos sentidos prove- 
niente da música. 


VERSO 19 


farma a aaa: | 
sra Ra 2 


Jihvayati-pramáthinya 
jano rasa-vimohitah 
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mrtyum rechaty asad-buddhir 
minas tu badisair yathã 


Jihvayã-—pela língua; ati-pramãthinyã-—que é extremamente per- 
turbadora; janah--uma pessoa; rasa=-vimohitah—confundida pela 
atração ao gosto; mrtyum-—a morte; rcchati-—alcança; asat—inútil; 
buddhih—cuja inteligéncia; minah—o peixe; tu—mesmo; badisaih— 
pelos anzóis; yathá—assim como. 


TRADUÇÃO 
Assim como um peixe, incitado pelo desejo de satisfazer a língua, 
fica fatalmente preso no anzol do pescador, do mesmo modo, a 
pessoa tola se deixa confundir pelas extremamente perturbadoras 
necessidades da língua e assim é arruinada. 


SIGNIFICADO 

O pescador põe uma isca de carne num anzol pontiagudo € facil- 
mente atrai o peixe ininteligente, que está ansioso por satisfazer a 
lingua. De forma semelhante, as pessoas estão loucas atrás. da satis- 
fação da lingua e perdem toda a discriminação em seus hábitos ali- 
mentares. Em troca de um prazer efémero, elas constroem imensos 
matadouros e exterminam milhões de criaturas inocentes, e por in- 
fligir em sofrimento tão atroz, preparam um futuro medonho para 
si mesmas. Porém, ainda que se coma apenas os alimentos autoriza- 
dos nos Vedas, ainda há perigo. Talvez alguém coma muito suntuo- 
samente e então seu estômago empanturrado fará pressão sobre os 
órgãos sexuais. Dessa maneira, ele cairá nos modos inferiores da 
natureza e cometerá atividades pecaminosas que conduzem à morte 
de sua vida espiritual, Do peixe deve-se aprender com atenção os 
verdadeiros perigos envolvidos em satisfazer a língua. 


VERSO 20 


esc ra rr e | 
Aa q a aña TA NRN 


indriyani jayanty Gsu 
nirahara manisinah 
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varjayitvá tu rasanam 
tan nirannasya vardhate 


indriyáni—os' sentidos materiais; jayanti—vencem; asu—rapida- 
mente; niraharah—aqueles que restringem os: sentidos de seus obje+ 
tos; manisinah—os eruditos; varjayitvd—exceto; fu—porém; rasa 
nam-—a língua; tat—seu desejo; nirannasya-—para quem está jejuan» 
do;-vardhate—aumenta. 


TRADUÇÃO 
Mediante o jejum, homens eruditos rapidamente controlam todos 
os sentidos, exceto a língua, porque através do fato de abster-se de 
alimentos, esses homens são afligidos do desejo ainda maior de sas 
tisfazer o paladar. 1 


SIGNIFICADO 

Na América do Sul há um provérbio que diz que quando a barris 
ga está cheia o coração fica contente. Logo, quem come suntuosas 
mente está alegre, e se alguém se priva de alimentação adequada, 
seu apetite se torna ainda mais voraz. A pessoa inteligente, porém, 
não cai sob o controle da língua, senão que tenta progredir em cons- 
ciência de Krsna, Aceitando os restos de alimentos oferecidos ao 
Senhor (prasâdam), a pessoa aos poucos purifica o coração e auto- 
maticamente se torna simples e austera. 

A este respeito, Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thakura diz que 
a função da língua é satisfazer-se com as variedades de sabores, mas 
por percorrer as doze florestas sagradas de Vraja-mandala (Vrndã- 
vana), a pessoa pode se livrar dos doze sabores do gozo dos senti- 
dos materiais. As cinco divisões principais das relações mundanas 
são: admiração neutra, servidão, amizade, afeição parental e amor 
conjugal; as sete características subordinadas das relações munda- 
nas são: humor material, espanto, cavalheirismo, compaixão, ira, 
temor e horror. Originalmente, essas doze rasas, ou sabores das rela- 
ções, são intercambiadas entre a Suprema Personalidade de Deus e 
a entidade viva no mundo espiritual; e por percorrer as doze flores- 
tas de Vrndavana podem-se reespiritualizar os doze sabores da exis- 
tência pessoal. Desse modo, a pessoa se tornará uma alma liberada, 
livre de todos os desejos materiais. Se alguém tenta artificialmente 
renunciar ao gozo dos'sentidos, sobretudo o da língua, o esforço 
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fracassará, e de fato seu desejo de gozo dos sentidos aumentará 
como resultado da privação artificial. Só através da-experiência de 
verdadeiro prazer espiritual em relação com Krsha é que se pode re 
munciar aos desejos materiais. 


VERSO 21 


aa aaa: An 
ade ua ara ad fia RAM 


tavaj jitendriyo na syad 
vijitanyendriyah pumán 

na jayed rasanam yavaj 
Jitam sarvam jite rase 


tâvat-—ainda; jita-indriyah—aquele que dominou os sentidos; na= 
náo; syaí—pode ser; vijita-anya-indriyah—aquele que dominou todos 
os outros sentidos; pumán—um ser humano; na jayet—náo conse- 
gue dominar; rasanam—a lingua; yávat—enquanto; jitam-—domina- 
do; sarvam--tudo; jite—quando dominou; rase—a lingua. 


TRADUÇÃO 
Embora alguém possa dominar todos os outros sentidos, enquan- 
toa língua não for dominada, não se pode dizer que ele controlou 
os sentidos. Porém, se alguém é capaz de controlar a língua, então 
entende-se que ele tem pleno controle sobre todos os sentidos. 


SIGNIFICADO 

Através do comer, todos os sentidos recebem energia e atividade, 
e dessa maneira se a língua não for controlada, todos os sentidos 
serão arrastados para a plataforma de existência material. Portan- 
to, por todos os meios:se deve controlar a língua. Se a pessoa jejua, 
todos os outros:sentidos sé enfraquecem e perdem: a potência. A 
língua, porém, fica mais ávida de saborear preparações deliciosas, 
e quando ela afinal satisfaz a língua, todos os sentidos logo se des- 
controlam. Por isso, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura aconselha 
que se aceite maha-prasâdam, ou os restos da comida do Senhor, em 
proporção moderada. Já que a função da: língua também é vibrar, 
deve-se vibrar o glorioso-santo nome do Senhor Supremo e saborear 
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o êxtase da consciência de Krsna pura. Como se afirma no Bhaga 
vad-gitã, rasa-varjam raso'py asya param drstvã nivartate: só através 
do gosto superior da consciência de Krsna'é que podemos abandos 
nar o fatal gosto inferior que nos mantém aprisionados no cativeiro 
material. 

Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thakura declara que enquanto 4 
inteligéncia estiver coberta pela matéria, a pessoa náo poderá com- 
preender o prazer'da consciência de Krsna. Para tentar desfrutar 
sem Krsna, a entidade viva deixa a morada do Senhor Supremo, 
chamada Vrajabhúmi, e desce ao mundo material, onde logo perde 
o controle dos sentidos. Ela se torna vítima sobretudo da língua, 
do estômago e dos órgãos genitais, que exercem pressão intolerável 
sobre a alma condicionada. Esses desejos cedem, porém, quando a 
pessoa restabelece sua bem-aventurada relação com o Senhor, que 
é de fato o reservatório de todo o prazer. Quem se apega ao gosto 
da-consciência de Krsna, automaticamente segue todas as regras e 
regulações da vida religiosa devido à atração espontânea por visud- 
dha-sattva, ou'o modo da bondade pura. Sem tal atração espontã- 
nea, fica-se decerto confuso com as investidas dos sentidos materiais, 

Mesmo a fase inicial do serviço devocional, chamada sadhana- 
bhakti (prática reguladora), é tão poderosa, que leva a pessoa à pla- 
taforma de anartha-nivrtti, onde ela se livra de indesejáveis hábitos 
pecaminosos e recebe alívio da pressão da lingua, do estômago e 
dos órgãos genitais. Desse modo, ela se livra do cativeiro dos vícios 
materiais e não pode mais ser enganada pelas tentações da energia 
material. Como se diz, nem tudo o que reluz é ouro. A este respeito, 
Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura recomenda que pondere- 
mos sobre a seguinte canção escrita por seu pai, Srila Bhaktivinoda 
Thákura: 


Sarira avidya-jal, Jadendriya tâhe kãl, 
Jive phele visaya-ságare 
tâ'ramadhye jihvã ati-” lobhamay sudurmati, 
td 'ke jeta kathina samsare 


krsna bada dayâmay, karibãre jihvã jay, 
sva-prasâdânna dila bhai 

sei annâmrta pão, radha-krsna-guna gdo, 
preme dáko caitanya-nitai 
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“Ó Senhor, este corpo material é:a personificacáo da ignoráncia, e 
os sentidos são uma-rede de caminhos que conduzem à morte. De 
alguma forma, caímos neste oceano de gozo dos sentidos, e de todos 
os sentidos a língua é o mais voraz e incontrolável; é muito difícil 
dominar a língua neste mundo. Mas tu, querido Krsna, és muito 
bondoso conosco e nos deste tão saborosa prasâdam, só para con- 
trolarmos a língua. Agora tomemos esta prasâdam para nossa plena 
satisfação e glorifiquemos Suas Onipotências Sri Sri Radha-Krsna, 
e com amor pegamos a ajuda do Senhor Caitanya e do Senhor Ni- 
tyânanda.” 





VERSO 22 


Pa a Arca go | 
ae à e ARA JATA IRRI 


pingalã nâma vesyâsid 
videha-nagare purã 

tasya me Siksitam kiñicin 
nibodha nrpa-nandana 


piñgala nama—de nome Pingala; vesyã--uma prostituta; ásit— 
havia; videha-nagare—na cidade chamada Videha; purã-—no passa- 
do; tasyah—dela; me=por mim; siksitam—o que foi aprendido; 
kiñcit—algo; nibodha—agora aprendes; nrpa-nandana—6 filho de 
reis. 


TRADUÇÃO 
Ó filho de reis, outrora, na cidade de Videha, morava uma pros- 
tituta chamada Pingala. Agora, por favor, ouve o que aprendi da- 
quela senhora. 


VERSO 23 


a Afinal ni Ra JR 
sq ao afiado fist GUA RA 
sã svairiny ekadã kântarm 
sanketa upanesyati 
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abhiit kãle bahir dvãre 
bibhrati rapam uttamam 


sa—ela; svairini—a prostituta; ekadá—certa vez; kantam—um 
amante que paga ou cliente; sankete--em sua casa de prostituição; 
upanesyati-—para trazer; abhiit—ela ficou de pé; kále—de noites 
bahih—fora; dvâre-na porta; bibhrati—mantendo; rápam-—sua 
forma; uttamam-—mais bela. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, aquela prostituta, com o desejo de levar um amante 
para sua casa, ficou à noite postada à porta mostrando sua bela 
forma. 


VERSO 24 


a ate ea oa ge | 
RARA AAN 


márga ágacchato viksya 
purusán purusarsabha 

tán Sulka-dán vittavatah 
kántán mene *rtha-kamukt 


márge—naquela rua; agacchatah—aqueles que vinham; viksya= 
vendo; purusan—homens; purusa-rsabha—ó melhor dentre os ho- 
mens; tán—a eles; $ulka-dan—=que podiam pagar o preço; vitta- 
vatah-=possuindo dinheiro; Kantan—amantes ou clientes; mene—ela 
consideraya; artha-kamuki-desejando dinheiro. 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dentre os homens, essa prostituta estava muito ansiosa 
para ganhar dinheiro e, enquanto ficava de pé à noite na rua, exa- 
minava todos os homens que passavam, pensando: “Oh! este na 
certa tem dinheiro. Sei que pode pagar o preço e tenho certeza de 
que apreciaria muito minha companhia". Assim ela pensava acerca 
de todos os homens na rua. 
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VERSOS 25 — 26 


A a RA! 
ARAS q a 
daa saia am | 
fs RA A area RAN 


ágatesv apayátesu 
sã sanketopajivini 

apy anyo vittavân ko “pi 
mãm upaisyati bhitri-dah 


evarn durasayã dhvasta- 
nidrá dváry avalambati 

nirgacchanti pravisati 
nisitham samapadyata 


agatesu—quando 'eles vinham; apayátesu—e quando iam; sd— 
ela; sanketa-upajtvini—ela cuja única renda era a prostituição; api— 
talvez; anyah—outro; vitta-vân-—que tem dinheiro; kah api—alguém; 
mám—de mim; upaisyati—aproximar-se-á em troca de amor; bhúri- 
dah—e dará muito dinheiro; evam—assim; durasayá—com vá es- 
perança; dhvasta—desperdicou; nidrá—seu sono; dvari—á porta; 
avalambati—encostada; nirgacchanti—saindo para a rua; pravisati— 
tornando a entrar em casa; nisitham-—a meia-noite; samapadyata — 
chegou. 

TRADUÇÃO 

Enquanto a prostituta Pingalã permanecia à porta muitos homens 
vieram e se foram, passando junto a sua casa. Seu único meio de 
vida era sua casa de prostituição, e por isso ela, cheia de ansiedade, 
pensava: “Talvez este que vem vindo agora seja muito rico... Oh! 
ele não vai parar, mas tenho certeza de que algum outro virá, Sem 
dúvida este homem que vem agora vai querer pagar por meu amor 
e provavelmente dará muito dinheiro”. Desse modo, com esperan- 
ça vã, ela permaneceu encostada à porta, sem poder terminar seu 
negócio e ir dormir. Em virtude da ansiedade, ela às vezes caminha- 
va até à rua e às vezes entrava em casa. Assim, aos poucos chegou 
a meia-noite. 
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VERSO 27 


em fra ESTAR a À 
feia: quit sa freada: gera: lo 


tasyã vittasayã susyad- 
vaktraya dina-cetasah 

nirvedah paramo jajñe 
cintá-hetuh sukhavahah 


tasyah—dela; vitta—por dinheiro; asaya-—pelo desejo; $usyat—res- 
secado; vaktraydh—seu rosto; dina—taciturna; cetasah—sua mente; 
nirvedah—desapego; paramah—muito grande; jajñe—despertad 
cinta—ansiedade; hetuh—por causa de; sukha—felicidade; dvahah— 
trazendo. 


TRADUÇÃO 
À medida que a noite passava, a prostituta, que tanto desejava 
dinheiro, aos poucos ficou taciturna, e seu rosto murchou. Desse 
modo, cheia de ansiedade por obter dinheiro e muito desapontada, 
começou a sentir grande desapego de sua situação, e a felicidade 
surgiu em sua mente. 


SIGNIFICADO 

Destes versos se conclui que nesta noite em particular a prosti- 
tuta Pingalã não foi nem um pouco bem-sucedida em atrair clientes 
a sua casa. Estando completamente frustrada e desapontada, ela 
pouco a pouco se tornou indiferente a sua situação. Desse modo, 
grande sofrimento às vezes leva alguém ao caminho da iluminação, 
ou, segundo um provérbio sânscrito, o: desapontamento faz surgir 
a'maior satisfação : 

A prostituta dedicara sua vida a satisfazer os desejos luxuriosos 
de muitos homens. Empregando sua mente, corpo e palavras no ser- 
viço de amantes pagadores, ela esqueceu por completo o serviço de- 
vocional à Suprema Personalidade de Deus, e assim sua mente estava 
muito inquieta e perturbada. Por fim, encontrando-se em completa 
frustração, seu rosto e garganta secos, ela começou a sentir indife- 
rença à situação, e a felicidade surgiu em sua mente. 
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VERSO 28 


val ARMA a Y AAA 
fa anai yera an aÈ: NRC 


tasyá nirvinna-cittaya 
gitart śrnu yathā mama 

nirveda àsa-pasanam 
purusasya yatha hy asih 


tasyah—dela; nirvinna—enojada; cittayah—cuja mente; gitam— 
a canção; srnu—por favor, ouve; yatha—como é; mama—de mim; 
nirvedah—desapego; -—de esperanças e anseios; pasânam—da 
rede aprisionante; purusasya—de uma pessoa; yathã—assim como; 
hi—decerto; asih—a espada. 





TRADUÇÃO 


A prostituta sentiu nojo de sua situação material e assim se tornou 
indiferente a ela. De fato, o desapego age como uma espada, cor- 
tando em pedaços a aprisionante rede das esperanças e desejos ma- 
teriais. Agora ouve de mim, por favor, a-canção que a prostituta 
cantou naquela situação. 


SIGNIFICADO 
A rede dos desejos materiais é criada quando o ser vivo pensa er- 
roneamente que pode se estabelecer para sempre no mundo material. 
Deve-se cortar essa-rede aprisionante com a espada do desapego; 
senão ele será forçado a vagar na rede ilusória de mãyã sem nenhu- 
ma compreensão da vida liberada na plataforma espiritual. 


VERSO 29 


3 aaa ar araña! 
err fra aa RD a RAN 


na hy añgájáta-nirvedo 
deha-bandham jihasati 

yatha vijñana-rahito 
manujo mamatâm nrpa 
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na—não; hi—decerto; anga-—ó rei; ajata—quem não desenvolveu; 
nirvedah—desapego; deha—do corpo material; bandham—cativei- 
ro; jihasati—ele deseja abandonar; yathi—assim como; vijñána—o 
conhecimento realizado; rahitah—destituido de; manujah—um ser 
humano; mamatâm-—falso sentido de propriedade; nrpa—ó rei. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, assim como um ser humano, destituído de conhecimento 
espiritual, jamais deseja abandonar seu falso sentido de propriedade 
sobre muitas coisas materiais, do mesmo modo, quem não desenvol- 
veu o desapego jamais deseja renunciar ao cativeiro do corpo mate- 
rial. 





VERSO 30 


fira 
w A a anana: I 
MARET: PARA AA ET 13 oll 


pingalovica 
aho mé moha-vitatim 
pasyatavijitatmanah 
Yã kântâd asatah kâmar 
kâmaye yena bãlisã 


pingala-—Pingala; uvâca—disse; aho—oh!; me--minha; moha- 
da ilusão; vitatim-—a expansão; pasyata--vede só; avijita-atmanah — 
daquele cuja mente não é controlada; yã--a qual pessoa (eu); kân- 
tat—de um amante; asatah—imútil, insignificante; kdmam-—prazer 
luxurioso; kdmaye—eu desejo; yena—porque; balisa—souw: uma tola. 





TRADUÇÃO 
A protistuta Pingalã disse: Vede só quão iludida estou. Porque 
não sou capaz de controlar minha mente, tal qual uma tola, desejo 
prazer luxurioso do homem mais insignificante. 


SIGNIFICADO 
Na existência material, todos os sentidos são atraídos por dife- 
rentes objetos, e assim a alma condicionada se torna um tolo de 
primeira classe. A causa da vida:material é a indiferença da pessoa 
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para com a Verdade Absoluta. A alma condicionada se considera 
o:senhor e desfrutador do mundo material e considera que o propó- 
sito da vida é o gozo dos sentidos. Quanto mais alguém tenta des- 
frutar-o-mundo material, mais sua ilusão aumenta. Infere-se deste 
verso que a prostituta Pingalã não apenas ganhava a vida através 
da prostituição, mas de fato desfrutava seu contato ilícito com inú- 
meros homens. As palavras kântãd asatah indicam que ela se vendia 
livre e indiscriminadamente aos homens mais ordinários e impres- 
táveis, considerando-os ““amantes'”. Por isso ela diz: “eu era uma 
grande tola”*. A palavra balisa significa “alguém que tem mentali- 
dade infantil, sem experiência prática do que é certo ou errado". 


VERSO 31 


aa aai ae i 
am ARA 


w Taw ASM U 


santam samipe ramanam rati-pradam 
vitta-pradam nityam ima viháya 

akâma-dam duhkha-bhayadhi-soka- 
moha-pradam tuccham aham bhaje 'jnã 


santam-— estando; samipe—mais próximo (no meu coração); ra- 
manam—o mais querido; rati—verdadeiro amor ou prazer; pra- 
dam-—dando; vitta—prosperidade; pradam-—dando; nityam—eter- 
na; imam—a Ele; vihaya—abandonando; akáma-dam—que nunca 
podem satisfazer os desejos da pessoa; duhkha—miséria; bhaya— 
medo; 4dhi—afligáo mental; $oka—lamentagáo; moha—ilusáo; pra- 
dam—dando; tuccham—mais insignificante; aham—eu; bhaje—sirvo; 
ajña—tola ignorante. 


TRADUÇÃO 
Sou tão tola que abandonei o serviço àquela pessoa que, estan- 
do eternamente situada em meu coração, é de fato muito querida 
para mim. Esse ente muito querido é o Senhor do Universo, que é o 
outorgador do amor e da felicidade verdadeiros e a fonte de toda a 
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prosperidade. Embora Ele esteja em meu próprio coração, eu O nes 
gligenciei por completo. Em vez disso, por ignorância servi homens 
insignificantes que jamais puderam satisfazer meus verdadeiros de- 
sejos e que me trouxeram apenas infelicidade, temor, ansiedade, la+ 
mentação e ilusão. 
SIGNIFICADO 
Pingalá lamenta ter escolhido servir homens; muito: pecadores e 
imprestáveis. Ela pensava erroneamente que eles lhe trariam felicidas 
dee por isso negligenciou o serviço ao verdadeiro Senhor do cora» 
ção, Krsna: Ela pôde compreender quão tola foraao'se esforçar para 
conseguir dinheiro, sem saber que o Senhor Supremo está sempre 
inclinado a dar prosperidade a Seu devoto sincero. A prostituta se 
orgulhava de sua capacidade de agradar aos homens, mas ela agora 
lamenta não ter tentado satisfazer o Senhor Supremo mediante o 
serviço amoroso. O Senhor Supremo está completamente à parte 
das transações do mundo material. O Senhor Krsna é o verdadeiro 
desfrutador de todos e de tudo, mas deve-se aprender a satisfazer o 
Senhor mediante o serviço espiritual puro. 


VERSO 32 
E em if qu 


anma misgia 
mA Aa AR NRN 


aho mayātmā paritāpito vrthā 
sanketya-vrttyati-vigarhya-vártayd 

strainán narád yártha-trso 'nusocyat 
kritena vittam ratim âtmanecchari 


aho—oh!; mayá—por mim; dímáa—a alma; paritapitah—sujei- 
ta a grande dor; vriha—inutilmente; sáñketya—de uma prostituta; 
vrttyã—pela ocupação; ati-vigarhya—muito repreensível; vartayãa— 
ocupação; strainãt-—de luxuriosos caçadores de mulheres; narat—de 
homens; yã-—quem (eu); artha-trsah-—-do ganancioso; anusocyat-— 
o lamentável; kritena—com o que era vendido; vittam—dinheiro; 
ratim-—prazer sexual; dtmand—com meu corpo; icchati—desejando. 
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TRADUÇÃO 
Oh! como torturei inutilmente minha própria alma! Vendi meu 
corpo a homens luxuriosos e cobiçosos que eram eles mesmos obje- 
tos de compaixão. Desse modo, praticando a mais abominável pro- 
fissão de prostituta, esperava obter dinheiro e prazer sexual. 


SIGNIFICADO 

A arte da prostituição se baseia em despertar nos homens a pro- 
pensão a desfrutar. Aparentemente esta prostituta era tão tola que 
tinha uma concepção romântica de sua profissão e de fato tentava 
desfrutar casos amorosos com seus clientes, sem compreender que 
eles eram os mais baixos dos homens com as mais abomináveis in- 
tenções. Assim como a prostituta Pingalã, deve-se compreender que 
quem abandona o serviço devocional ao Senhor, apenas sé torna 
vítima da energia ilusória e sofre em demasia. 


VERSO 33 


iia 
quí aa a: man | 
AZ 


foral. A A 133 


yad asthibhir nirmita-vam$a-vamsya- 
sthânarh tvacã roma-nakhaih pinaddham 

Ksaran-nava-dvâram agâram etad 
vin-mitra-pârnam mad upaiti kânyã 


yat—o que; asthibhih-—com ossos; nirmita-=construído; varisa— 
a espinha; varnsya—as costelas; sthânam-—os ossos das mãos e das 
pernas; tvacã—pela pele; roma-nakhaih—por cabelo e unhas; pinad- 
dham-—coberto; ksarat-—expelindo; nava—nove; dvãram-—portas; 
agáram—casa; etat—esta; vit—fezes; miltra—urina; púrnam—cheia 
de; mat—além de mim; upaiti—dedica-se a; k4—qual mulher; anya— 
outra. 

TRADUÇÃO 

Este corpo material é como uma casa em que eu, a alma, estou 

vivendo. Os ossos que formam minha espinha, costelas, braços e 
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pernas são como vigas, traves e pilares da casa, e a estrutura com- 
pleta, que está cheia de fezes e urina, é coberta de pele, cabelo e 
unhas. As nove portas que conduzem a este corpo estão sempre ex- 
cretando substâncias asquerosas. Além de mim, que mulher poderia 
ser tão tola a ponto de se devotar'a este corpo material, achando 
que poderia encontrar prazer e amor nesta máquina? 


SIGNIFICADO 

As nove portas que levam para dentro ou para fora docorpo são 
os dois olhos, as duas narinas, a'boca, os dois ouvidos, o órgão ge- 
nital eo ânus: Varnsa, ou t'espinha””, também significa “bambu”, e 
de fato o esqueleto assemelha-se à uma construção de bambu. Assim 
como bambu pode ser de imediato reduzido a cinzas ou cortado em 
pedaços, da mesma forma,'o corpo material, que está sempre se de- 
teriorando, pode ser a qualquer momento incinerado, dilacerado, 
afogado, queimado, sufocado e assim' por diante. O corpo, afinal, 
terá de se desintegrar, e portanto, sem dúvida, não há ninguém tão 
desditoso como quem se dedicou 'de corpo e alma a este corpo débil 
e cheio de elementos desagradáveis, 


VERSO 34 


feat og afirmando god 
TEMER TERA PINA 113811 


videhánám pure hy asminn 
aham ekaiva múdha-dhih 

yanyam icchanty asaty asmád 
átma-dát kâmam acyutãt 


videhânâm--dos residentes de Videha; pure—na cidade; hi— 
decerto;asmin—este; aham—eu; ekã-—sozinha; eva—sem dúvi- 
da; múdha—tola; dhih—cuja inteligéncia; ya—testa sou eu) que; 
anyam—outro; icchanti—desejando; asati—sendo muito incasta; 
asmát—outro que não Ele; 4tma-dát—que nos concede nossa verda- 
deira forma espirituak kdmam-—gozo dos sentidos; acyutat—a Su- 
prema Personalidade de Deus, Acyuta. 


A história de Pingala 


TRADUÇÃO 
Decerto, nesta cidade de Videha, só eu sou completamente tola. 
Neglige: a Suprema Personalidade de Deus, que nos outorga 
tudo, inclusive nossa forma espiritual original, e em vez disso dese- 
jei desfrutar o gozo dos sentidos com muitos homens. 





VERSO 35 


axa RE ara TERIA TR | 
à ara SA AA A 


suhrt presthatamo nátha 
almã cayam saririnam 

tam vikriyatmanaivaham 
rame “nena yathá ramá 


su-hrt—amigo benquerente; prestha-tamah—absolutamente queri- 
díssimo; náthah—Senhor; atma--alma; ca—também; ayam—Ele; 
Saririnâm—de todos os seres corporificados; tam—a Ele; vikriya— 
comprando; dimanã-—por me render; eva—decerto; aham-—eu; ra- 
me—desfrutarei; anena—com o Senhor; vathã-—tal qual; ramã— 
Laksmideyvi. 





TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus é, de forma absoluta, o mais 
querido para todos os seres vivos porque é o Senhor e benquerente 
de todos. Ele é a Alma Suprema situada no coração de todos. Por- 
tanto, agora pagarei o preço da rendição completa e, dessa manei- 
ra, comprando o Senhor, desfrutarei com Ele tal qual Laksmidevi. 


SIGNIFICADO 

O verdadeiro amigo de todas as almas condicionadas é o Senhor 
Supremo, e só Ele pode outorgar a mais elevada perfeição da vida. 
Quem segue o exemplo de Laksmidevi, que permanece sempre nos 
pés de lótus do Senhor, decerto alcançará a felicidade eterna. A 
pessoa deve tirar o melhor proveito do corpo material, que é um 
mau negócio, e render-se de-corpo; mente-e palavras ao Senhor. 
Pagando este preço, pode-se comprar o Senhor, que é o mais es- 
timado benquerente de todos. Dessa forma, essa antiga propensão 
para o gozo dos sentidos será controlada automaticamente. 
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VERSO 36 


E A AAA AT: | 
maa nan msg: NN 


kiyat priyam te vyabhajan 
kama ye kama-da naráh 

ady-antavanto bharyayá 
devã vã kala-vidrutah 


kiyat—quanta; priyam—verdadeira felicidade; te—eles; vyabha- 
Jan—forneceram; kdmah—gozo dos sentidos; ye—e aqueles; káma- 
dah—que dão gozo dos sentidos; naráh-—homens; 4di—um come- 
$o; anta—e um fim; vantah-—tendo; bharyayah—de uma esposa; 
deváh—os semideuses; vd—ou; kala—pelo tempo; vidrutah—sepa- 
rados e por isso perturbados. 


TRADUÇÃO 
Os homens fornecem gozo dos sentidos às mulheres, mas todos 
esses homens, e até mesmo os semideuses do céu, têm um começo 
e um fim. Eles todos são criações temporárias que serão arrastados 
pelo tempo. Portanto, quanto prazer ou felicidade verdadeira pode 
qualquer um deles jamais dar a suas esposas? 


SIGNIFICADO 
Neste mundo material, todos estão, em suma, buscando seu pró- 
prio gozo dos sentidos e por isso todos estão se arruinando devido 
à influência do tempo. Na plataforma material, ninguém de fato 
ajuda a ninguém. O presumível amor mundano é apenas um proces- 
so de enganação, como está descobrindo agora a senhora Pingalá. 


VERSO 37 
A atear ta oe: Ria o 
É GURIA STA: GRE: MOI 


núnam me bhagaván prito 
visnuh kenapi karmaná 


A história de Pingala 


nirvedo *yam durasaya 
yan me játah sukhávahah 


nūnam—sem dúvida; me—comigo; bhagavān—o Senhor Supre- 
mo; pritah—está satisfeito; visnuh—a Personalidade de Deus; kena 
api—por alguma; karmana—atividade; nirvedah—desapego do gozo 
dos sentidos; ayam—este; durasayah—em quem tão obstinadamente 
esperava pelo desfrute material; yat—porque; me—em mim; jatah— 
surgiu; sukha—felicidade; avahah—trazendo. 


TRADUÇÃO 
Embora eu esperasse mui obstinadamente desfrutar o mundo ma- 
terial, de uma maneira ou outra o desapego surgiu em meu coração, 
e está me deixando muito feliz. Portanto, a Suprema Personalidade 
de Deus, Visnu, deve estar contente comigo. Sem nem mesmo sabê- 
lo, devo ter executado alguma atividade que O satisfez. 


VERSO 38 


Aiaia: S Ricos: | 
mari Ea go RIA 


maivarh syur manda-bhagyayâh 
klesa nirveda-hetavah 

yenânubandham nirhrtya 
purusah $amam rechati 


má—náo; evam—assim; syuh—poderiam ser; manda-bhágyayáh— 
de uma mulher que é deveras infeliz; klesah—misérias; nirveda—do 
desapego; hetavah—as causas; yena—pelo qual desapego; anuban- 
dham—o cativeiro; nirhrtya—removendo; purusah—uma pessoa; 
Ssamam—a verdadeira paz; rcchati—obtém. 


TRADUCÁO 
Alguém que desenvolveu o desapego pode abandonar o cativeiro 
decorrente de sociedade, amizade e amor materiais, e quem passa 
por grande sofrimento se torna pouco a pouco, devido à desesperan- 
ça, desapegado e indiferente ao mundo material. Logo, em virtude 
de meu grande sofrimento, este desapego despertou em meu coração; 
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como poderia eu, todavia, ter passado por tão misericordioso so- 
frimento se fosse de fato desafortunada? Portanto, sou na verdade 
afortunada e recebi a misericórdia do Senhor. Ele, de um modo ou 
de outro, deve estar satisfeito comigo. 


VERSO 39 


atenta fc Tee: | 
A a re 13 


tenopakrtam adaya 
Sirasa grámya-sangatah 
tyaktvã durasah saranam 
vrajâmi tam adhisvaram 


tena—por Ele (o Senhor); upakrtam-—a grande ajuda prestada; 
âdúya-—aceitando; Sirasãà—sobre minha cabeça, com devoção; grá- 
mya—ordinário gozo dos sentidos; sañgatah—relativos ao; tyaktva— 
abandonando; durasah—desejos pecaminosos; Saranam—para abri- 
go; vrajámi—agora venho; tam-—a Ele; adhisvaram—a Suprema 
Personalidade de Deus, 


TRADUÇÃO 
Com devoção, aceito o grande benefício que o Senhor me prestou. 
Tendo abandonado meus desejos pecaminosos de gozo dos senti- 
dos, agora me refugio nEle, a Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 40 


aq aaa | 
pia mia nen 


santustã sraddadhaty etad 
yathã-labhena jivati 

viharamy amunaivaham 
atmaná ramanena vai 


santustá—completamente satisfeita; sraddadhari-—-agora tendo 
completa fé; etat-—-na misericórdia do Senhor; yatha-lâbhena—com 
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qualquer coisa que venha espontaneamente; jivati—vivendo; viharã- 
mi-—desfrutarei a vida; amunã--com aquele; eva-—apenas; aham -— 
eu; Gtmanã--com a Suprema Personalidade de Deus; ramanena— 
que é a verdadeira fonte de amore felicidade; vai-—=não resta dúvida 
sobre isto. 


TRADUÇÃO 
Agora estou completamente satisfeita e tenho plena fé na mise- 
ricórdia do Senhor. Portanto, vou me manter com qualquer coisa 
que venha por sua própria conta; Desfrutarei a vida apenas com o 
Senhor, porque Ele é a verdadeira fonte de amor e felicidade. 


VERSO 41 


dart afã A | 
Raras aaa? 


sarhsãra-kúpe patitam 
visayair musiteksanam 
grastam kalâhinâtmânam 
ko 'nyas trátum adhisvarah 


samsára—a existencia material; kipe—no poço escuro; patitam— 
caída; visayaih—pelo gozo dos sentidos; musita—roubada; iksa- 
nam>—yisáo; grastam—agarrada; kála—do tempo; ahinã-—pela ser- 
pente; atmânam-—a entidade viva; kah—quem; anyah—outra pessoa; 
trâtum-=<é capaz; de salvar; adhisvarah—a Suprema Personalidade 
de Deus. 

TRADUÇÃO 

As atividades referentes ao gozo dos sentidos rouba a inteligén- 
cia da entidade viva, e por isso esta cai no poço escuro da existência 
material. Dentro deste poço, ela é então agarrada pela serpente fatal 
do tempo. Quem, senão a Suprema Personalidade de Deus, poderia 
salvar a pobre entidade viva de tão desesperada condição? 


SIGNIFICADO 
Pingala afirmou num verso precedente que mesmo os semideuses 
são incapazes de dar verdadeira felicidade a uma mulher. Pode- 
se perguntar quem autorizou esta senhora a rejeitar até mesmo tão 
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insignes personalidades quanto Brahma, Siva e os outros semideuses, 
A resposta dada aqui é que se alguém quer de fato resolver todos 
os problemas da vida e voltar ao lar, voltar ao Supremo, então a 
única solução é refugiar-se nos pés: de lótus do Senhor. É bem cos 
nhecido que os próprios semideuses estão sujeitos a nascimento e 
morte. Como o próprio Senhor Siva declarou, mukti-pradata sar- 
vesámh visnur eva na samsayahi; “Nao há dúvida de que Visnu é o 
outorgador da liberação para todos”. 


VERSO 42 


ara fita arara | 
E SS A 


átmaiva hy âtmano goptá 
nirvidyeta yadákhilat 

apramatta idam pasyed 
grastam kalâhinã jagat 


atmá—a alma; eva—sozinha; hi—decerto; atmanah—de si mesma; 
goptá—a protetora; nirvidyeta—fica desapegada; yadá—quando; 
akhilat—de todas as coisas materiais; apramattah—sem febre ma- 
terial; idam-—este; pasyet-—pode ver; grastam—agarrado; kála—do 
tempo; ahinã—pela serpente; jagat—o Universo. 


TRADUÇÃO 
Ao ver que o Universo inteiro foi capturado pela serpente do 
tempo, a entidade viva se torna sóbria e sã e, nesse momento, desa- 
pega-se de todo o gozo dos sentidos materiais. Nesta condição, a 
entidade viva está qualificada para ser seu próprio protetor. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, Pingalã declara que pela misericórdia do Senhor uma 
alma auto-realizada pode ver que-o Universo inteiro está existindo 
dentro das mandíbulas da fabulosa serpente do tempo. Esta não é 
decerto uma situação promissora, e/quem consegue enxergar esse 
fato, perde o desejo de gozo dos sentidos. Logo, em virtude da mi- 
sericórdia imotivada do Senhor, a entidade viva espiritualmente sã 
pode proteger-se da ilusão. 
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Já que agora Pingala está glorificando a Personalidade de Deus 
devido a Sua misericórdia em conceder a salvacáo, pode surgir a se- 
guinte pergunta: Ela está adorando o'Senhor por amor, ou é uma 
mera salvacionista que deseja libertar-se da' existência material? 
Em resposta pode-se dizer que em sua situação consciente de Krsna 
ela já está liberada, embora permaneça neste mundo. Seu programa 
agora será simplesmente prestar serviço amoroso à Personalidade 
de Deus sem nenhum desejo pessoal, inclusive'o de salvação. 


VERSO 43 
ARTO SA 


ad aña aman | 
SAA TAR A 11821 


Sri-brahmana,uydca 
evam vyavasita-matir 
durasam kânta-tarsa-jâm 
chittvopasamam ásthaya 
Sayyâm upavivesa sã 


Sri-brahmanah uváca—o avadhñta disse; evam—assim; vyavasita— 
determinada; matih—sua mente; durásam—o desejo pecaminoso; 
Kkanta—amantes; farsa—anseio por; jam—causado por; chittva— 
cortando; upasamam-—em tranquilidade; asthãya—estando situada; 
Sayyám—em sua cama; upavivesa—sentou-se; sá—ela. 


TRADUÇÃO 
O avadhita di Dessa maneira, completamente decidida, Pin- 
galã cortou todos os seus desejos pecaminosos de desfrutar prazer 
sexual com amantes e situou-se em perfeita paz. Ela, então, sentou- 
se em sua cama. 





VERSO 44 
am fi qa qe aa ra ge 
quase rat gear ARSTIL 
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asa hi paramam duhkharm 
nairasyam paramam sukham 

yatha sañchidya kantasam 
sukham susvápa pingala 


asa—desejo material; hi—decerto; paramam-—a mais profunda; 
duhkham-—infelicidade; nairasyam—o estar livre dos desejos mate- 
riais; paramam-—a maior; sukham-—felicidade; yathã-—deste modo; 
sañchidya—cortando por completo; kanta—por amantes; asam—o 
sukham—feliz; susvapa—dormiu; pingala—a ex-prostituta 





TRADUÇÃO 
O desejo material é, sem dúvida, a causa da mais profunda infeli- 
cidade; e estar livre de semelhante desejo é a causa da maior felici- 
dade. Por isso, cortando de uma vez por todas seu desejo de desfrutar 
com supostos amantes, Pingalã foi dormir muito feliz. 


Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humil- 
des servos de Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu- 
pāda referentes ao Décimo Primeiro Canto, Oitavo Capítulo, do 
Srimad-Bhagavatam, intitulado “A história de Pingala”. 


CAPÍTULO: NOVE 


Desapego de tudo o 
que é material 


O brâhmana avadhita descreve seus outros sete gurus, começan- 
do com o pássaro kurara, Também descreve um guru adicional, o 
próprio corpo. 

A instrução: recebida do pássaro kurara é que o apego cria misé- 
ria, mas quem é desapegado e não tem posses materiais está qualifi- 
cado para alcançar felicidade ilimitada. 

O brâhmana avadhiita aprendeu da criança tola e preguiçosa que, 
livrando-se da ansiedade, a pessoa se torna idônea para adorar a 
Suprema Personalidade de Deus'é apta para experimentar o êxtase 
supremo. 

A instrução recebida da moça que conservou apenas um bracelete 
de conchas em cada pulso é que'se deve ficar só, para que ma 
mente se estabilize. Apenas então será possível fixar a mente de 
uma vez por todas na Personalidade de Deus. Certa vez, diversos 
homens chegaram para pedir a mão da moça, cujos parentes, por 
coincidência, não estavam 'em'casa.: Ela entrou num aposento da 
casa e começou a bater“arroz para preparar comida para os hós- 
pedes inesperados. Nessa altura, seus braceletes de conchas estavam 
fazendo muito barulho devido ao atrito entre eles, e para acabar 
com este ruído ela foi quebrando os braceletes um a um até ficar 
afinal apenas com um em cada braço. Assim: como dois ou mais 
braceletes fazem barulho, se mesmo duas pessoas residem no mesmo 
lugar — e'que se dizer de muitas — há toda a possibilidade de ocor- 
rer desavença e conversa fútil. 

O bráhmana avadhítta também recebeu instrução do fabricante 
de flechas, que estava táo absorto em construir uma flecha, que 
nem mesmo percebeu que o rei estava passando a seu lado na es- 
trada. Da mesma maneira, deve-se controlar com rigor a mente, 
concentrando-a na adoração ao Senhor $ri Hari. 

O brâhmana avadhita aprendeu da serpente que um sábio deve 
vaguear sozinho, não deve morar num lugar predeterminado, deve 
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ser sempre cuidadoso e grave, não deve revelar seus movimentos, 
não deve aceitar ajuda de ninguém e deve falar pouco. 

A instrução obtida da aranha, que produz de sua boca a teia é 
depois a recolhe, é que a Suprema Personalidade de Deus, de modo. 
semelhante, cria de'Si mesmo o Universo inteiro e depois recolhe-o 
para dentro de Si. 

Do frágil inseto que assumiu a mesma forma da vespa pesaskrt, 
o brâhmana avadhiita aprendeu que a entidade viva, sob o domínio. 
da afeição, ódio e temor, atinge na próxima vida a identidade da- 
quele objeto sobre o qual fixa sua inteligência. 

Vendo que o débil corpo material está sujeito a nascimentos e 
mortes, a pessoa sóbria deve desfazer-se do apego material a este 
corpo e utilizar adequadamente, na busca de conhecimento, a rara 
dádiva de ter uma vida humana, esforçando-se sempre pela conse- 
cução da meta mais elevada, 


VERSO 1 
O SATA 


GRS (E AA AA JU 
AGA e 12 


sri-brâhmana uvãca 
parigraho hi duhkháaya 
yad yat priyatamam nrnám 
anantam sukham apnoti 
tad vidván yas tv akificanah 


sri-brâhmanah uváca-—o brâhmana santo disse; parigrahah—o 
apego a posses; hi—decerto; duhkhãya-—conducente à miséria; yat 
vat-—qualquer; priya-tamam—é muito querido; nrnâm-—de homens; 
anantam— ilimitada; sukham—felicidade; dpnoti—obtém; tat—isto; 
vidván—sabendo; yah—quem quer que; tuna verdade; akiñca- 
nah—está livre de tal apego: 


TRADUÇÃO 
O brãhmana santo disse: Todos consideram determinadas coisas 
no mundo material como muito queridas para si e, devido ao apego 
a esses objetos, eles por fim se tornam infelizes. Quem compreende 
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isto, renuncia à posse e ao apego materiais e, desse modo, alcança 
felicidade ilimitada. 


VERSO 2 


fi giras ff | 
añ aa q qe aña RM 


sámisam kuraram jaghnur 
balino 'nye nirâmisah 
tadâmisam parityajya 
sa sukham samavindata 


sa-âmisam-—tendo carne; kuraram—um falcáo enorme; jaghnuh-= 
atacaram; balinah—muito- fortes; anye—outros; nirámisah—sem 
carne; tadã-—naquele momento; âmisam-—a carne; parityajya—aban- 
donando; sah—ele; sukham—a felicidade; samavindata—alcangou.: 


TRADUÇÃO 
Certa vez, um bando de falcões enormes que não conseguia achar 
nenhuma presa atacou outro falcão mais fraco que tinha alguma 
carne. Naquele momento, estando em perigo de vida, o falcão aban- 
donou a carne e experimentou verdadeira felicidade. 


SIGNIFICADO 

Incitadas pelos modos da natureza, as aves se tornam violentas e 
matam outras aves para comê-las ou para roubar a carne que elas 
capturaram. Falcões, abutres e águias estão nesta categoria. Porém, 
a pessoa deve abandonar a tendência invejosa de cometer violência 
contra os outros e deve, adotar a consciência de Krsna, através da 
qual ela vê toda entidade viva como igual a si mesma. Nesta pla- 
taforma de verdadeira felicidade, não se inveja ninguém e por isso 
ninguém é visto como inimigo. 


VERSO 3 


Aaa AER | 
a ña atoa R 
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na me mãânãpamânau sto 

na cintã geha-putrinâm i 
ātma-krīda ātma-ratir 

vicarâmiha bála-vat 


na—náo; me—em mim; mána—honra; apamánau—desonra; 
stah—existem; na-—não há; cinta—ansiedade; geha=daqueles que 
têm um lar; putrindm—e filhos; dtma—pelo eu; kridah—brincando; 
átma—somente no eu; ratih—gozando; vicarámi—vagueio; ¡ha— 
neste mundo; bala-vat—como uma criança. 


TRADUÇÃO 
Na vida familiar, os pais estão sempre em ansiedade devido a seu 
lar, filhos e reputação. Mas nada tenho a ver com estas coisas. Não 
me preocupo em absoluto com família, nem me interesso por honra 
ou desonra. Desfruto apenas a vida da alma e encontro o amor na 


plataforma espiritual. Dessa maneira, vagueio pela terra como uma 
criança. 


VERSO 4 


0 re gl AR ATE | 
TR TE RA qu ias ts 


dvav eva cintayã muktau 
paramânanda äplutau 

yo vimugdho jado bálo 
Yo gunebhyah param gatah 


dvau—dois; eva—decerto; cintayá—de ansiedade; muktau—liber- 
tados; parama-ánande—em grande felicidade; aplutau—imersos; 
yah—aquele que; vimugdhah—é ignorante; jadah—retardado, sem 
desenvolver atividades; bálah— infantil; yah—aquele que; gune- 
bhyah—aos modos da natureza; param_—o Senhor, que é transcen- 
dental; gatah—alcançou. 


TRADUÇÃO 
Neste mundo, duas classes de pessoas estão livres de toda a ansie- 
dade e imersos em grande satisfação: aquele que é um tolo retardado 
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einfantil e aquele que se aproximou do Senhor Supremo, que se en- 
contra além dos três modos da natureza material. 


SIGNIFICADO 

Aqueles que buscam ardorosamente o gozo dos sentidos são, 
pouco a pouco, lançados numa condição de vida miserável, porque 
logo que alguém, mesmo de leve, viole as leis da natureza, terá de 
sofrer reações pecaminosas. Logo, até pessoas perspicazes e ambicio- 
sas, do ponto de vista material, vivem em constante ansiedade e de 
vez em quando imergem em grande miséria. Aqueles que são dispa- 
ratados e retardados, no entanto, vivem uma: felicidade ilusória, e 
os que se renderam ao Senhor Krsna são plenos de bem-aventurança 
transcendental. Por isso pode-se dizer que tanto o tolo quanto o de- 
voto são tranquilos, no sentido de que estão livres da ansiedade or- 
dinária da pessoa que tem ambições materiais. Isto não quer dizer, 
contudo, que o devoto e'o tolo retardado estejam na' mesma plata- 
forma. A paz do tolo é tal qual a de uma pedra morta, ao passo que 
a satisfação do devoto se fundamenta em conhecimento, perfeito. 


VERSO 5 


ol 
TA AA A A 


kvacit kumári tv âtmânam 
vrnânân grham ágatán 

svayam tán arhayám ása 
kvapiyatesu bandhusu 


kvacit—certa vez; kumari—uma moga; tu—de fato; átmánam— 
a ela mesma; vrnánan—desejando como esposa; grham—á casa; 
âgatân—chegados; svayam-—ela mesma; fan—aqueles homens; ar- 
hayám ása—recebeu com: grande hospitalidade; kva api—a outro 
lugar; yatesu—quando haviam ido; bandhusu—todos os seus pa- 
rentes. 





TRADUÇÃO 
Certa vez, uma moça em idade de casar estava a sós em casa, 
porque àquele dia seus pais e parentes tinham ido a outro lugar. 
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Nessa ocasião chegaram alguns homens à sua casa, desejando espes 
cificamente desposá-la. Ela-os recebeu com toda a hospitalidade. 


VERSO 6 


aaa aa a bia 
ARAÑA: TR E RO 


tesam abhyavahárartham 
sálin rahasi pârthiva 
avaghnantyâh prakostha-sthas 
cakruh Sankhãh svanari mahat 


tesâm--dos hóspedes; abhyavahãra-artham-—para que pudessem 
comer; sâlin—arroz; rahasi—estando sozinha; párthiva—ó rei; ava» 
ghnantyah—dela que estava batendo; prakostha—em seus antebra» 
qos; sthah—situados; cakruh—faziam; Sañkhah—braceletes feitos 
de conchas; svanam--sum ruído; mahat--grande; 


TRADUÇÃO 
A moça foi a um lugar reservado e começou a preparar algo que 
seus hóspedes inesperados pudessem comer. Ao bater o arroz, os 
braceletes de conchas em seus braços se chocavam e produziam enor- 
me ruído. 
VERSO 7 


a asafti acar aee Afat aa: | 
RR: TR E im IS 


sã taj jugupsitar matvã 
mahati vriditã tatah 

babharjaikaikasah Sankhan 
dvau dvau panyor asesayat 


sa—ela; tat—aquele barulho; jugupsitam—vergonhoso; matvá—pen- 
sando; mahati—muito inteligente; vridi tímida; tatah—de seus 
braços; babharija—quebrou; eka-ekasah—um a um; sañkhan—os 
braceletes de conchas; dvau dvau-—dois cada; pânyoh-—em suas 
mãos; asesayat —ela conservou. 
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TRADUÇÃO 
A moça temia que os homens considerassem sua família pobre 
porque ela estava ocupada na tarefa servil de debulhar o arroz. 
Sendo muito inteligente, a moça tímida quebrou os braceletes de 
conchas, deixando apenas dois em cada pulso. 


VERSO 8 


SA TS TR: | 
aa ficara fis lc) 


ubhayor apy abhad ghoso 

hy avaghnantyah sva-Sankhayoh 
tatrapy ekam nirabhidad 

ekasmán nábhavad dhvanih 


ubhayoh—dos dois (em cada mão); api—ainda; abhat—havia; 
ghosah—barulho; hi—na verdade; avaghnantyah—dela que debu- 
lhava o arroz; sva-Sankhayoh—de cada jogo de dois ornamentos de 
conchas; tatra—ali; api—mesmo; ekam—um só; nirabhidat—ela se- 
parou; ekasmãt-—daquele único ornamento; na—náo; abhavat— 
havia; dhvanih—um som. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, porque a moça prosseguia a debulhar o arroz, os 
dois braceletes em cada pulso continuavam a se chocar e a produzir 
ruído. Por isso ela tirou um bracelete de cada braço, e com apenas 
um em cada pulso não havia mais barulho. 


VERSO 9 


aaah qem E | 
FR dire MS 


anvasiksam ima tasyã 
upadesam arindama 

lokãn anucarann etán 
loka-tattva-vivitsaya 
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anvasiksam—Ni com os próprios olhos; imam-—esta; tasyah= 
da moca; upadesam—licio; arim-dama—6 subjugador do inimigo; 
lokan—mundos;' anucaran—vagueando; etan—por estes; loka—de 
mundo; fattva—a verdade; vivitsayã-—com o desejo de conhecer! 





a TRADUÇÃO 
O subjugador do inimigo, viajo por toda a superfície da Terra 
aprendendo constantemente sobre a natureza deste mundo e dessa 


maneira eu mesmo testemunhei esse caso e aprendi daquela moça 
uma lição. 


SIGNIFICADO 
O sábio brahmana aqui explica ao rei Yadu que náo está apre» 
sentando conhecimento teórico: Ao contrário, vagueando por todo 
o mundo, o bráhmana observador èe ponderado experimentou em 
pessoa as lições aprendidas de todos os gurus mencionados acima. 
Assim, em vez dè se apresentar onisciente como Deus, ele explica 
com humildade que aprendeu fielmente essas lições eni suás viagens? 


VERSO 10 
ari va aa 
TR AAA g ERT: lIR oll 


váse bahúnam kalaho 
bhaved vartã dvayor api 

eka eva vaset tasmãt 
kumaryã iva kankanah 


váse—numa residência; bahanam-—de muitas pessoas; kalahah— 
desavenca; bhavet—haverá; vártá—conversa; dvayoh—de duas 
pessoas; api—mesmo; ekah—sozinho; eva—decerto; vaset—deve-se 


viver; tasmát—potrtanto; kumaryah—da moga; iva=como; kañka- 
nah—o bracelete. 


TRADUÇÃO 
Quando muitas pessoas vivem juntas no mesmo lugar, indubita- 
velmente haverá aí desavenças. E mesmo que apenas duas pessoas 
vivam juntas, haverá conversas frívolas e desacordos. Portanto, para 


Verso 10] Desapego de tudo o que é material 639 


evitar conflitos, deve-se viver só, tal qual aprendemos do exemplo 
do bracelete da moça. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanâtha Cakravarti Thakura deu um belo exemplo a este 
respeito. Porque a moça mencionada na história não tinha um espo- 
so, ela teve de cumprir seu dever de anfitriã tirando os braceletes, 
para que cada pulso só tivesse/um bracelete. Da mesma forma, o 
processo de jiiâna-yoga, ou avanço espiritual através da especulação 
filosófica, exige que os sábios especuladores vivam sós, sem nenhuma 
associação. Já que os jriânis dedicam suas vidas à especulação, ha- 
verá, sem dúvida, argumentação e desavença ilimitadas sobre pontos 
técnicos, caso muitos jfiânis vivam juntos. Por isso, para: manter 
uma atmosfera tranquila, eles devem viver sós, Por outro lado, a 
filha de um rei devidamente casada com um principe da aristrocra- 
cia cumpre seus deveres para com o esposo vestindo-se de forma 
atraente com inúmeros adornos e aproximando-se dele para o amor. 
De forma semelhante, a deusa da devoção, Bhakti-devi, adorna-se 
com os inúmeros ornamentos dos vaisnavas, que se reúnem para sa- 
borear o doce som do santo nome do Senhor. Porque os vaisnavas 
puros não têm associação íntima com não-devotos, pode-se dizer 
que eles vivem sós; logo, também cumprem a finalidade deste verso. 
Não pode haver nenhuma desavença entre vaisnavas puros, porque 
eles estão na verdadeira plataforma da ausência de desejos, não que- 
rendo nem salvação nem poderes místicos, e que se dizer de gozo 
dos sentidos. Porque todos eles são devotos de Krsna, podem asso- 
ciar-se à vontade uns com os outros para glorificar o Senhor. Como 
se afirma no Srimad-Bhagavatam (3.25.34): 


naikátmatam me sprhayanti kecin 
mat-pãda-sevabhiratã mad-ihãh 

ye 'nyonyato bhagavatah prasajya 
sabhajayante mama paurusâni 


“O devoto puro, que está apegado às atividades dó servico devocio- 
nal e que sempre se ocupa a serviço de Meus pés de lótus, jamais 
deseja tornar-se uno coMigo. Semelhante devoto, que se ocupa com 
resolução, sempre glorifica Meus passatempos e atividades.” 

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura teceu o seguinte comen- 
tário sobre este verso: “A moça da história conservou apenas um 
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bracelete em cada pulso, para que não houvesse atrito ruidoso entre 
os braceletes. De forma semelhante, deve-se renunciar à associação 
dos que não são devotos do Senhor Supremo”. Esta é a verdadeira 
lição a ser aprendida. O verdadeiro vaisnava é sempre puro e de ca- 
ráter irrepreensível. Todavia, nos lugares em que se congregam não» 
devotos, sem dúvida, haverá crítica invejosa do serviço devocional 
ao Senhor, e aqueles que tentam falsamente analisar a realidade sem 
levar em consideração a Suprema Personalidade de Deus, criarão 
muito barulho perturbador em nome de filosofia. Portanto, deves 
se permanecer nos lugares onde o Senhor Supremo recebe a devida 
adoração segundo o padrão védico. Se todos se dedicarem a glorifi» 
car a Personalidade de Deus, Krsna, não: haverá nenhum impedi- 
mento à associação. Porém, num lugar onde as pessoas têm muitos 
propósitos diferentes além do prazer do Senhor Supremo, as rela» 
ções sociais, com certeza, serão rompidas. 

Deve-se, portanto, evitar-a associação daqueles que são hostis ao 
serviço devocional; senão a pessoa se frustrará na tentativa de al» 
cançar o propósito espiritual da vida. Quem se mantém sempre na 
companhia dos devotos do Senhor de fato está vivendo sozinho. Se 
alguém vive numa comunidade onde a única consideração é o prazer 
do Senhor, pode, então, evitar as situações conflitantes decorren- 
tes do fato de muitas pessoas estarem competindo para satisfazer os 
próprios desejos materiais. Esta é a lição que o inteligente brahma- 
na aprendeu dos braceletes da moça. 

A este respeito, Srila Madhvacarya cita o seguinte: 


asaj-janais tu sarhvãso 
na kartavyah kathañicana 
yávad yávac ca bahubhih 
saj-janaih sa tu mukti-dah 


“Ninguém deve em circunstância alguma viver com aqueles que não 
são devotos do Senhor. Por outro lado, deve-se permanecer com 
muitos devotos, porque semelhante companhia outorga a liberação,” 


VERSO 11 


na a age rata | 
Fora Ea: 112211 


Desapego de tudo o que é material 


mana ekatra samyuñjyaj 
Jjita-Svaso jitasanah 

vairãgyabhyãsa-vogena 
dhriyamánam atandritah 


manah—a mente; ekatra—em um lugar; samyunjyat—deve-se 
fixar; jita—dominado; $váasah—o processo respiratório; jita—do- 
minadas; asanah—as posturas sentadas de yoga; vairagya—através 
do desapego; abhyasa-yogena—através da prática regulada de yoga; 
dhriyamánam—a mente sendo estabilizada; atandritah—com muito 
cuidado. 


TRADUÇÃO 
Depois de aperfeiçoar as posturas sentadas de yoga e dominar o 
processo respiratório, deve-se estabilizar a mente através do desape- 
go e da prática regulada de yoga. Desse modo, com muita atenção 
deve-se fixar a mente na meta única da prática de yoga. 


SIGNIFICADO 

Deve-se desenvolver vairâgya, ou desapego, mediante a observa- 
ção de que todas as coisas materiais estão condenadas. Logo, todos 
devem adotar a prática regulada de yoga, que nesta era significa 
o processo de cantar o mantra Hare Krsna. Segundo Srila Visva- 
nâtha Cakravarti Thakura, o brahmana avadhiita está recomendan- 
do bhakti-misra astâriga-yoga, ou o processo óctuplo de yoga mística 
executado como uma oferenda à Suprema Personalidade de Deus. 

O desejo de desfrutar o mundo material é tão forte, que a mente 
divaga de um lado para o outro sem controle, Por isso se afirma 
que dhriyamánam: a mente deve estar fixa na meta da vida, a Su- 
prema Personalidade de Deus. Na plataforma perfeita de concen- 
tração mental chamada samādhi já não há distinção alguma entre 
visão interna e externa, já que se pode ver a Verdade Absoluta em 
toda a parte. 

No processo de yoga mística, deve-se sentar de modo correto, e 
então é possível controlar os diferentes ares dentro do corpo. Quan- 
do o processo respiratório é controlado, a mente, que depende das 
ações dos ares do corpo, fixa-se sem dificuldade numa consciência 
superior. Mas, embora se possa por momentos controlar a mente, 
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se alguém for vencido pelo desejo de gozo dos sentidos, ela se pers 
derá outra vez. Por isso este verso enfatiza vairâgya, desapego da 
ilusão material. Atinge-se isto mediante abhyása-yoga, a prática res 
gulada da consciência de Krsna, que é o mais elevado sistema de 
Yoga, como o confirma o Bhagavad-gitã (6.47): 


Yoginâm api sarvesãm 
mad-gatenântar-dtmanã 
sraddháván bhajate yo mám 
sa me yuktatamo matah 


“E de todos os yogis, aquele que tem muita fé e sempre se refugia 
em Mim, pensa em Mim dentro de si mesmo e Me presta transcen- 
dental serviço amoroso — é o mais intimamente unido a Mim em 
voga e é o mais elevado de todos. Esta é a Minha opinião.” 


VERSO 12 


aa a ad aa 


fa REE RN 


yasmin: mano labdha-padarh yad etac 
chanaih Sanair muñcati karma-renún 

sattvena vrddhena rajas tamas ca 
vidhiiya nirvânam upaity anindhanam 


yasmin—no qual (o Senhor Supremo); manah—a mente; labdha= 
tendo obtido; padam-—uma situagáo permanente; yat etat—esta 
mesma mente; Sanaih Sanaih—gradualmente, passo a passo; muñca- 
ti—abandona; karma-—das atividades fruitivas; renin—a contamina- 
ção; sattvena—pelo modo da bondade; vrddhena-—que se fortaleceu; 
rajah-—o modo da paixão; tamah-—o modo 'da ignorância; ca— 
também; vidhiiya--abandonando; nirvanam-—a posição transcenden- 
tal em que a pessoa se une com o objeto de sua meditação; upaiti— 
alcança; anindhanam-—sem combustível, 
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TRADUÇÃO 

A mente pode ser controlada quando ela se fixa na Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Após alcançar uma situação estável, a mente 
se liberta do desejo contaminado de executar atividades materiais; 
assim, à medida que o modo da bondade se fortalece, pode-se aban- 
donar de vez os modos da paixão e da ignorância, e aos poucos 
transcende-se até o modo material da bondade. Quando a mente 
se livra do combustível dos modos da natureza, extingue-se o fogo 
da existência material. Então, a pessoa alcança a plataforma trans- 
cendental da relação direta com o objeto de sua meditação, o Senhor 
Supremo. 


SIGNIFICADO 
A interação dos três modos da natureza cria enormes obstáculos 
no caminho do avanço espiritual, e há o perigo de a pessoa ser lan- 
çada nas trevas da ignorância. Aqueles que são experientes em psico- 
logia prática conhecem os perigos da mente descontrolada e sempre 


se esforçam por trazê-la sob controle. Se alguém consegue livrar-se 
da influência dos modos materiais da paixão e da ignorância, sua 
vida torna-se, então, muito auspiciosa. Controlar a mente, e através 
disso livrar-se da influência dos modos da natureza material, é o 
único meio de fazer verdadeiro progresso na vida. A palavra yasmin 
neste verso, segundo Srila Sridhara Svami, indica a Suprema: Per- 
sonalidade de Deus, que é o reservatório de todo o prazer. Renun- 
ciar às propensões materiais da-mente não significa fundir-se numa 
existência impessoal, tal qual a que se experimenta num sono sem 
sonhos. Como se declara neste verso, sattvena vrddhena: a pessoa 
deve se estabelecer firmemente no modo da bondade e então elevar- 
se pouco a pouco até a plataforma espiritual, onde ela pode viver 
na companhia da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 13 
arara 
ad Ata ii ar 
ga gt am 
ft area qe RÃ IN 
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tadaivam âtmany avaruddha-citto 
na veda kificid bahir antaram vá 

vathesu-kãro nrpatim vrajantam 
isau gatâtmã na dadarsa parsve 


tada —naquele momento; evam-— assim; dtmani—na Suprema Pet» 
sonalidade de Deus; avaruddha—fixa; ciftah-—a mente; na—náo; 
veda—conhece; 'kiñicit—nada; bahih—fora; antaram—dentro; vá= 
ou; yathá—assim como; ¡su—de flechas; kdrah==um fabricante; 
ar-patim—o rei; vrajantam—passando; isau—na flecha; gata-átmá= 
estando absorto; na dadarga—náo viu; parsve—bem ao lado dele: 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, quando a consciência está completamente fixa na 
Verdade Absoluta, a Suprema Personalidade de Deus, a pessoa não 
vé mais dualidade nem realidade interna e externa. Dá-se o exemplo 
do fabricante de flechas que estava tão absorto em fazer uma flecha 
aprumada, que nem mesmo notou a presença do próprio rei, que 
estava passando bem a seu lado, 


SIGNIFICADO 

Entende-se que quando um rei passa por uma via pública ele é 
anunciado por timbales e outros instrumentos musicais € é acom- 
panhado por soldados e outros:membros de sua comitiva. Desse 
modo, apesar: dessa apoteose régia passando bem ao lado de sua 
oficina, o fabricante de flechas nem se deu conta dela, porque estava 
completamente absorto em seu dever prescrito de fazer uma flecha 
aprumada e pontiaguda. Quem está absorto por completo no servi- 
so devocional amoroso à Verdade Absoluta; Sri Krsna, não mais dá 
atenção à ilusão material, Neste verso, a palavra bahis, externo, re- 
fere-se aos inúmeros objetos do gozo dos sentidos, tais como, comi- 
da, bebida, sexo, etc., que arrastam os sentidos da alma condicionada 
para a dualidade material. A palavra antaram, interno, refere-se à 
memória de gozo dos sentidos experimentado no passado ou a es- 
peranças e sonhos atinentes a situações materiais futuras. Quem vê 
a Verdade Absoluta, Sri Krsna, em toda a parte, rejeita categorica- 
mente tanto a ilusão interna quanto a externa. Isto se chama mukti- 
pada, ou a posição de quem alcançou a liberação. Nesta plataforma, 
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não existe atração nem aversão aos objetos dos sentidos; ao contrá- 
rio, existe absorção amorosa na Verdade Absoluta, Krsna, e um de- 
sejo irresistível de satisfazê-lO através do serviço devocional. Quem 
renuncia à realidade de Krsna, é forçado a vaguear 'a esmo no reino 
da especulação mental. Aquele que não consegue ver que a Verdade 
Absoluta, o Senhor Krsna, é o alicerce e substrato de tudo o que 
existe fica desconcertado em virtude do conceito errôneo de que exis- 
te algo que não é Krsna. Tudo emana do Senhor, e Ele é o Senhor 
de tudo. Esta compreensão simples é a verdadeira situação exis- 


VERSO 14 


4 
nga 


eka-cãry aniketah syâd 
apramatto guhasayah 

alaksyamána ácárair 
munir eko *Ipa-bhásanah 


eka-—só; câri--movendo-se; aniketah-—sem residência fixa; syãt-— 
deve ser; apramatiah—estando muito vigilante; guha-asayah—per- 
manecendo isolado; alaksyamánah—sem ser reconhecido; dcarail 
por suas atividades; munih—um sábio; ekah—sem companheiros; 
alpa—muito pouco; bhásanah—falando. 





TRADUÇÃO 
A pessoa santa deve permanecer só e viajar constantemente sem 
residência fixa. Sendo vigilante, deve permanecer isolada e deve 
agir de modo que não seja reconhecida nem notada pelos outros. 
Andando sem companheiros, ela não deve falar mais que o neces- 
sário. 


SIGNIFICADO 
A narração anterior sobre os braceletes de conchas da moça de- 
monstra que mesmo pessoas santas ocupadas em processos ordinários 
de yoga devem ficar sozinhaspara evitar conflito ou perturbação. 
Em outras palavras, pessoas ocupadas em processos ordinários de 












































646 Srimad-Bhagavatam [Canto 11, Cap. 9 


Yoga não devem sequer associar-se umas com as outras: Este verso 
se refere indiretamente à serpente, que, temendo o ataque de seres 
humanos, mantém-se isolada. Deste exemplo aprendemos que uma 
pessoa santa não deve se associar com materialistas ordinários. Além 
disso; deve esquivar-se de ter uma residência fixa e deve viajar sem 
chamar a atenção dos outros. 

O envolvimento na existência material é a causa de nossa infelis 
cidade. Esse envolvimento destrói o verdadeiro propósito de nossa 
vida, a consciência de Krsna. De um modo ou de outro, deve-se rê- 
nunciar ao arraigado apego a sociedade, amizade e amor materiais, 
Deve-se praticar desapego, e através do fato de render-se aos princi- 
pios da consciência de Krsna a vida auspiciosa da pessoa tem início. 
Organizando-se a vida segundo o sistema varnãsrama, pode-se dar 
o primeiro passo no 'caminho da auto-realização. Em outras pala- 
vras, a pessoa deve aceitar uma ocupação honesta e regular sua vida 
sexual, quer através de renunciá-la por completo como brahmacári 
ou sannyási, quer através da vida de pai de familia casado. Sem que 
alguém regule sua ocupação e vida pessoal, haverá o caos e será 
muito difícil para ele progredir espiritualmente. Os apegos a socie- 
dade, amizade e amor materiais baseiam-se numa longa experiência 
anterior no mundo material. Eles são enormes obstáculos no cami- 
nho da compreensão transcendental, e para quem os mantém, o pro- 
gresso espiritual torna-se muito difícil. Caitanya Mahaprabhu ensinou 
através de Seu exemplo e preceito o que um devoto-deve é não deve 
fazer, e a obediência a tais princípios leva a pessoa ao caminho da 
perfeição suprema. Logo, é necessário elevar-se acima: do costume 
social ordinário, que dirige a entidade viva rumo ao inútil gozo dos 
sentidos. 


VERSO 15 


aras aa Aasmaa: | 
a da ña Ga IRNI 


grhãrambho hi dukhkhaya 
viphalas cadhruvátmanah 

sarpah para-krtam vesma 
pravisya sukham edhate 
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grha—de um lar; ãrambhah-—a construção; hi—decerto; duh- 
khãya—conduz à infelicidade; viphalah-—infrutifera; ca—também; 
adhruva—impermanente; díimanah—do ser vivo; sarpah—a serpen- 
te; para-krtam—construido por outros; vesma—lar; pravisva—tendo 
entrado; sukham-—felizmente; edhate prospera. 


TRADUÇÃO 
Quando alguém, vivendo num corpo material temporário, tenta 
construir um lar feliz, o resultado é infrutífero e miserável. A ser- 
pente, no entanto, entra num lar construído por outros e leva uma 
vida próspera e feliz. 


SIGNIFICADO 

A serpente não tem propensão a construir sua própria casa, senão 
que vive num lugar conveniente construído por outras criaturas. 
Logo; ela não se envolve no labor de construir um lar. Srila Bhakti- 
siddhánta Sarasvati Thakura salienta que embora os materialistas 
se dêem a tanto trabalho para inventar e produzir em grande escala 
eletricidade, automóveis, aeroplanos, etc., estas coisas afinal desti- 
nam-se à conveniência dos vaisnavas, que pregam a consciência de 
Krsna. Os karmis sempre terão este trabalho, e os devotos sempre 
oferecerão tais produções laboriosas à Suprema Personalidade de 
Deus empregando-as em Seu serviço amoroso. Os devotos, estando 
interessados em lograr a perfeição última da vida, não lutam pelo 
progresso material. Por outro lado, não é necessário que os devotos 
imitem artificialmente o modo: de vida austero dos tempos antigos. 
A meta do devoto é apenas servir a Krsna tão bem quanto possível; 
por isso os devotos aceitam de-bom grado belas mansões e todas 
as classes de opulências materiais, sem nenhum apego pessoal, mas 
apenas para que essas coisas possam ser empregadas no serviço amo- 
roso-ao Senhor. Se alguém faz uso dessas coisas com desejo dedes- 
frutá-las, cai da plataforma do serviço devocional puro;As pessoas 
materialistas só estão interessadas em explorar sua pseudoprática de 
yoga a fim de rejuvenescer sua potência sexual ou para lembrar-se 
inutilmente de suas vidas condicionadas anteriores. Logo, aplicando 
o misticismo à infindável busca de gozo dos sentidos, eles não com- 
preendem a verdadeira meta da vida humana. 
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VERSO 16 


TA mE da; E A 
diga A ta ai | 
qa aA Ses Raa: N 


eko nārāyano devah 
púrva-srstam sva-maãyayã 

sarmhrtya kãla-kalayã 
kalpânta idam isvarah 

eka evadvitiyo 'bhúd 
dtmádharo 'khilasrayah 


ekah—sozinho; nárayanah—a Suprema Personalidade de Deus; 
devah—Deus; púrva—outrora; srstam—criado; sva-mayaydá—por 
Sua própria potência; sarmmhrtya-—recolhendo dentro de Si;-kala-—do 
tempo; kalaya—pela porcáo; kalpa-ante—na ocasiño do aniquilamen- 
to; idam-=este Universo; isvarah—o controlador supremo; ekah-— 
sozinho; eva—na verdade; advitiyah—=sem um segundo; abhiit-— 
tornou-se; 4tma-adhárah—aquele cujo:eu é o reservatório e lugar 
de repousó de tudo; akhila—de todas as poténcias; asrayah—o re- 
servatório. 


TRADUÇÃO 

O Senhor do Universo, Naráyana, é o Deus adorável de todas as 
entidades vivas. Sem assistência alheia, o Senhor cria este Univer- 
so mediante Sua própria potência e, na ocasião do aniquilamento, 
destrói o Universo através de Sua expansão pessoal sob a forma do 
tempo e recolhe todo o cosmos, incluindo todas as entidades vivas 
condicionadas, dentro de Si mesmo. Logo, Seu Eu ilimitado é o 
refúgio e reservatório de todas as potências. O sutil pradhâna, o 
alicerce de toda a manifestação cósmica, é conservado dentro do 
Senhor e, desse modo, não é diferente dEle. Depois do aniquilamen- 
to, o Senhor permanece só. 


SIGNIFICADO 
Como se explicará no vigésimo primeiro verso deste capítulo, a 
independente criação e aniquilamento do Universo efetuados pelo 
Senhor podem-se comparar à criação e retração da teia por parte 
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da aranha. A palavra eka, ou “apenas um”, é mencionada duas 
vezes neste verso para enfatizar que só existe uma Suprema Perso- 
nalidade de Deus e que todos os assuntos universais; bem como os 
passatempos espirituais, são conduzidos apenas por Sua potência. 
Segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, este verso se refere 
ao Karanarnavasayi Visnu, ou o Maha-Visnu que repousa no Ocea- 
no Causal. As palavras atmadhãra e akhilasraya indicam ambas que 
Narayana é o reservatório ou refúgio de toda a existência. Atmã- 
dhára indica que o corpo pessoal do Senhor é o refúgio de tudo. 
O Maha-Visnu é uma porção plenária do Senhor Krsna, a original 
Suprema Personalidade de Deus, de cujo corpo se expandemvas inú- 
meras potências que manifestam os mundos material e espiritual. 
Segundo o Brahma-sarihitã, estes mundos inumeráveis repousam 
dentro do brahmajyoti, ou refulgência espiritual, que também emana 
do corpo do Senhor. Logo, Krsna é isvara, o controlador supremo, 


VERSOS 17-18 


aan al ara ae | 
aaae: amaga NON 
qat a mA a | 
agaaa AR: c 


kālenātmānubhāvena 
sâmparh nitâsu saktisu 

sattvadisv adi-purusah 
pradhana-purusesvarah 


parāvarānām parama 
āste kaivalya-samjñitah 

kevalânubhavânanda- 
sandoho nirupadhikah 


kãlena-—pelo fator tempo; atma-anubhavena—que é a própria 
potência do Senhor; sâmyam-—ao equilíbrio; nitãsu-—sendo trazida; 
Saktisu—as potências materiais; sattva-âdisu—o modo da bondade, 
etc.; adi-purusah-—a eterna Suprema: Personalidade de Deus; pra- 
dhána-purusa-iSvarah—o supremo controlador do estado neutro da 
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natureza (pradhána) e das entidades vivas; para—das entidades vivas 
liberadas-ou dos: semideuses; -avaranam—das almas condicionadas 
ordinárias; paramah—o supremo objeto de adoração; dste—existe; 
kaivalya—existéncia liberada; samjñitah—aquilo que é indicado pelo 
termo; kevala—puro, sem mácula material; anubhava—experiéncia 
da. revelacáo; dnanda—bem-aventuranca; sandohah—a totalidade; 
nirupadhikah—destituído das relações afetadas pela designação ma» 
terial. 


TRADUÇÃO 

Ao exibir Sua própria potência sob a forma do tempo e guiar 
Suas potências materiais, tais como o modo da bondade, para uma 
condição neutra de equilíbrio, a Suprema Personalidade de Deus 
permanece o controlador supremo daquele estado neutro, chamado 
pradhâna, bem como das entidades vivas. Ele é também o supre- 
mo objeto de adoração para todos os seres, incluindo as almas libe- 
radas, os semideuses e as almas condicionadas ordinárias. O Senhor 
está eternamente livre de qualquer designação material e constitui 
a totalidade da bem-aventurança espiritual proveniente da percepção 
de Sua própria forma espiritual. O Senhor, desse modo, exibe o sig- 
nificado mais completo da palavra “liberação”, 





SIGNIFICADO 

Quem fixa sua mente na Verdade Absoluta, a Personalidade de 
Deus, recebe alívio imediato das ondas da ansiedade material, porque 
a forma transcendental do Senhor é completamente livre de qual- 
quer designação ou contaminação material. Pessoas menos inteligen- 
tes aceitam a doutrina ilógica de que o Senhor Se transforma em 
Sua criação e não mantém nenhuma existência individual separada. 
Eles se equivocam ao imaginar que podem fundir sua individuali- 
dade na unidade universal e tornar-se exatamente iguais à Suprema 
Personalidade de Deus. Na opinião do Srimad-Bhãgavatam, contu- 
do, a Personalidade de Deus não é impessoal, mas é, ao contrário, 
pleno de todas as qualidades transcendentais. Os três modos da na- 
tureza material constituem Sua energia inferior, e o onipotente fator 
tempo, sobre o qual repousam os modos, é a expansão pessoal do 
Senhor. Logo, o Senhor cria, mantém e aniquila a manifestação ma- 
terial, mas ainda assim permanece totalmente à parte dela. As almas 
condicionadas que desejam explorar a criação inferior do Senhor 


Verso 19] Desapego de tudo o que é material 651 


são impelidas pela Personalidade de Deus a assim fazê-lo e, por isso, 
tornam-se desfrutadores de imitação no mundo temporário da maté- 
ria. Mas ao ganhar experiência prática de que os corpos materiais 
grosseiro e sutil são apenas coberturas da alma eterna, a pessoa aban- 
dona o insensato apego material e se apega à Suprema Personali- 
dade de Deus. Ela compreende -que sua posição constitucional nem 
é desfrutar a matéria, nem fundir-se na existência do Senhor: Sua 
natureza verdadeira é que ela é um servo de Deus: O serviço presta- 
do ao Senhor é eterno, pleno de bem-aventurança e conhecimento; 
e mediante a potência de tal serviço a pessoa se libera, e suasati- 
vidades tornam-se gloriosas. Este serviço é eterno e aos poucos:pro- 
move o devoto à plataforma de kevalânubhavânanda-sandoha, ou 
imersão no oceano de bem-aventurança devido ao fato de ver a trans- 
cendental forma pessoal do Senhor. 


VERSO 19 


Moraga aa Ergorfereara | 
Ga qa a ALS 


kevalatmáanubhavena 
sva-maydmh tri-gunatmikdm 

sanksobhayan srjaty ádau 
tayã siitram arindama 


Kevala—puro; dtma—de Seu: próprio Eu; anubhávena—pela po- 
tência; sva-mãyâm-—Sua própria energia; tri—três; guna—modos; 
atmikam—composta de; sanksobhayan—agitando; srjati—Ele mani- 
festa; âdau—no momento da criação; fayd—com:aquela energia; 
sútram—o mahat-tattva distinguido em virtude do poder de ação; 
arindama—ó subjugador dos inimigos. 


TRADUÇÃO 
ó subjugador dos inimigos, no momento da criação, a Persona- 
lidade de Deus expande Sua própria potência transcendental sob a 
forma do tempo e, agitando Sua energia material, máya, que consis- 
te nos três modos da natureza material, cria o mahat-tattva. 
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SIGNIFICADO 

A palavra kevala significa “*puro” e indica que a kala-Sakti, ou 
a potência temporal do Senhor, é uma energia transcendental não 
diferente de Seu corpo pessoal. Nesta passagem, o brâhmana se di- 
rige ao réi Yadu como arindama, subjugador dos inimigos. Isto indiz 
ca que,'embora o assunto concernente a mãayã, ou criação ilusória, 
esteja em discussão, o rei não-precisa se'preocupar, porque como 
resoluto devoto do Senhor, ele é capaz de subjugar os verdadeiros 
inímigos da vida, a saber, a luxúria; a ira'e a cobiça, que fazem da 
pessoa um prisioneiro no reino de maya. A palavra satram indica 
omahatstattva, no qual repousam inúmeras criações materiais, assim 
como: pedras preciosas repousam num cordão. No estado de pra: 
dhâna, ou equilíbrio material, os modos da natureza não interagem. 
No Terceiro Canto do Srimad-Bhagavatam, o Senhor Kapila expli- 
ca em Seus ensinamentos sobre sāñkhya que a Suprema Personali- 
dade de Deus agita o estado neutro da natureza e assim acontece a 
criação. A forma manifesta da natureza em que se estimulam as ati- 
vidades fruitivas chama-se mahat-tattva, como o indica este verso. 

Se alguém tentar renunciar à criação ilusória do Senhor refugian- 
do-se na filosofia Vedanta impersonalista, igualando assim artificial- 
mente a consciência infinita do Senhor à consciência infinitesimal 
da alma condicionada, sua análise ficará muito aquém da realidade. 
A palavra sva-mãyâm neste verso indica que a potência ilusória que 
cobre as almas condicionadas está sempre subordinada ao Senhor, 
cuja consciência é infalível e infinita eo qual'é sempre uma pessoa. 


VERSO 20 


aaa ql Aaa 
Ol 


tām ahus tri-guna-vyaktim 
srjantim visvato-mukham 

Yasmin protam idam visvam 
yena samsarate pumán 


tam—o mahat-tattva; ahuh—dizem; tri-guna—os três modos da 
natureza' material; vyaktim—manifestando como a causa; srjan- 
tim—criando; visvatah-mukham—muitas categorias diferentes de 
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manifestação cósmica; yasmin—dentro do mahat-tattva; protam— 
enfiado «e amarrado; idam-—este; visvam-—Universo; yena—pelo 
qual; sarnsarate—sujeita-se à existência material; pumân—a enti- 
dade viva. 


TRADUÇÃO 
Segundo eminentes sábios, aquilo que é o alicerce dos três modos 
da natureza material e que manifesta o diversificado Universo chama- 
se sútra ou mahat-tativa. De fato, este Universo repousa dentro da- 
quele mahat-tattva, e, devido a sua potência, a entidade viva tem de 
sujeitar-se à existência material. 


SIGNIFICADO 
A manifestação cósmica é uma realidade porque emana da reali- 
dade suprema; a Personalidade de Deus. O mundo material, todavia, 
é temporário e cheio de problemas. A alma condicionada tolamente 
tenta se tornar o senhor desta criação material e fica separada de seu 
verdadeiro amigo, o Senhor Supremo. Neste estado, seu único inte- 
resse é o gozo dos sentidos, e seu verdadeiro conhecimento se perde. 


VERSO 21 


AAA eae A: 
am fzer quai aee RR Rm 


yathornanábhir hrdayad 
úrnám santatya vaktratah 

taya vihrtya bhúyas tam 
grasaty evath mahesvarah 


yathã--assim como; úrna-nâbhih-—a aranha; hrdavat-—de dentro 
de si mesma; Arnám=o fio; santatya—expandindo; vaktratah=—de 
sua boca; faya—com aquele fio; vihrtya—desfrutando; bhayah= 
de novo; tâm— aquele fio; grasati—engole; evam-—da mesma ma- 
neira; maha-isvarah—o Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 
Assim como de dentro de si mesma a aranha expande o fio através 
de sua boca, brinca com ele por algum tempo e enfim o engole, da 
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mesma maneira, a Suprema Personalidade de Deus expande Sua po» 
tência pessoal de dentro de Si mesmo. Desse modo, o Senhor exibe 
a rede da manifestação cósmica, utiliza-a conforme Seu propósito 
e afinal recolhe-a por completo para dentro de Si mesmo. 


SIGNIFICADO 
Aquele que é inteligente obtém conhecimento espiritual até de uma 
criatura insignificante como a aranha. Logo, o conhecimento trans» 
cendental está visível em toda a parte para aquele cujos olhos estão 
abertos em consciência de Krsna. 


VERSO 22 


aa ara, a fim q 
EEES US 


yatra yatra mano dehi 
dharayet sakalam dhiya 

snehad dvesáad bhayad váapi 
yati tat-tat-svarúipatám 


atra yatra-—onde quer que; manah—a mente; dehi—a alma con- 
dicionada; dharayet—ela fixa; sakalam—com completa concentracáo; 
dhiya—com a inteligência; snehãt-—por causa-da afeição; dvesat-— 
por causa da inveja; bhayãt—por causa do medo; vã api—ou; yāti— 
vai; tat-tat—para este, seja qual for; svarâpatâm-—estado de existên- 
cia específico. 


TRADUÇÃO 
Se por amor, ódio ou temor uma alma corporificada fixar sua 
mente com inteligência e completa concentração numa forma cor- 
pórea específica, ela com certeza obterá aquela forma sobre a qual 
está meditando. 


SIGNIFICADO 
Por meio deste verso não é difícil compreender que se alguém me- 
ditar sempre na Suprema Personalidade de Deus, obterá um corpo 
espiritual exatamente como o do Senhor. A palavra dhiyã, “com in- 
teligência”, indica: completa convicção intelectual quanto a alguma 
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compreensão específica, e, de modo semelhante, a palavra sakalam 
indica a atenção da mente num só ponto. Com tão completa absor- 
ção da consciência, a pessoa decerto obterá na próxima vida uma 
forma exatamente igual àquela em que estava meditando. Este é 
outro exemplo aprendido do reino dos insetos, como se explicará 
no próximo verso. 


VERSO 23 


Ae daa gal da fa: | 
ar ereta AA TT IRA 


kitah pesaskrtam dhyâyan 
kudyám tena pravesitah 

yati tat-satmatám rájan 
púrva-rúpam asantyajan 


kitah—um inseto; pesaskrtam—uma vespa; dhyayan—meditan- 
do em; kudyam—em sua colmeia; tena—pela vespa; pravesitah— 
forçado a entrar; yati—vai; tat—da vespa; sa-dtmatám—o mesmo 
estado de existência; rãjan—ó rei; pârva-râpam-—o corpo anterior; 
asantyajan—não abandonando, 


TRADUÇÃO 
Ó rei, certa vez uma vespa forçou um inseto mais fraco a entrar 
em sua colmeia e o manteve preso lá. Com muito medo, o inseto 
mais fraco meditava constantemente em seu captor e, sem aban- 
donar o corpo, aos poucos alcançou o mesmo estado de existência 
da vespa. Desse modo, a pessoa alcança um estado de existência de 
acordo com sua concentração constante. 


SIGNIFICADO 
Pode-se levantar a seguinte questão: já que nesta história o inse- 
to mais fraco não mudou de corpo físico, como é que se pode dizer 
que ele alcançou o mesmo estado de existência da vespa? De fato, 
em virtude da meditação constante sobre um objeto em particular, 
a-consciência da pessoa fica repleta das qualidades dele: Devido ao 
temor extremo, o inseto menor ficou absorto nas características e 
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atividades da grande vespa e assim entrou na existência da vespa. 
Devido a esta meditação, ele de fato tomou um corpo de vespa em 
sua vida seguinte, 

Da mesma maneira, embora sejamos almas condicionadas, se abs 
sorvemos nossa consciência no Senhor Krsna, podemos nos tornar 
liberados mesmo antes de abandonarmos nosso corpo atual. Se 
nossa inteligência se torna fixa na plataforma espiritual mediante a 
compreensão de que o Senhor Krsna é tudo, podemos, então, aban- 
donar a consciência desnecessária do corpo exterior e nos absorver 
nos passatempos espirituais de Vaikuntha. Logo, mesmo antes da 
morte a pessoa pode-se elevar-à plataforma espiritual e desfrutar 
a vida como uma alma liberada. Ou, se ela é um tolo obstinado, 
então mesmo nesta vida pode setornar tal qual um porco ou cachor- 
ro, só pensando em comer e fazer sexo. Mas a vida humana de fato 
se destina a compreender a ciência da consciência e os resultados fu- 
turos de nossa meditação. 


VERSO 24 


aa a q a fa añ! 
aaa a 9 Y a RR 


evam gurubhya etebhya 
esa me Siksita matih 

svátmopasiksitám buddhim 
srnu me vadatah prabho 


evam-—assim; gurubhyah—dos mestres espirituais; etebhyah— 
destes; esd—este; me—por mim; siksita—aprendido; matih—co- 
nhecimento; sva-atma—do próprio corpo; upasiksitam—aprendido; 
buddhim—conhecimento; $rnu—por favor, ouve; me—de mim; va- 
datah—enquanto falo; prabho—6 rei. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, de todos estes mestres espirituais adquiri grande sabedo- 
ria. Agora ouve, por favor, enquanto explico o que aprendi de meu 
próprio corpo. 


Desapego de tudo o que é material 


VERSO 25 


dea ña 
fra rara 
TA RA UT ATA 
TAR ARAU 


deho gurur mama virakti-viveka-hetur 

bibhrat sma sattva-nidhanarh satatârty-udarkam 
tattvâny anena vimrsâmi yathã tathâpi 

párakyam ity avasito vicarâmy asangah 


dehah—o corpo; guruh-—mestre espiritual; mama-—meu; virakti— 
de desapego; viveka—e inteligência que facilita; hetuh—a causa; 
bibhrat—mantendo; sma—decerto; sattva—existéncia; nidhanam— 
destruicáo; satata—sempre; Grti—sofrendo; udarkam—resultado fu- 
turo; fattvani—as verdades deste: mundo; anena—com este corpo; 
vimrsami—contemplo; yatha—embora; tathã api—náo obstante; 
parakyam—pertencente a outros; ¡ti—assim; avasitah—estando con- 
vencido; vicarámi—vagueio; asañgah—sem apego. 


TRADUÇÃO 
O corpo material também é meu mestre espiritual porque me en- 
sina o desapego. Estando sujeito a criação e destruição, ele sempre 
chega a um fim doloroso. Desse modo, embora use meu corpo para 
adquirir conhecimento, sempre me lembro de que ele será afinal con- 
sumido por outros, e permanecendo desapegado, vagueio por este 
mundo. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras yathã tarhâpi são significativas. Embo- 
ra'o corpo outorgue grande benefício por capacitar-nos a aprender 
sobre este mundo, devemos sempre lembrar nosso futuro infeliz e 
inevitável. Se cremado, o-corpo é reduzido a cinzas; se perdido num 
lugar solitário, é consumido por chacais e abutres; e se enterrado 
num caixão luxuoso, ele se decompõe eé-consumido por insetos e 
vermes insignificantes. Por isso ele é descrito como párakyam, “para 
afinal ser consumido por outros”. Deve-se, contudo, manter bem'a 
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saúde do corpo para que ele possa executar a consciência de Krsna, 
mas sem afeição nem apego indevidos. Mediante o estudo do nasci» 
mento e da morte do corpo, pode-se adquirir virakti-viveka, a inteli- 
gência para se desapegar de coisas inúteis. A palavra avasita indica 
convicção. A pessoa deve estar convencida de todas as verdades da 
consciência de Krsna. 


VERSO 26 


RTA 

qem festa fara | 
A AA A AE 

aa aa a AIR 


jayatmajartha-pasu=bhrtya-grhapta=vargán 
pusnáti yat-priya-cikirsayd vitanvan 

svánte sa-krcchram avaruddha-dhanah sa:dehah 
srstvasya bijam avasidati vrksa-dharmah 


jayá—esposa; âtma-ja—filhos; artha—dinheiro; pasu—animais 
domésticos; -bhrtya—servos; grha—lar; dpta—parentes e amigos; 
vargán—todas essas categorias; pusnati—nutre; yat—o corpo; priya- 
cikirsaya-=com'desejo-de agradar; vitanvan—expandindo-se; Sva- 
antena! hora da morte; sa-krechram-=com enorme esforço; ava- 
ruddha:—acumulada;-dhanah—riqueza; :sah—este; «dehah—corpo; 
srstva—tendo. criado; asva-—da entidade viva; bijam=a semente; 
avasidati—cai.e morre; vrksa—da árvore; dharmah=seguindo' a na» 
tureza. 





TRADUÇÃO 

Um homem apegado ao corpo acumula dinheiro com grande esfor- 
ço para expandir e proteger a posição de sua esposa, filhos, proprie- 
dade, animais domésticos, criados, lares, parentes, amigos e assim 
por diante. Ele faz tudo isso para o prazer do próprio corpo. Assim 
como à árvore antes de morrer produz a-semente de uma futura ár- 
vore, o corpo moribundo manifesta a semente de seu próximo corpo 
material sob a forma de seu- karma acumulado. Desse modo, assegu- 
rando a continuação da existência mundana, o corpo material cai e 
morre. 


Desapego de tudo o que é material 


SIGNIFICADO 

Poder-se-ia argumentar: “Entre todos os gurus mencionados até 
aqui, o corpo material decerto é o melhor, já que ele proporciona 
o desapego e a refinada inteligência que capacitam a pessoa a se 
ocupar no serviço devocional ao Senhor. Logo, devemos servir o 
corpo, embora ele seja temporário, com grande apego, ou corremos 
o risco de cometer a ofensa da ingratidão. Como se pode recomen- 
dar o desapego do corpo quando este é dotado de tantas qualidades 
maravilhosas? “A resposta é dada neste verso. O corpo não conce- 
de desapego e conhecimento à maneira de algum mestre benévolo; 
pelo contrário, ele causa tanta dor e miséria que nenhuma pessoa 
sensata pode deixar de se convencer da inutilidade da vida material. 
Assim como uma árvore produz as sementes da próxima árvore e 
então morre, os desejos luxuriosos do corpo induzem a alma condi- 
cionada a criar uma cadeia adicional de karma. O corpo, afinal, 
depois de preparar o caminho para ilimitado sofrimento na existên- 
cia material, cai morto. 

Segundo Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thákura, deha indica 
tanto o corpo grosseiro quanto o sutil, o corpo mental. Quem náo 
compreendeu bem a diferença entre corpo e alma pensa erroneamen- 
te que corpo e alma são idênticos e que se pode encontrar felicidade 
perfeita no gozo dos sentidos corpóreos. Mas aqueles que cometem 
o engano de aceitar o corpo temporário como o fator mais impor- 
tante da existência não podem ser comparados ás almas auto-reali- 
zadas que compreendem inteligentemente a superioridade da alma 
eterna. 


VERSO 27 


fis fl a 
friso saña 
ASSAR ATE 
A Ra zon 


Jihvaikato 'mum apakarsati karhi tarsa 
sisno “nyatas tvag udaram sravanam kutascit 
ghrano 'nyatas capala-drk kva:ca karma-Saktir 
bahvyah sapatnya iva geha-patiñ lunanti 
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Jihva—a lingua; ekatah—de um lado; amum-—o corpo ou a alma 
condicionada que se identifica com o corpo; apakarsati—arrasta; 
karhi—ás vezes; tarsi—a sede; sisnah—os órgáos genitais; anyatah== 
de outro: lado; tvak-—o sentido do tato; udaram—a barriga; $ras 
vanam-—os ouvidos; kutascit-—-de algum outro lugar; ghrânah-=o 
sentido-do olfato; anyatah-—de outro lado; capala-drk--os olhos irs 
requietos; kva caem algum outro lugar; karma-Saktih—os outros 
órgãos ativos e membros do corpo; bahvyah=muitas; sa-painyah-== 
co-esposas; iva-—como; geha-patim—o chefe da casa; lunanti-= 
puxam em muitas direções. 


TRADUÇÃO 

Um homem que tem muitas esposas vive molestado por elas, Ele 
é responsável por mantê-las; por isso, todas as senhoras sempre 9 
arrastam para diferentes direções, enquanto cada uma luta por seu 
interesse pessoal. De forma semelhante, os sentidos materiais afligem 
a alma condicionada, arrastando-a ao mesmo tempo para muitas 
direções. De um lado, a língua a arrasta para conseguir alimentos 
saborosos; então a sede a arrasta para conseguir uma bebida conve- 
niente. Ao mesmo tempo, os órgãos sexuais clamam por satisfação, 
e o tato demanda objetos macios e sensuais. O estômago aborrece 
a pessoa até estar farto, os ouvidos exigem ouvir sons agradáveis, o 
olfato deseja aromas deliciosos, e os olhos irrequietos clamam por 
visões encantadoras. Dessa maneira, os sentidos, órgãos e membros, 
todos desejando satisfação, arrastam a entidade viva para muitas 
direções 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanátha Cakravarti Thákura menciona que depois de 
compreender este verso deve-se apenas oferecer, sem apego, as ne- 
cessidades mínimas ao guru que é o próprio corpo. Deve-se manter 
da maneira mais simples possivel o corpo apto e funcionando, e 
esta é a essência do serviço a este dito guru. Se alguém deseja servir 
fielmente o corpo, deve considerar que o corpo arrasta a cons- 
ciência da alma condicionada para muitos caminhos ao mesmo 
tempo, e por isso para quem é servo do corpo está fora de cogi- 
tação a possibilidade de compreender Deus ou mesmo de se tornar 
tranquilo. 


Desapego de tudo o que é material 


VERSO 28 


mariah TAN a: MRC 


srstvã purâni vividhany ajayatma-saktyã 
vrksán sarisrpa-pastin khaga=-dandasúkán 

tais tair atusta-hrdayah purusam vidhaya 
brahmáâvaloka-dhisanar mudam àpa devah 


srstva—tendo criado; purâni-—corpos materiais que alojam almas 
condicionadas; vividhâni—muitas variedades; ajayã-—por intermédio 
de maya; atma-saktya-—a própria potência do Senhor; vrksan-árvo- 
res; sarisrpa-—répteis; pasiin-—animais; khaga—aves; danda-Sikân— 
serpentes; aih taih-—por todas essas diferentes variedades de corpos; 
atusta-—insatisfeito; Ardayah-—Seu coração; purusam-—a forma de 
vida humana; vidhaya—criando; brahma—a Verdade Absoluta; ava- 
loka—yisáo de; dhisanam—inteligéncia adequada para; mudam— 
felicidade; 4pa—conseguiu; devah—o Senhor. 








TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus, expandindo Sua própria po- 
tência, mãyá-Sakti, criou inúmeras espécies de vida para alojar as 
almas condicionadas. Contudo, após ter criado as formas de árvo- 
res, répteis, animais, aves, serpentes, etc., o Senhor não estava satis- 
feito em Seu coração. Ele, então, criou a vida humana, que oferece 
à alma condicionada inteligência suficiente para perceber a Verdade 
Absoluta, e ficou satisfeito. 


SIGNIFICADO 
Deus criou especificamente a forma de vida humana para facili- 
tar a liberação da alma condicionada. Portanto, quem abusa da vida 
humana prepara seu caminho para o-inferno. Como se afirma nos 
Vedas, purusatve câvistaram âtmã: *'Na forma de vida humana, 
há boa possibilidade de se compreender a alma eterna”. Os Vedas 
também afirmam: 
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tabhyo gam anayat tã abruvan 
na vai no 'yam alam iti 

tabhyo '$vam ánayat tá abruvan 
na:vai no “vam alam iti 

tabhyah purusam ânayat tã 
abruvan su-krtam bata 


O significado deste sruti-mantra é que formas de vida inferior, tais 
como a da vaca e do cavalo, de fato não são adequadas para cum- 
prir o propósito da criação. Mas a vida humana concede a opor- 
tunidade de se compreender a relação eterna da pessoa com Deus. 
Logo, todos devem controlar os'sentidos materiais e cumprir o ver- 
dadeiro propósito da vida humana. Se alguém adota a consciência 
de Krsna, o Senhor Supremo pessoalmente fica feliz e aos poucos 
Serevela a Seu devoto. 

Acriação material do Senhor consiste nas entidades vivas e na ma- 
téria morta, que'os menos inteligentes tentam desfrutar. O Senhor, 
todavia, não fica satisfeito com aquelas espécies que lutam às cegas 
pelo gozo dos sentidos sem compreender a natureza espiritual. Es- 
tamos sofrendo por causa de nosso esquecimento' de Krsna e da si- 
tuação bem-aventurada de Sua morada. Caso aceitemos o Senhor 
como protetor e refúgio e executemos Sua ordem, podemos facil? 
mente reavivar nossa natureza eterna e bem-aventurada como partes 
integrantes da Personalidade de Deus. Foi com este propósito que o 
Senhor criou avida humana. 


VERSO 29 
ARA 
mamian 


ai a a A AA 
aa AT: agaa: Tli 


Wii 


labdhva su-durlabham ida bahu-sambhavânte 
mánusyam artha-dam anitvam apiha dhirah 

túrnam yateta na pated anu-mrtyu yavan 
nihsreyasaya visayah khalu sarvatah syat 
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labdhvã-—tendo obtido; su-durlabham-—aquilo que é muito difí- 
cil de obter; idam-—esta; bahu-—muitos; sambhava—nascimentos; 
ante—depois de; mánusyam—forma de vida humana; artha-dam— 
que concede grande valor; anityam-—=não eterno; api—embora; ¡ha— 
neste mundo material; dhirah—aquele que tem inteligência sóbria; 
tūrnam—de imediato; yateta—deve esforçar-se; na—não; patet— 
deve cair; anu-mrtyu—o ciclo de repetidos nascimentos e mortes; 
Yávat-—enquanto; nihsreyasâya—para a liberação última; visayah— 
gozo dos sentidos; khalu—sempre; sarvatah--em todas as condi- 
ções; syat—é possível. 


TRADUÇÃO 
Após muitos e muitos nascimentos e mortes obtém-se a rara forma 
de vida humana que, embora temporária proporciona à entidade 
viva a oportunidade de atingir a perfeição máxima. Por isso, um 
ser humano sóbrio de imediato deve esforçar-se pela perfeição últi- 
ma da vida e não cair no ciclo de repetidos nascimentos e mortes. 


Afinal, o gozo dos sentidos é disponível mesmo nas mais abominá- 
veis espécies de vida, ao passo que a consciência de Krsna só é pos- 
sível para um ser humano. 


SIGNIFICADO 

Em essência, vida material significa repetidos nascimentos e mor- 
tes. Mesmo as formas de vida inferior, tais como répteis, insetos, 
cães e porcos, têm ampla oportunidade de gozo dos sentidos. Mesmo 
as moscas domésticas comuns têm uma intensa vida sexual e assim 
se multiplicam rapidamente. A vida humana, porém, capacita a 
pessoa a compreender a Verdade Absoluta e está, portanto, cheia 
de graves responsabilidades. Porque a valiosa vida humana não é 
eterna, devemos fazer o necessário para alcançar a perfeição máxi- 
ma, à consciência de Krsna. Antes que a morte chegue, devemos 
cultivar seriamente nosso verdadeiro interesse próprio. 

Podemos experimentar a consciência de Krsna na associação dos 
devotos do Senhor. Sem a associação com eles, corremos o perigo 
de ser atraídos a uma concepção de vida impessoal, que causa nossa 
queda da plataforma de serviço devocional à Verdade Absoluta. Ou, 
ficando desencorajados por nosso fracasso em compreender a Verda- 
de Absoluta, podemos retornar à falsa plataforma do gozo dos sen- 
tidos. Em suma, a vida humana destina-se ao cultivo da consciência 
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de Krsna: sob adiregáo dos experientes e auto-realizados devotos do 
Senhor. 4 


VERSO 30 
daa Agar ate | 
E Si ICO 


evarh sañijáta-vairágyo 
vijiânâloka âtmani 

vicarâmi mahim etám 
mukta-sango "nahankrtah 


evam—assim; sañjata—desenvolvido por completo; vairagyah= 
desapego; vijfiâna--conhecimento realizado; alokah---tendo visão; 
atmani-—-na Suprema Personalidade de Deus; vicarámi—vagucio; 
mahim—a terra; etâm--esta; mukta—livre; sangah—de apego; 
anahankrtah—sem falso ego. 


TRADUÇÃO 
Tendo aprendido esses ensinamentos de meus mestres espirituais, 
permaneço situado na compreensão acerca da Suprema Personali- 
dade de Deus e, plenamente renunciado e iluminado pelo conheci- 
mento espiritual vivenciado, vagueio pela terra sem apego nem falso 
ego. 


VERSO 31 


aan aaa feria asa | 
ara A a pai rm 
na hy ekasmáad guror jnânam 
su-sthiram syãt su-puskalam 


brahmaitad advitiyam vai 
giyate bahudharsibhih 


na—náo; hi—decerto; ekasmat—de um; guroh—guru; jñanam— 


` conhecimento; su-sthiram—-muito estável; syat—pode ser; su-pus- 


kalam-—muito completo; brahma-—a Verdade: Absoluta; etat—este; 
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advitiyam—um sem segundo; vai—decerto; glyate—é glorificada; 
bahudhā—de muitas maneiras; rsibhih—pelos sábios. 


TRADUÇÃO 
Embora a Verdade Absoluta seja um sem segundo, os sábios A 
descreveram de muitas maneiras diferentes. Portanto, a pessoa talvez 
não seja capaz de adquirir conhecimento muito firme ou completo 
de- um só mestre espiritual. 


SIGNIFICADO 

Srila Śrīdhara Svāmī faz o seguinte comentário sobre este verso: 
“A afirmação de que alguém precisa de muitos mestres espirituais 
decerto requer explicação, uma vez que praticamente nenhuma das 
eminentes pessoas santas do passado se refugiou em muitos mestres 
espirituais, senão que todas aceitaram apenas um. As palavras giyate 
bahudharsibhih, *a Verdade Absoluta é glorificada de muitas manei- 
ras pelos 'sábios', indicam as compreensões pessoal e impessoal acer- 
ca da Verdade Absoluta. Em outras palavras, alguns sábios descre- 
vem apenas a refulgência impessoal do Senhor, que é destituida de 
variedade espiritual, ao passo que outros descrevem a forma ma- 
nifesta do Senhor como à Personalidade de Deus. Logo, através 
do mero ouvir da: parte de muitas autoridades diferentes, ninguém 
pode de fato aprender a perfeição máxima da vida. A proliferação 
de discordantes autoridades espirituais é útil apenas para neutrali- 
zar a tendência das entidades vivas de serem materialistas grossei- 
ros. Diferentes filósofos espirituais criam fé na existência da alma 
e podem: ser-aceitos' nesse nivel. Porém, como será esclarecido em 
versos posteriores, o mestre espiritual que afinal dá o conhecimento 
perfeito é apenas um”. 

Srila Jiva Gosvami faz o seguinte comentário sobre este verso: “Já 
que é de conhecimento comum que devemos aceitar um único mestre 
espiritual, por-que é que se recomenda aprendermos de muitos su- 
postos mestres: espirituais que aparecem na forma de objetos ma- 
teriais ordinários? A explicação é- que o mestre espiritual adorável 
instruirá-o discípulo sobre muitos departamentos do conhecimento 
dando lições recolhidas dos objetos comuns. Como recomendou o 
brahmana avadhiita, pode-se reforçar os ensinamentos recebidos 
do ácárya e evitar transgredir suas ordens através da observação 
das coisas comuns da natureza. Não se deve receber mecanicamente 
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os ensinamentos do próprio guru. O discípulo deve ser ponderado 
e com a própria inteligência compreender na prática o que ouviu dé 
seu mestre espiritual através da observação do mundo a seu redor. 
Neste sentido pode-se aceitar muitos gurus, embora não os que 
pregam contra o conhecimento recebido do mestre espiritual autênti- 
co:'Em outras palavras, não se deve dar ouvidos a pessoas como à 
ateísta Kapila”. 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura também fez-um comentário 
sobre este verso: ““Declara-se no Srimad-Bhágavatam que tasmãd 
gururm prapadyeta jijniâsuh Sreya uttamam: “Portanto, a pessoa deve 
aproximar-se de um mestre espiritual autêntico, caso queira de fato 
alcançar-a perfeição máxima da vida'. De forma semelhante, no 
Décimo Capítulo, Quinto Verso deste canto, a própria Personalidade 
de Deus declara que mad-abhijñam gurum Santam upásita mads 
átmakam: “Deve-se servir um mestre espiritual autêntico que tenha 
pleno conhecimento a respeito de Minha personalidade e que não 
seja diferente de Mim'. Há muitos versos semelhantes na literatura 
védica que indicam que é necessário refugiar-se em um único mestre 
espiritual autêntico. Temos também os exemplos de inúmeras pessoas 
santas eminentes que não aceitaram mais do que um mestre espiri- 
tual, Logo, é um fato que devemos aceitar apenas um mestre espiri- 
tual autêntico e receber dele o mantra específico que devemos cantar. 
Eu mesmo decerto sigo este princípio e adoro meu mestre espiritual 
autêntico. Porém, ao adorar o ácârya, pode-se aceitar ajuda de 
bons e maus exemplos. Observando exemplos de bom comportamen= 
to, a pessoa'se fortalecerá no serviço devocional, e vendo exemplos 
negativos, ela se prevenirá e evitará o perigo. Dessa maneira, pode- 
se aceitar muitos objetos materiais ordinários como mestres espi 
tuais, considerando-os Siksã-gurus, ou gurus que dão importantes 
lições para o progresso espiritual”. 

Portanto, segundo as próprias palavras do Senhor, mad-abhijriam 
guru Sântam upásita mad-ãtmakam: a pessoa deve se aproximar 
de um único mestre espiritual auténtico, que tem pleno conhecimen= 
toa respeito da personalidade do Senhor, e adorá-lo sinceramente, 
considerando-o como mad-ãtmakam, ou não diferente do próprio 
Senhor. Esta afirmação não contradiz o que o Senhor apresentou 
nos ensinamentos do brahmana avadhiita. Se alguém recebe os en- 
sinamentos de seu dcarya, mas os conserva trancados em seu cére- 
bro como dogma teórico, com certeza fará pouco progresso. Para 
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desenvolver um conhecimento estável e completo: deve-se verem 
toda a parte os ensinamentos do dcãrya; por isso, o vaisnava oferece 
todo respeito a qualquer pessoa ou coisa que lhe dê mais iluminação 
no caminho da adoração a seu dcarya autêntico, que não é diferente 
do Senhor Krsna. 

Entre os muitos gurus mencionados pelo brâhmana, alguns dão 
instruções positivas, e outros, negativas. Pingala,'a prostituta, e (a 
moça que tirou os braceletes dão exemplos de conduta correta, ao 
passo que os desventurados pombos e a tola abelha dão exemplos 
de comportamento que deve ser evitado. Em ambos Os casos, O co- 
nhecimento espiritual da pessoa se enriquece. Logo, não se deve 
entender mal o significado deste verso de maneira contraditória à 
afirmação do Senhor: mad-abhijham gurum Sântam upásita mad- 
atmakam (Bhãg. 11:10.5). 


VERSO 32 

Mann 
FA A AA TOR: | 
a a aaa! 


sri-bhagaván uyáca 
ity uktvã sa yadum vipras 
tam ámantrya gabhira-dhih 
vanditah sv-arcito rajña 
yayau prito yathágatam 


sri-bhagaván uváca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
iti—assim; uktva—tendo falado; sah—ele; yadum—ao rei Yadu; 
viprah—o bráhmana; tam—ao rei; amantrya—dizendo adeus; ga- 
bhira—extremamente profunda; dhih—inteligéncia; vanditah—sendo 
oferecidas reveréncias; su-arcitah—sendo propriamente adorado; 
rajña—pelo rei; yayau—ele foi; pritah—com sua mente satisfeita; 
yatha—assim como; dgatam—tinha vindo. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Tendo assim falado ao 
rei Yadu, o sábio brâhmana aceitou reverências e adoração do rei e 
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sentiu-se interiormente satisfeito. Entáo, dizendo adeus, Lama tal 
qual tinha vindo. 


SIGNIFICADO 
Srila Sridhara Svami dá evidência do Srimad-Bhagavatam de que 
o brahmana avadhúta era de fato a encarnação de Deus, Dattatreya. 
O Bhagavatam (2.7.4) afirma: 


yat-pada-pankaja-parága-pavitra-deha 
Yogardhim ápur ubhayim yadu-haihayadyah 


“Muitos Yadus, Haihayas e outros, purificaram-se tanto mediante 
a graça dos pés de lótus de Dattatreya, o Senhor, que obtiveram 
bênçãos tanto materiais quanto espirituais.” Este verso menciona 
que Yadu se purificou através do contato com os pés de lótus de 
Dattátreya, e, de forma semelhante, o presente verso afirma que 
vandito sv-arcito rájfiã: o rei Yadu adorou os pés de lótus do brah- 
mana. Desse modo, segundo Srila Sridhara Svámi, o brahmana ava- 
dhúta é a própria Personalidade de Deus, e isto é confirmado por 
Srila Visvanatha Cakravarti Thákura. 


VERSO 33 
seo e A a q da: 
dad E qa E NRI 


avadhúta-vacah $rutva 
púrvesáam nah sa púrva-jah 

sarva-sanga-vinirmuktah 
sama-citto babhúva ha 


avadhíta—do brahmana avadhúta; vacah—as palavras; Srutvai— 
tendo ouvido; púrvesám—dos antepassados; nah—nosso; sah—ele; 
púrva-jah—ele mesmo um antepassado; sarva—todo; sanga—de 
apego; vinirmuktah—estando livre; sama-cittah—com sua consciên- 
cia na plataforma espiritual e por isso igual em toda a parte; babhã- 
va—tornou-se; ha—decerto, 
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TRADUCÁO 
Ó Uddhava, ouvindo as palavras do avadhúta, o santo rei Yadu, 
que é o antepassado de nossos próprios ancestrais, livrou-se de todo 
o apego material, e por isso sua mente atingiu o equilíbrio na plata- 
forma espiritual. 


SIGNIFICADO 
Aqui o Senhor louva Sua própria dinastia, chamada Yadu-vamóa, 
porque nela apareceram muitos grandiosos reis auto-realizados. O 
rei Yadu foi iluminado por Dattátreya sob a forma de um bráhmana 
avadhita, que ensinou o rei a fixar sua consciência na plataforma 
espiritual de desapego mediante a mera observação da criação de 
Deus. 


Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humil- 
des servos de Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu- 


pâda referentes ao Décimo Primeiro Canto, Nono Capítulo, do 
Srimad-Bhagavatam, intitulado “Desapego de tudo o que é ma- 
terial”. 





























CAPÍTULO DEZ 





A natureza da atividade fruit 


Neste capítulo, o Senhor Sri Krsna refuta a filosofia dos seguido- 
res de Jaimini e descreve a Uddhava como a alma espiritual presa 
dentro do corpo material pode desenvolver conhecimento transcen- 
dental puro. 

O vaisnava, ou aquele que se refugiou na Suprema Personalidade 
de Deus, Visnu, deve observar as regras e regulações encontradas 
no Pañcarátra e outras escrituras reveladas. De acordo com suas 
próprias qualidades naturais e trabalho, ele deve seguir o código de 
varnasrama com um espírito livre de motivação. O presumível co- 
nhecimento recebido através dos sentidos, mente e inteligência ma- 
teriais de alguém é tão inútil quanto os sonhos experimentados por 
uma pessoa adormecida apegada ‘ao gozo dos sentidos. Por isso, 
deve-se abandonar o trabalho feito para o gozo dos sentidos e acei- 
tar o trabalho como um dever. Quando alguém chega a compreen- 
der algovacerca da verdade do: eu, ele deve abandonar o trabalho 
material executado por dever e simplesmente ocupar-se no serviço 
ao mestre espiritual autêntico, que é 'o representante manifesto da 
Personalidade de Deus. O servo do mestre espiritual deve ter afeição 
muito: firme por seu guru, deve estar ansioso por receber dele co- 
nhecimento a respeito da Verdade Absoluta e deve estar desprovido 
de inveja e da tendência a falar disparates. A alma é distinta dos 
corpos materiais grosseiro e sutil. A alma espiritual que entrou no 
corpo material aceita funções corpóreas conforme as reações de suas 
próprias atividades passadas. Portanto, só o mestre espiritual au- 
têntico e transcendental é capaz de demonstrar conhecimento puro 
acerta do eu. € 

Os seguidores de Jaimini e outros filósofos ateistas aceitam que o 
trabalho material regulado é o propósito da vida. Krsna, porém, re- 
futa essa conclusão explicando que'a alma corporificada, que entrou 
em contato'com o tempo material segmentado, aceita sobre sitima 
perpétua cadeia de nascimentos 'e mortes e, por isso; é forçada a 
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sofrer a felicidade e o sofrimento consequentes. Dessa maneira, não 
há possibilidade de que alguém que se apégue aos frutos de seu tra- 
balho material possa alcançar alguma meta substancial na vida. Os 
prazeres do céu e de outros lugares, que são obtidos mediante rituais 
de sacrifício, só podem ser experimentados duranté um breve período 
de tempo. Depois de terminar seu desfrute, a pessoa tem de retor- 
nar a esta esfera mortal para partilhar de lamentação e sofrimento. 
No caminho do materialismo decerto não existe felicidade ininter- 
rupta ou natural, 


VERSO 1 
ATT 


Aaa aa a 
e A 


Sri-bhagaván uváca 
mayoditesv avahitah 
sva-dharmesu mad-asrayah 
varnásrama-kulacáram 
akamátmá samácarel 


Sri-bhagavân uvâca-—a' Suprema Personalidade de Deus disse; 
mayá-—por Mim; uditesu—falados; avahitah—com grande cuidado; 
sva-dharmesu--nos deveres do serviço devocional ao Senhor; mat- 
asrayah—aquele que Me aceita como refúgio; varna-asrama--o sis- 
tema védico de divisões sociais e ocupacionais; kula-—da sociedade; 
äcäram—a conduta; akâma--sem' desejos materiais;  atmã-—seme- 
lhante pessoa; samácaret-—deve praticar, 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus disse: Aceitando pleno refú- 
gio em Mim e fixando a mente com atenção no serviço devocional 
ao Senhor conforme explicado por Mim, deve-se viver sem desejo 
pessoal e praticar o sistema social e ocupacional chamado varnãs- 
rama. 

SIGNIFICADO 

Nos capítulos precedentes, o Senhor Krsna descreveu, através da 

história-do brahmana avadhiúta, as qualidades e o caráter da pessoa 
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santa. Agora, o Senhor descreve os meios práticos para alcançar 
esta posição santa. No Paricarãtra e em outras escrituras, a Perso- 
nalidade de Deus dá instruções sobre a execução de serviço devo- 
cional: De igual modo, no Bhagavad-gitã (4.13) o Senhor diz que 
cátur-varnya mayã srstam guna-karma-vibhagasah: **Eu mesmo 
criei o sistema varnásrama”?. Há inúmeras regras é regulações no 
sistema varnasrama, e o devoto deve executar aquelas que não con- 
tradizem o processo de serviço devocional. “O termo varna indica 
diferentes classes de seres humanos, alguns no modo da ignorância, 
alguns no modo da paixão e outros no modo da bondade» Executa- 
se serviço devocional ao Senhor na plataforma liberada, e por isso 
alguns preceitos para as pessoas que estão em paixão ou em igno- 
rância talvez sejam divergentes dos princípios reguladores para os 
que estão na plataforma liberada. Portanto, sob a orientação de um 
mestre espiritual autêntico, que não é diferente do Senhor, deve-se 
executar os princípios básicos do varnásrama de modo favorável 
ao progresso em consciência de Krsna. 


VERSO 2 


a Rara af Parem | 
q ama RA li RI 


anvikseta visuddhatma 
dehinám visaydtmanám 

gunesu tattva-dhyanena 
sarvarambha-viparyayam 


anvikseta—deve ver; visuddha—purificada; dimá—alma; dehi- 
nám_—dos seres corporificados; visaya-dtmanám—dos que se dedi- 
cam ao gozo dos sentidos; gunesu—nos objetos materiais de prazer; 
tattva—como verdade; dhydnena—por conceber; sarva—de todos; 
arambha—esforgos; viparyayam—o fracasso inevitável. 


TRADUÇÃO 
A alma purificada deve ver que como as almas condicionadas que 
se dedicam ao gozo dos sentidos aceitaram erroneamente os objetos 
do prazer sensual como verdade, todos os seus esforços estão fada- 
dos ao fracasso. 
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SIGNIFICADO 

Neste verso, o Senhor descreve o processo para se tornar livre 
dos desejos. Todos os objetos dos sentidos, incluindo os que são 
percebidos através 'da forma, sabor, aroma, toque ou som, são tem» 
porários. Agora vemos nossa família-e nação, mas elas por fim des 
saparecerão. Mesmo nosso próprio corpo, mediante o:qual nós.as 
percebemos, desaparecerá. Dessa maneira, o resultado inevitável do 
prazer material é viparyaya, ow grande sofrimento. A palavra vi 
suddhatmã indica aqueles que-se purificaram executando os deveres 
reguladores do serviço devocional. Eles conseguem ver a frustração 
irremediável da vida material e por isso-se tornam akâmâtma, ou 
grandes almas livres do desejo material. 


VERSO 3 
aqu Aaa ai n aA: | 
a Ara aia 13 


suptasya visayáloko 
dhyáyato vá manorathah 
nânatmakatvad viphalas 
tathá bhedátma-dhir gunaih 


suptasya—de quem está dormindo; visaya—gozo dos sentidos; alo- 
kah—vendo; dhyayatah—de quem está meditando; vá—ou; manah- 
rathah—apenas uma criação da mente; nánd—grande variedade; 
átmakatvat—devido a ter a natureza de; viphalah—privado da ver- 
dadeira perfeicáo; tatha—dessa maneira; bheda-atma—naquilo que 
é constituído separadamente; dhih—inteligéncia; gunaih—pelos sen- 
tidos materiais. 


TRADUÇÃO 
Quem está dormindo talvez num sonho veja muitos objetos de 
gozo dos sentidos, tais coisas agradáveis, porém, são meras criações 
da mente e por isso, em última análise, são inúteis. Do mesmo modo, 
a entidade viva que está adormecida para sua identidade espiritual 
também vê muitos objetos dos sentidos, mas estes inúmeros objetos 
do desfrute temporário são criações da potência ilusória do Senhor 
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e não têm existência permanente. Quem medita neles, impelido pelos 
sentidos, ocupa em vão sua inteligência. 


SIGNIFICADO 

Porque os frutos do trabalho material são temporários, afinal não 
importa se alguém os obtém ou não; o resultado final é o mesmo. 
As atividades materialistas jamais podem conceder a perfeição máxi- 
ma da vida, a consciência de Krsna. A inteligência material, impeli- 
da pelos sentidos, deseja fortemente o gozo dos sentidos. Como se 
afirma aqui (bhedâtma-dhih), esta inteligência na realidade separa 
a pessoa de seu verdadeiro: interesse. Desse modo, a inteligência, 
absorta no que é materialmente favorável ou desfavorável, se divide 
na busca de inúmeras categorias de progresso material, Semelhante 
inteligência dividida é impotente e não pode compreender a- Ver- 
dade Absoluta, a Personalidade de Deus, Sri Krsna. Os devotos do 
Senhor, contudo, têm sua inteligência fixa em um só ponto — o 
Senhor Krsna. Eles meditam na forma, qualidades, passatempos e 
devotos do Senhor, e por isso avinteligência deles jamais fica à parte 


da; Verdade Absoluta. Como se afirma no Bhagavad-gitá (2.41): 


vyavasayármika buddhir 
ekeha kuru-nandana: 

bahu-sakháa hy anantáas ca 
buddhayo 'vyavasáyinam 


“Aqueles que estão neste caminho são resolutos e têm apenas um 
objetivo. Ó amado filho dos Kurus, a inteligência daqueles que são 
irresolutos tem muitas ramificações.” 

Se alguém não é consciente de Krsna, está sonhando em vão, sem 
nenhuma compreensão de sua situação eterna. A inteligência mate- 
rial sempre inventará novos meios de conseguir a felicidade, e por 
isso a pessoa salta de um programa infrutífero de gozo dos sentidos 
para outro, ignorando o simples fato de que todas as coisas mate- 
riais são temporárias e desaparecerão. Dessa maneira, a inteligência 
da pessoa se contamina com a luxúria e a cobiça materiais, e seme- 
lhante inteligência contaminada não pode levar ninguém à verdadei- 
ra meta da vida. Deve-se ouvir o mestre espiritual autêntico, cuja 
inteligência é pura, e então será possível chegar à consciência de 
Krsna, a perfeição máxima da vida. 
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VERSO 4 


fai m An mi 
aa 


nivritam karma seveta 

ravritam mat-paras tyajet 

Jijñasayam sampravrtto 
náadriyet karma-codandm 





nivrttam—deveres reguladores; karma—tal trabalho; severa—deve- 
se executar; pravritam—atividades pára o gozo dos sentidos; mat- 
parah—alguém que se dedica a Mim; 1yajer—deve abandonar; ji- 
Jjñasayam—buscando 'a' verdade espiritual; sampravrttah—estando 
perfeitamente ocupado; na—não; adrivet-—deve-se aceitar; Karma— 
qualquer atividade material; codanâm— preceitos que governam. 








TRADUÇÃO 
Aquele que Me fixou dentro de sua mente como a meta da vida, 
deve abandonar as atividades baseadas no gozo dos sentidos e, em 
vez disso, deve executar trabalho regido pelos princípios reguladores 
para o progresso. Quando, porém, alguém se dedica na íntegra à 
busca da verdade última acerca da alma, não deve aceitar os precei- 
tos da escritura que governam as atividades fruitivas. 


SIGNIFICADO 
t Srila Visvanatha Cakravarti Thakura explica que as. palavras ji- 
Jhiasayam sampravrttah se referem a alguém que seja Voga-âridha, 


ou avançado no processo de yoga. No Bhagavad-gitã (6,3-4), afir- 
ma-se: 


aruruksor muner yogam 
karma kãranam ucyate 

Vogaârúdhasya tasyaiva 
Samah kãranam ucyate 


yada hi nendriyarthesu 
na karmasv anusajjate 
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sarva-sañkalpa-sannyasi 
yogarúdhas tadocyate 


“Afirma-se que quem é neófito no sistema ¡óguico óctuplo recorre 
ao trabalho; mas quem já está elevado em yoga atua através da ces- 
sação de todas as atividades materiais. Diz-se que alguém está eleva- 
do em yoga quando; tendo renunciado a todos os desejos materiais, 
não'age em troca de gozo dos sentidos nem se ocupa em atividades 
fruitivas.”” Pode-se dar o exemplo de um homem comum que tenta 
desfrutar a companhia de mulheres em busca de prazer sensorial 
mundano. Chama-se isto pravrtta-karma, ou o caminho do gozo 
dos sentidos. O homem religioso também desfruta a companhia de 
uma mulher, mas sob os princípios reguladores do sistema varnãs- 
rama. Porém, quem está absorto por completo no avanço espiritual 
renuncia, enfim, a todo gozo dos sentidos derivado de associação 
sexual, quer regulado, quer ilícito. De modo semelhante, na fase 
de pravrita-karma, ou ordinário gozo dos sentidos, come-se de tudo 
o que agrada à língua. Por outro lado, um devoto materialista às 
vezes cozinha preparações suntuosas e as oferece à Deidade, não 
para satisfazer ao Senhor, senão que com a' intenção de satisfazer 
à própria língua e estômago. Porém, aquele que é sampravrtta, ou 
plenamente ocupado em consciência espiritual, jamais se interessa 
pela mera satisfação da lingua. Ele evita alimento comum prepara- 
do por pessoas materialistas e, apenas com a finalidade de manter 
o corpo apto a servir Krsna; come quantidades moderadas de 'ali- 
mento que foi primeiro oferecido à Deidade'para o prazer da Dei- 
dade. 

O processo de compreensão espiritual pouco a pouco leva a alma 
condicionada do ponto mais baixo da consciência materialista à total 
absorção no serviço amoroso à Personalidade de Deus. No início a 
pessoa é ensinada a utilizar suas propensões de desfrute oferecendo 
primeiro ao Senhor o fruto do próprio trabalho. Na fase avançada, 
contudo, o impulso para executar atividades fruitivas (karma-coda- 
nam) está ausente, e a pessoa apenas se ocupa no serviço amoroso 
ao Senhor sem nenhum moótivo egoista. Por exemplo, um sannyási 
renunciado que prega a consciência de Krsna, ou mesmo um pai de 
família renunciado 'que prega à consciência de Krsna, não é obri- 
gado a executar todos os preceitos que regem o gozo dos sentidos 
na vida familiar. Enfim, todo ser humano deve adotar os deveres 
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transcendentais da consciéncia de Krsna. Em lugar de trabalhar para 
satisfazer aos próprios desejos e então oferecer os resultados a Krsna, 
ele deve ocupar-se por completo em agradar ao Senhor diretamente, 
segundo Seus próprios desejos íntimos, 

De acordo com Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thákura, qualquer 
tentativa de desfrutar o mundo material, quer religiosa, quer irreli- 
giosamente, estará afinal repleta de contradições. Deve-se chegar à 
verdadeira plataforma da ausência de desejos, amor puro por Deus, 
eassim solucionar todos os problemas da vida. 


VERSO 5 


atari Aa fra Mes RIA, | 
A a a 


yamán abhiksnam seveta 
niyamãn mat-parah kvacit 

mad-abhijnanm guru Santam 
upásita mad-átmakam 


yamán—principios reguladores mais importantes, tias como não 
matar; abhiksnam-—sempre; seveta—deve observar; niyamán—regu- 
lações menores, tais como limpar o corpo; mat-parah—quem é devo- 
tado a Mim; kvacit—tanto quanto possivel;:mat-abhijiam—aquele 
que; Me conhece como Eu sou em, Minha forma pessoal; gurum— 
o mestre espiritual; santam-—pacífico; upasita—deve servir; mat- 
atmakam-—que não é diferente de Mim. 


TRADUÇÃO 

Aquele que Me aceitou como a meta suprema da vida deve obser- 
var à risca os preceitos escriturais que proíbem atividades pecamino- 
sas e, tanto quanto possível, deve executar os preceitos que ordenam 
deveres reguladores menores, tais como a limpeza, No final, porém, 
a pessoa deve se aproximar de um mestre espiritual autêntico que 
tenha tanto conhecimento acerca de Mim quanto Eu mesmo, que 
seja pacífico e que, em virtude de sua elevação espiritual, não seja 
diferente de Mim. 


A natureza da atividade fruitiva 


SIGNIFICADO 

A palavra yamãn refere-se aos preceitos reguladores mais impor- 
tantes necessários para preservar a própria pureza. No movimento 
da consciência de Krsna, todos os membros genuínos devem renun- 
ciar o consumo de carne, peixe e ovos, e devem também evitar into- 
xicação, jogos de azar e sexo ilícito. A palavra abhijfiam indica que 
não se pode, em tempo algum, cometer estas atividades proibidas, 
mesmo em circunstâncias difíceis. A palavra niyamãn refere-se a 
preceitos menos obrigatórios, tais como tomar três banhos por dia. 
Em certas situações difíceis, talvez alguém não possa tomar três 
banhos por dia, mas ainda assim pode manter sua posição espiri- 
tual. Porém, se ele se ocupar em atividades pecaminosas e proibidas, 
mesmo em circunstâncias difíceis, sem dúvida haverá uma queda 
espiritual. Em última análise, como se explica no Upadesâmria, a 
mera adesão a regras e regulações não pode dar à pessoa a perfei- 
ção espiritual. Todos devem se aproximar de um mestre espiritual 
autêntico que seja mad-abhijham, istové, que tenha pleno conheci- 
mento da forma pessoal do Supremo. A palavra mat (“Me”) nega 


a possibilidade de um mestre espiritual autêntico ter uma concepção 
impessoal da Verdade Absoluta. Além disso; © guru deve ter: com- 
pleto controle dos sentidos; por isso ele é chamado sânta, ou pacifi- 
co. Por estar rendido por completo à missão do Senhor, semelhante 
mestre espiritual é mad-ãtmakam, ou seja, não diferente da Persona- 
lidade de Deus. 


VERSO 6 
ae A fam zaz: | 
FRA. UA 


amãny amatsaro dakso 
nirmamo drdha-sauhrdah 

asatvaro 'rtha-jijñasur 
anasúyur amogha-vak 


amáni—sem falso ego; amatsarah—náo se considerando o exe- 
cutor; daksah—sem preguiça; nirmamah-—sem nenhum sentido de 
propriedade sobre sua esposa, filhos, lar, sociedade, etc.; drdha- 
sauhrdah—estando fixo no modo da amizade amorosa com o mestre 
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espiritual, que é sua deidade adorável; asarvarah—sem ficar confun- 
dido: devido à paixão material; artha-jijniasuh—desejando conheci- 
mento a respeito da Verdade Absoluta; anasiiyuh-—livre de inveja; 
amogha-vak—completamente livre de conversas inúteis. 


TRADUÇÃO 

O servo ou discípulo do mestre espiritual deve estar livre do falso 
prestígio, jamais se considerando o executor. Deve ser ativo e nunca 
preguiçoso e deve renunciar a todo o sentido de propriedade sobre 
os objetos dos sentidos, incluindo sua mulher, filhos, lar e socieda- 
de. Deve ser dotado de sentimentos de amizade amorosa para com 
o mestre espiritual e jamais se deve desviar ou confundir, O servo 
ou discípulo deve sempre desejar avanço em compreensão espiritual, 
não deve invejar ninguém e deve sempre evitar conversa inútil, 





SIGNIFICADO 

Ninguém pode alegar ser o proprietário permanente de sua presu- 
mível esposa, família, lar, sociedade e assim por diante. Estas rela- 
ções materiais aparecem e desaparecem como bolhas na superfície 
do oceano. Ninguém pode alegar ser o criador dos elementos ma- 
teriais, que produziram seu lar, sociedade e família. Se fosse fato 
que'os pais são os criadores últimos dos corpos de seus filhos, estes 
jamais morreriam antes dos pais; os pais simplesmente criariam 
novos corpos para os filhos. De igual modo, tampouco morreriam 
os pais, porque eles criariam novos corpos para si a fim de substi- 
tuir os velhos. De fato, Deus cria os corpos de todos, bem como 
os elementos materiais com que construímos nossas sociedades ma- 
teriais. Portanto, antes que'a morte arraste estas coisas para fora 
de nosso alcance, devemos empregá-las voluntariamente no serviço 
amoroso ao mestre espiritual, que é o representante autêntico do 
Senhor Krsna. Então, estes objetos materiais, em lugar de causar la- 
mentação, serão a causa de felicidade. 





VERSO 7 


ARA I 
sanita: dA qua acao: IIS 


A natureza da atividade fruitiva 


jayapatya-grha-ksetra- 
svajana-dravinadisu 

udasinah samam pasyan 
sarvesv artham ivatmanah 


jayá—a esposa; apatya—filhos; grha—lar; ksetra-—terray svaja- 
na-—parentes e amigos; dravina—conta bancária; adisu—e assim 
por diante; udásinah-—=permanecendo indiferente; samam—igualmen- 
te; pasyan—vendo; sarvesu—em todos esses; artham—propósit 
iva—como; dtmanah—de si próprio. 


TRADUÇÃO 
Deve-se ver o verdadeiro interesse próprio na vida em todas a: 
circunstâncias e deve-se, portanto, permanecer desapegado de espo- 
lhos, lar, terra, parentes, amigos e assim por diante. 


SIGNIFICADO 

O devoto do Senhor reconhece que sua esposa, filhos, lar, terra, 
amigos e dinheiro destinam-se a ser empregados no serviço amo- 
roso ao Senhor Supremo. Portanto, ele não faz arranjos frenéticos 
para o gozo dos sentidos de sua família e amigos. Não está ávido 
por desfrutar o falso prestígio de ser o senhor de sua esposa e filhos, 
nem ansioso por ganhar prestígio perante os amigos e sociedade. 
Desse modo, não inveja ninguém, nem é preguiçoso quanto à ques- 
tão da auto-realização. Está livre do falso sentido de propriedade e 
sempre desejoso de desenvolver sua compreensão acerca da Suprema 
Personalidade de Deus. Está livre de falso egotismo e automatica- 
mente se afasta das inúteis conversas materialistas. Por isso, ele é 
estável e não caprichoso, e está sempre fixo em amizade amorosa 
aos pés de lótus do mestre espiritual. 

Pode-se levantar a questão sobre como é possível desenvolver de- 
sapego do falso sentido de propriedade. Srila Visvanátha Cakravarti 
Thakura deu o seguinte exemplo. Um homem comum está muito 
ansioso para acumular cada vez mais dinheiro e mantém sua rique- 
za sob a forma de ações, títulos, obrigações, contas bancárias, pro- 
priedades, ouro, etc. Enquanto estes diversos bens contribuem para 
seu conforto financeiro, cle-os: vê com igualdade e considera que 
eles lhe pertencem. Porém, se alguns de seus bens são tomados pelo 
governo sob a forma de impostos, ou se eles se perdem num negócio 
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infeliz, então ele é forçado a renuciar a seu sentido de propriedade. 
Da mesma forma, todos devem ter bastante inteligência para obser- 
var que seu sentido de propriedade sobre inúmeros objetos materiais 
não é permanente; por isso, deve-se desenvolver desapego dessas 
coisas. Quem não cultiva um amoroso sentimento de amizade pela 
Suprema Personalidade de Deus e Seu devoto puro, o mestre espiri- 
tual, sem dúvida ficará preso na rede da sociedade, amizade e amor 
materiais. Então, permanecerá atado à plataforma material, sem 
nenhuma esperança de felicidade permanente. 


VERSO 8 


fam HSA AREA | 
eva my ua ese: SR: [IC 


vilaksanah sthúla-siksmãd 
dehãd atmeksita.sva-drk 

yathágnir daruno dáahyád 
dáhako *'nyah prakasakah 


vilaksanah—tendo diferentes características; sthúla—do grosseiro; 
súksmát—e do sutil; deháat—do corpo; 4tmá—a alma espiritual; 
¡ksitá—o vidente; sva-drk--auto-iluminado; «yatha—assim como; 
agnih—fogo; darunah—de lenha; dáhyat—do que é para ser quei- 
mado; dáhakah—aquilo que queima; anyah—outro; prakasakah— 
aquilo que ilumina. 


TRADUÇÃO 
Assim como o fogo, que queima e ilumina, é diferente da lenha, 
que deve ser queimada para iluminar, de forma semelhante, o viden- 
te dentro do corpo, a alma espiritual auto-iluminada, é diferente 
do corpo material, que deve ser iluminado pela consciência. Logo, 
a alma espiritual e o corpo possuem características distintas e são 
entidades separadas. 





SIGNIFICADO 
Neste verso, demonstra-se analiticamente que nunca se deve incor- 
rer no equívoco de identificar o ego com o corpo material. Essa iden- 
tificação errônea chama-se falso ego, ou ilusão material. Pode-se 
levantar a seguinte questão. Já que é de conhecimento comum que 
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a Suprema Personalidade de Deus ilumina à alma condicionada, por 
que neste verso se usa o termo sva-drk, ou:**auto-iluminado””? Srila 
Visvanatha Cakravarti Thakura explica que, embora a Suprema Per- 
sonalidade de Deus decerto forneça consciência à entidade viva, esta, 
sendo dotada com a potência do Senhor, tem ela mesma a capaci- 
dade de reviver e expandir sua consciência pura. Ela pode ser consi- 
derada, portanto, num sentido secundário, auto-iluminada. Pode-se 
dar o exemplo de que cúpulas de ouro ou-de prata refletem brilhan- 
temente os raios do sol. Embora a luz venha do Sol, as proprie- 
dades inerentes ao ouro e à prata também podem ser consideradas 
causas para a reflexão brilhante, uma vez que outras substâncias não 
possuem propriedades adequadas para refletir a luz do sol. De igual 
modo, aalma espiritual pode ser considerada sva-drk, ou auto-ilu- 
minada, porque possui características mediante as quais pode refle- 
tir brilhantemente a potência da Personalidade de Deus, iluminando 
assim sua situação existencial, tal como as cúpulas de ouro ou de 
prata brilham devido a suas propriedades refletoras. 

Neste verso é dado um ótimo exemplo para ilustrar as diferentes 
características do-corpo e da alma. O fogo, que queima e ilumina, 
é sempre diferente daquilo que é queimado a fim de iluminar. Pode- 
se dizer, todavia, que o fogo está presente na madeira de formaima- 
nifesta. Do mesmo modo, na vida condicionada de ignorância, a 
alma espiritual está presente, embora imanifesta, dentro do corpo. 
A condição iluminada da entidade viva pode ser comparada ao ato 
de provocar o fogo na madeira. Assim como o fogo rapidamente 
reduz a madeira a-cinzas, de modo semelhante, a alma espiritual, 
quando iluminada, reduz a cinzas a escuridão da ignorância. Somos 
conscientes do corpo; portanto, pode-se dizer que o corpo é ilumina- 
do pela consciência, que é a-energia, ow sintoma, da alma espiritual. 
Identificar o corpo e a alma como um elemento só é tão tolo quanto 
considerar que o fogo e a madeira: são a mesma coisa. Em ambos 
os casos, a intima conexão circunstancial entre o fogo e a madeira 
ou entre a alma e o corpo não altera o fato de que o fogo é diferen- 
te da madeira ou de que a alma é sempre diferente do corpo. 


VERSO 9 


ATIRA TETRA JMR | 
sao AMA A TA RHS 
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nirodhotpatty-anu-brhan- 
nánátvam tat-krtán gunán 

antah pravista adhatta 
evañ deha-gunán parah 


nirodha—dorméncia; utpatti—manifestacáo; anu—minúsculo; 
brhat—grande; nánátvam—a variedade de características; tat-krian= 
produzidas por aquela; gunan— qualidades; antah—dentro; pravis- 
tah-—tendo entrado; âdharte—aceita; evam-—assim; deha-—do corpo 
material; gunân—qualidades; parah--a entidade transcendental. 


TRADUÇÃO 
Assim como O fogo pode aparecer de diversas maneiras, tais como 
adormecido, manifesto, fraco, brilhante, ete., conforme a condição 
do combustível, de igual modo, a alma espiritual entra num corpo 
material e aceita características corpóreas específicas. 


SIGNIFICADO 

Embora o fogo possa aparecer e desaparecer dentro de um objeto 
emparticular, o elemento fogo sempre existe. Da mesma maneira, 
a alma eterna aparece dentro de um corpo conveniente e depois de- 
saparece daquele corpo, mas a alma sempre existe. Assim como o 
fogo é diferente de seu combustível, a alma é diferente do corpo. 
Um fósforo produz um fogo minúsculo; ao passo que a explosão de 
um enorme tanque de gasolina produzirá chamas que vão até o céu. 
Mas ainda assim o fogo é o mesmo. De forma semelhante, determi- 
nada alma espiritual pode aparecer no corpo de Brahmã e outra, 
no corpo de uma formiga; a alma espiritual, porém, é em qualidade 
a mesma: em: todos os corpos. Por ignorância impomos à alma as 
caracteristicas corpóreas epor isso dizemos que determinada pessoa 
é americana, russa, chinesa, africana ou mexicana ou que é velha 
ou jovem. Embora essas designações decerto se apliquem ao corpo, 
elas não se aplicam à alma espiritual, que é descrita aqui como parah, 
ou entidade transcendental. Enquanto a confusa alma espiritual per- 
manecer hostil à Suprema Personalidade de Deus, as designações 
dos corpos grosseiro e sutil a envolverão, mantendo-a na escuridão. 
Se alguém se identifica intelectualmente com diversas filosofias de 
vida materialistas, fica coberto pela mente sutil. Afinal, tudo o que 
existe é parte integrante da Verdade Absoluta, o Senhor Krsna. Ao 
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compreender esse fato, a entidade viva se torna nirupâdhi, ou livre 
das designações materiais. Esta é sua posição constitucional. 


VERSO 10 


a gia zas gor fi 
daras a Raga: 112011 


yo 'sau gunair viracito 
deho 'yam purusasya hi 
samsāras tan:nibandho yarı 
pumso vidya:cchid atmanah 


yah—que; asau—aquele (o corpo sutil); gunaih—pelos modos 
materiais; viracitah—construido; dehah-—o corpo; ayam—este (o 
corpo grosseiro); purusasya—da Suprema Personalidade de Deus; 
hi—decerto; samsdrah—existéncia material; tat-nibandhah—atado 
a esta; ayam—este; pumsah—da entidade viva; vidyd—conhecimen- 
to; chit—aquilo que corta em pedacos; dimanah—da alma. 


TRADUÇÃO 
Os corpos materiais grosseiro e sutil são criados pelos modos ma- 
teriais da natureza, que se expandem da potência da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. A existência material acontece. quando a entidade 
viva comete o erro de aceitar que as qualidades dos corpos grosseiro 
e sutil fazem parte de sua verdadeira natureza, Esse estado ilusório, 
contudo, pode ser destruído através do conhecimento verdadeiro. 


SIGNIFICADO 

Com relação à analogia que compara o fogo'e seu combustível à 
alma e o corpo, pode-se argumentar que até certo ponto o fogo de- 
pende de seu combustível e não pode existir sem ele. Visto que não 
experimentamos a existência do fogo independente do combustível, 
pode-se, portanto, perguntar ainda como é possível para a entidade 
viva existir à parte do corpo, ser coberta por ele é enfim livrar-se 
dele. Apenas através da potência de conhecimento (vidyã) da Supre- 
ma Personalidade de Deus é que se pode compreender claramente 
a natureza da entidade viva. Por meio de vidyã, ou conhecimento 
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real, pode-se desfazer a existência material e ainda nesta vida experi» 
mentar a realidade espiritual. Segundo Srila Visvanatha Cakravarti 
Thakura, nossa existência mundana é uma imposição artificial. Em 
virtude da inconcebível potência-de ignorância do Senhor, as quali- 
dades das formas materiais grosseiras e sutis são impostas psicologi- 
camente ao ser vivo, e por causa da falsa identificação com o corpo, 
a entidade viva inicia uma: série de atividades ilúsórias.. Como se ex- 
plicou no capítulo anterior, o presente corpo material é como uma 
árvore que produz a semente kármica do próximo corpo. Todavia, 
este ciclo de ignorância pode ser desfeito mediante o conhecimento 
transcendental explicado pelo Senhor: 

Infelizmente, as almas condicionadas sendo hostis à Suprema Per- 
sonalidade de Deus, não aceitam o conhecimento perfeito falado 
pelo Senhor, Pelo contrário, elas permanecem absortas na ilusão 
grosseira e-sutil, Mas se a entidade viva aceita o conhecimento do 
Senhor, toda a sua situação pode ser retificada, e ela pode retornar 
a'sua original, eterna e bem-aventurada vida de conhecimento per- 
feito na associação direta do Senhor. 


VERSO 11 
Tata ee) rei qa | 
age edgar amena ZN 


tasmã; jijnasavatmânam 

“atma-stham kevalam param 

sangamya nirased etad 
vastu-buddhim yatha-kramam 


tasmáat—portanto; Jij¡ñásaya—mediante o cultivo de conhecimen- 
to; dtmânam—a Suprema Personalidade de Deus; 4tma—dentro, de 
si; stham-— situada; kevalam —pura; param-—transcendental e.supre- 
ma; sangamya— aproximando-se através do conhecimento realizado; 
niraset— deve-se abandonar; etai-—este; vastu-—dentro. dos objetos 
materiais; huddhim-— conceito de realidade; vatha-kramam-—gradual- 
mente, passo a passo. 

TRADUÇÃO 

Portanto, mediante o cultivo de conhecimento, a pessoa deve 

se aproximar da Suprema Personalidade de Deus, que se encontra 
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dentro de si mesma. Compreendendo a existência transcendental e 
pura do Senhor, deve-se abandonar pouco a pouco à visão errônea 
de que o mundo material constitui uma realidade independente. 


SIGNIFICADO 

A palavra yathã-kramam (“passo a passo”) significa que, depois 
de compreender que é diferente'do corpo material grosseiro, o ser 
humano deve progressivamente desapegar-se das atividades mentais 
mundanas: Neste verso, -etadvastu-buddhim significa considerar 
que o-mundo material tem existência independente, em vez de consi- 
derar corretamente que todas ascoisas'são emanações' da Verdade 
Absoluta. 

Ao se identificar de modo correto como forma espiritual eterna, 
a pessoa alcança o fruto verdadeiro do conhecimento. O Senhor 
é sempre manifesto em Sua forma eterna, e o ser vivo, de igual 
modo, é manifesto em sua forma eterna como servo amoroso do 
Senhor . Quando, por um equívoco, supomos que os objetos ma- 
teriais ilusórios e temporários são reais, o conhecimento de nossa 
forma espiritual eterna: fica coberto: pela ignorância. Se, porém, 
meditarmos sobre'a presença suprema do Senhor dentro de tudo, 
poderemos retornar ao estado normal e bem-aventurado da vida es- 
piritual. Todo ser humano deve se esforçar seriamente para com- 
preender a Verdade Absoluta, como indica neste verso a palavra 


VERSO 12 


amsa: eA gÀ: 
qaa a Rafa ara: 11221 


acaryo *ranir:adyah:syad 
ante-vásy uttararanih 

tat-sandhánam pravacanam 
vidya-sandhih sukhavahah 


acaryah—o mestre espiritual; aranih—graveto sagrado usado no 
fogo do sacrifício; adyah=segurado embaixo; syat—deve ser consi- 
derado; ante-vâsi—o discípulo; uttara-—na parte de cima; aranih— 
graveto; tat-sandhanam-—ograveto do meio, que liga o graveto de 
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cimae'o de baixo; pravacanam —instruções; vidya--conhecimento 
transcendental; sandhih-—como o fogo, proveniente da fricção, que 
se espalha pela lenha; sukha-—felicidade; dvahah-—trazendo. 


TRADUÇÃO 
Pode-se comparar 0 mestre espiritual ao graveto inferior; o disci- 
pulo, ao graveto superior; e a instrução dada pelo guru, ao terceiro 
graveto colocado entre eles. O conhecimento transcendental que o 
guru transmite ao discípulo é comparado ao fogo que surge do con- 
tato entre eles, o qual reduz a cinzas a escuridão da ignorância, tra- 
zendo grande felicidade tanto ao guru quanto ao discipulo. 


SIGNIFICADO 

Quando a escuridão da ignorância é reduzida a cinzas, a perigo- 
sa vida de ignorância também é erradicada, e © devoto pode traba- 
lhar para seu verdadeiro interesse próprio com pleno conhecimento. 
Neste verso, a palavra ddyah significa “original” e indica o mestre 
espiritual, que é comparado ao graveto sagrado mantido embaixo: 
Domestre espiritual, o conhecimento transcendental, assim como 
ofogo, difunde-se para :o discípulo. “Assim como a fricção: entre 
dois 'gravetos produz fogo, da mesma maneira o contato genuíno 
entre o mestre espiritual, que é o-representante de Krsna, e um dis- 
cipulo sincero produz o fogo do conhecimento. Ao se refugiar nos 
pés de lótus do mestre espiritual, o discípulo adquire automatica- 
mente conhecimento perfeito acerca de sua original forma espiritual. 


VERSO 13 


if rt Torre | 
quia aza dama 
a aaa a: 112311 


vaisaradi sati-visuddha-buddhir: 
dhunotimayam guna-samprastitam 

gunams ca sandahya yad-itmam etat 
Svayar ca samyaty asamid yathagnih 
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vaisaradi—disponível do especialista; sd—esta; ati-visuddha— 
muito pura; buddhih—inteligéncia ou conhecimento; dhunoti—repe- 
le; mayam—ilusáo; guna—dos modos da natureza material; sampra- 
sitâm-—produzida; gunãn—os próprios modos da natureza; ca=tam- 
bém; sandahya—queimando por completo; yat—dos quais modos; 
ãtmam-—constituída; etat-—esta (existéncia material); svayam—mesma; 
ca—também; samyati—é pacificada; asamit—sem combustível; 
yatha-—assim como; agnih—o fogo. 


TRADUÇÃO 
Por ouvir submissamente um mestre espiritual perito, o discípulo 
perito desenvolve conhecimento puro, que rechaça o ataque da ilu- 
são material decorrente dos três modos da natureza material. Esse 
mesmo conhecimento puro afinal cessa, assim como o fogo acaba 
quando o estoque de combustível se esgota. 


SIGNIFICADO 

A palavra sânscrita vaisaradi significa “aquilo que é derivado 
do perito [visãrada)'*. O conhecimento transcendental perfeito vem 
do mestre espiritual perito, e quando semelhante conhecimento é 
ouvido pelo discípulo perito, esse refreia as ondas da ilusão mate- 
rial. Porque a energia ilusória do Senhor age eternamente dentro do 
mundo material, está fora de cogitação a possibilidade de se destruir 
a ilusão. Pode-se, porém, destruir a presença da ilusão dentro do 
próprio coração. Para lograr tal êxito, o discípulo deve tornar-se 
hábil em satisfazer ao mestre espiritual perito. À medida que alguém 
avança rumo à etapa perfectiva da consciência de Krsna, experimen- 
tando a presença do Senhor em toda a parte, sua atenção passa para 
a plataforma transcendental. Nessa ocasião, o próprio conhecimen- 
to puro, sua constante consciência técnica da ilusão, diminui, assim 
como o fogo diminui e se extingue depois de consumir seu estoque 
de combustível. 

Srila Madhvacárya citou diversas escrituras védicas para mostrar 
que maya, ou ilusáo material, é tal qual uma feiticeira que sempre 
persegue as almas condicionadas. Mayã oferece às almas condicio- 
nadas tudo o que elas queiram dentro dos três modos da natureza, 
mas esses oferecimentos são todos como o fogo que reduz o cora- 
ção a cinzas. Portanto, deve-se entender que o mundo: material é 
um lugar infernal, que não oferece situação permanente a ninguém: 
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Externamente experimentamos muitas coisas, e internamente con- 
templamos nossa experiência, formulando planos para ação futura. 
Logo, somos, interna e externamente, vítimas da ignorância. O ver- 
dadeiro conhecimento provém dos Vedas, ou a Suprema Personali- 
dade de Deus sob Sua forma de sabedoria perfeita. Se nos tornarmos 
plenamente conscientes de Krsna, aceitando completo refúgio no 
Senhor, não haverá escassez de prazer, porque o Senhor é o reser- 
vatório de todo o prazer, e Seus devotos se movem à vontade nesse 
reservatório. 


VERSOS 14 — 16 


adt ie gt aga! 
maaa ATA ARMENA, Il 
aa adai den aafaa ur 1 
ar a AA a f: 124 1 
qag adm Ga acima: | 
maaa: aa a aNs A Z AU 


athaisâm karma-kartinâra 
bhoktrnám sukha-duhkhayoh 

nánátvam atha nityatvam 
loka-kalagamátmanám 


manyase sarva-bhavánám 
samsthá hy autpattiki yatha 
tat-tad-Gkrti-bhedena 
jayate bhidyate ca dhih 


evam apy anga sarvesam 
dehinãm deha-vogatah 
kalavayavatah santi 
bhava janmádayo “sakrt 


atha—assim; esam—daquelas; karma—atividades fruitivas; kar- 
tFnâm-—dos executores; bhoktinam-—dos. desfrutadores; sukha- 
duhkhayoh-—de felicidade e sofrimento; nanatvam--variedade: 
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atha—ainda mais; nityatvam—existéncia perpétua; loka—do mundo 
materialista; kala—tempo material; agama-—textos védicos que reco- 
mendam atividades fruitivas; dimandm—e o eu; manyase—se pensas; 
sarva—de todos; bhavanam—objetos materiais; samsthá—a verda- 
deira situação; hi—decerto; autpattiki—original; yatha—como; tat- 
tat—de todos os diferentes objetos; dkrti—de suas formas; bhede- 
na—pela diferenga; jayate—nasce; bhidyate—e muda; ca—também; 
dhih—inteligéncia ou conhecimento; evam—assim;-api—ainda que; 
anga—ó6 Uddhava; sarvesam—de todos; dehinám—os seres corpori- 
ficados; deha-yogatah—pelo contato com um corpo material; kála— 
do tempo; avayavatah-—pelas porções ou membros; santi-=existem; 
bhavah-—estados de existência; janma-—nascimento; ddayah—etc.; 
asakrt—constantemente. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Uddhava, desse modo te expliquei o conhecimento 
perfeito. Há filósofos, todavia, que desafiam Minha conclusão. 
Eles afirmam que a posição natural da entidade viva é ocupar-se 
em atividades fruilivas e vêem-na como o desfrutador da felicidade 
e infelicidade resultante de seu próprio trabalho. Segundo esta filo- 
sofia materialista, o mundo, o tempo, as escrituras reveladas e o eu 
são todos variados e eternos, existindo como um fluxo perpétuo de 
transformações. Além disso, o conhecimento não pode ser único 
nem eterno, visto que surge das formas diferentes e mutáveis dos 
objetos; logo, o próprio conhecimento está sempre sujeito a mudan- 
ças. Mesmo que aceites essa filosofia, meu querido Uddhava, haverá 
ainda perpétuos nascimentos, mortes, velhice e doenças, pois todas 
as entidades vivas têm de aceitar um corpo material sujeito à influên- 
cia do tempo. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, segundo Srila Visvanátha: Cakravarti Thakura, o 
Senhor Krsna diz-o seguinte a Uddhava. “'Meu querido Uddhava, 
nas instruções que acabo de revelar-te, estabeleci claramente a verda- 
deira meta da vida. Existem, porém, aqueles que desafiam Minha 
conclusão, sobretudo os seguidores de Jaimini Kavi. Seés favorável 
à compreensão deles e por isso não aceitas Minhas instruções, então 
ouve, por favor, a seguinte explicação. 
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“Segundo os seguidores de Jaimini, a entidade viva, em sua posi- 
ção original e natural, é um executor de atividades fruitivas, e sua 
felicidade e sofrimento derivam: dos frutos de seu próprio trabalho. 
O mundo em queas entidades vivas encontran o prazer, 'o tempo 
durante oqual desfrutam, as escrituras reveladas que explicam os 
meios para-conseguir O prazer eos corpos sutis através dos quais 
as entidades vivas experimentam o prazer, todos existem não só em 
múltipla variedade, mas também eternamente. 

““Aentidade viva não precisa desenvolver desapego 'do gozo dos 
sentidos, quer vendo a temporariedade dos objetos e situações mate- 
is individuais, quer vendo o mundo material como uma criacáo 
ilusória (maya). De-acordo com essa filosofia materialista, os obje- 
tos materiais, tais como guirlandas, sândalo ou belas mulheres são 
temporários em manifestações específicas, mas existem para sempre 
através do fluxo natural de criação e destruição. Em outras pala- 
vras, embora a forma de uma mulher em particular seja temporária, 
haverá eternamente belas mulheres dentro do mundo material. Logo, 
mediante a cuidadosa execução de rituais fruitivos em conformidade 
com as escrituras religiosas, pode-se manter prazeroso contato com 
mulheres e riqueza vida após vida. Dessa maneira, o gozo dos senti- 
dos será eterno. 

“Os filósofos jaiministas dizem ainda que nunca houve um tempo 
em que o mundo não tenha existido como existe hoje. O que impli- 
ca que não existe um controlador supremo que o criou. Eles alegam 
que o arranjo deste mundo é real e apropriado è por isso não é ilu- 
sório. Além disso, dizem que não existe conhecimento eterno a res- 
peito da perpétua forma original da alma. De fato, dizem eles, o 
conhecimento não surge de alguma verdade absoluta mas das dife- 
renças entre os objetos materiais. Portanto, o conhecimento não é 
eterno e está sujeito a mudanças. A suposição oculta nesta afirma- 
ção é que não existe alma espiritual que possua conhecimento eterno 
e constante acerca de uma realidade singular imutável. Ao contrário, 
a natureza da consciência ou conhecimento 'é que ela sofre constan- 
te transformação. Dizem eles, porém, que:a natureza perpetuamente 
mutante não invalida o conceito de eternidade. A consciência existe 
sempre, dizem eles, mas não na mesma forma. 

“Desse modo, os seguidores de Jaimini concluem que a'transfor- 
mação do conhecimento não nega sua eternidade; antes, eles dizem 
que o conhecimento existe eternamente dentro da natureza perpétua 
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de sua transformação. Portanto, chegam naturalmente ao caminho 
do gozo regulado dos sentidos e não ao caminho da renúncia, pois 
no estado de mukti, ou liberação, a entidade viva não teria senti- 
dos materiais, e assim a transformação da compreensão material 
não seria possível. Esses filósofos consideram que a consecução de 
um estado imutável de mukti atrofiaria ou paralisaria a atividade 
natural da entidade viva e por isso não estaria de acordo com seu 
interesse próprio. O caminho de nivrtti (que visa à renúncia e à trans- 
cendência do mundo material) decerto não é interessante para tais 
filósofos materialistas. Aceitando, apenas a título de argumentação, 
a validade de semelhante filosofia materialista, não é difícil demons- 
trar que o caminho do gozo regulado dos sentidos traz muitos resul- 
tados indesejados e miseráveis para a entidade viva. Portanto, mesmo 
de um ponto de vista materialista, o desapego é desejável. O tempo 
material se divide em diferentes seções, tais como dias, semanas, 
meses-é anos, e por intermédio do tempo material a entidade viva 
é forçada repetidas vezes a sofrer as misérias de nascimento, morte, 
velhice e doença. Que tais misérias ocorrem em toda a parte do Uni- 
verso é do conhecimento de todos.” Dessa maneira, declara: Srila 
Visvanatha Cakravarti Thakura, o Senhor Krsna indicou a Uddhava 
o defeito da filosofia materialista. 

Podemos ainda completar dizendo que:se alguém comete o equí- 
voco de aceitar a filosofia atesta de Jaimini e de seus inúmeros se- 
guidores modernos, então a entidade viva permanece enredada para 
sempre na angústia decorrente de nascimentos, mortes, velhice e do- 
enças. Esta filosofia ateísta e falsa incentiva 'o desfrute mundano 
como a única meta lógica da vida, mas a entidade viva inevitavel- 
mente cometerá erros na execução de gozo regulado dos sentidos e 
por fim irá para o inferno. A Suprema Personalidade de Deus, o 
Senhor Krsna, em pessoa diz a Uddhava que esta filosofia materia- 
lista é falsa e imprópria para o verdadeiro interesse próprio da enti- 
dade viva. 

VERSO 17 


af RAM REAR AU 
ea qa: al Ad quo! 


tatrapi karmanám kartur 
asvátantryam ca laksyate 
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bhoktus.ca duhkha-sukhayoh 
ko nv artho vivasari bhajet 


tatra—quantoá habilidade de se obter felicidade; api=além disso; 
karmanám=—de atividades fruitivas; kartuh—do executor; asvátan- 
tryam—a falta de independéncia; ca—também; laksyate—vé-se clara- 
mentes bhoktuh—daquele que está tentando desfrutar; ca—também; 
duhkha-sukhayoh— felicidade e infelicidade; kah—que; nu—de fato; 
arthah—valor; vivaśam—para aquele que não está no controle; bha- 
jet—pode ser derivado. 


TRADUÇÃO 

Embora o executor de atividades fruitivas deseje felicidade perpé- 
tua, observa-se claramente que os trabalhadores materialistas muitas 
vezes estão infelizes e apenas vez por outra se encontram satisfeitos, 
provando assim que eles não são independentes nem controlam seu 
destino. Quando um homem está sempre sob. o controle superior 
de outrem, como pode ele esperar algum resultado valioso de suas 

“ próprias atividades fruitivas? 


SIGNIFICADO 

Embora: os materialistas rejeitem a consciéncia de Krsna e, em 
vez-disso, busquem o gozo temporário dos sentidos, mesmo este 
gozo dos sentidos está muitas vezes fora de seu alcance. Se alguém 
pudesse de fato controlar seu destino, por que criaria problemas 
pará si mesmo? Nenhuma pessoa inteligente imporia morte, velhice 
ou doença asi mesmo ou aos seus entes queridos. Deve-se reconhe- 
cer que estas misérias indesejadas são impostas sobre a pessoa por 
um poder superior. Porque é óbvio que estamos todos sob controle 
superior, a filosofia ateista, que nos aconselha a- apenas executar- 
mos atividades fruitivas e a criarmos uma vida feliz, é muito imper- 
feita. 

Devido à influência do tempo, criam-se a felicidade e a miséria. 
Quando uma mulher engravida, seu marido, parentes e amigos espe- 
ram ansiosos o nascimento da criança. Depois que o tempo passa 
ea criança nasce, todos sentem grande felicidade. Mas quando a 
criança envelhece e por fim morre, esta mesma passagem de tempo 
é causa de sofrimento: Pessoas ignorantes buscam em vão o auxi- 
lio de cientistas que trabalham fervorosa e infrutiferamente em seus 
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laboratórios para deter a-morte. Nos tempos modernos, criaram-se 
invenções para eliminar as inconveniências da vida, mas a manuten- 
ção e produção de tais conveniências provaram ser insuportavelmen- 
te inconvenientes para centenas de milhões de pessoas em todo o 
mundo. Só o maior dos tolos proporá que não existe um controla- 
dor superior é que se pode obter resultados favoráveis mediante a 
hábil execução de atividades materiais. Todas as atividades materiais 
afinal são inúteis, pois acabam em aniquilação. Se alguém está diri- 
gindo um carro, mas tem apenas um controle limitado, a situação 
é muito perigosa e deve levar com certeza ao desastre. Do mesmo 
modo, embora estejamos tentando dirigir o corpo material rumo à 
felicidade, não temos pleno controle das necessidades corpóreas, e 
por isso na certa haverá um desastre. Como afirma o Bhagavad-gitã 
(9.3): 


asraddadhánáh purusá 
dharmasyasya parantapa 

aprâpya mám nivartante 
mrtyu-samsdra-vartmani 


“Aqueles que não são fiéis neste serviço devocional não podem 
Me alcançar, ó subjugador dos inimigos. Por isso, voltam a trilhar 
o caminho de nascimentos e mortes neste múmndo material.” Se a 
pessoa não é um devoto do Senhor Krsna, o resultado final de suas 
atividades é simplesmente mrtyu-sarsãra — repetidos nascimentos 
e mortes. 


VERSO 18 


a fai ge Pora fia AÑ 
agr a qu geral FATE RM IRA 


na dehinám sukham kiricid 
vidyate vidusâm api 

tathã ca duhkham midhânam 
vrthâhankaranam param 


na—não; dehinam-—de seres corporificados; sukham-—felicidade; 
kiñicit—alguma; vidyate—há; vidusám—daqueles que:sáo inteli- 
gentes; api—mesmo;-tatha—de modo semelhante; ca—também; 
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duhkham-— infelicidade; mudhanam-—dos: grandes: tolos; vrthã- 
inútil; ahankaranam-—falso ego; param—só, ou completamente. 


TRADUÇÃO 
Observa-se no mundo material que às vezes nem mesmo uma 
pessoa, inteligente é feliz. De modo semelhante, às vezes mesmo 
um grande tolo é feliz, O conceito de tornar-se feliz através da peri- 
ta execução de atividades materiais é apenas uma exibição inútil de 
falso egotismo. 


SIGNIFICADO 

Talvez se argumente que uma pessoa inteligente pode executar 
com perícia atividades piedosas dentro do mundo material e assim 
nunca experimentar sofrimento, já que a infelicidade é causada por 
atividades pecaminosas ou impias, Porém, é comum vermos grande 
sofrimento mesmo entre pessoas piedosas e inteligentes, porque elas 
às vezes falham na execução de seu dever e às vezes, consciente ou 
inconscientemente, executam uma atividade proibida. Com este argu- 
mento, o Senhor refuta a teoria de que apenas mediante a força da 
piedade material é possível permanecer feliz para sempre sem cons- 
ciência de Krsna. 

Por outro lado, observamos. que até as pessoas mais tolas ou pe- 
cadoras às vezes experimentam felicidade, porque mesmo os que 
estão dedicados por completo ao pecado às vezes por acaso exe- 
cutam atividades piedosas, tais como viajar inadvertidamente por 
um lugar santo ou ajudar um homem santo. A criação material de 
Deus é tão complexa e desconcertante que mesmo os que se dedicam 
à piedade às vezes cometem pecados, e mesmo os que se dedicam à 
vida pecaminosa às vezes executam ações piedosas. Por isso, dentro 
do mundo material não encontramos felicidade nem infelicidade ab- 
solutas. Pelo contrário, cada alma condicionada está pairando em 
confusão, sem conhecimento; perfeito. Piedade e pecado são idéias 
materiais relativas que concedem relativa felicidade e infelicidade. 
A felicidade absoluta é experimentada na plataforma espiritual em 
plena consciência de Krsna, ou amor por Deus. Logo, a vida ma- 
terial é sempre ambigua e relativa, ao passo que aconsciência de 
Krsna é a verdadeira plataforma da felicidade: perfeita. 
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VERSO 19 


q mt rá a area gago 
eS 


yadi praptim vighatam ca 
jananti sukha-duhkhayoh 

te “py addha na vidur yogam 
mrtyur na prabhaved yathã 


yadi—se; prâptim-—obtenção; vighatam-—remoção; ca-—também; 
jananti—sabem; sukha—de felicidade; duhkhayoh-—e de infelici- 
dade; te—eles; api—ainda; addha—diretamente; na—náo; viduh—= 
sabem; yogam—o processo; mrtyuh—morte; na—náo; prabhavet—= 
exerceria seu poder; yatha—pelo qual. 


TRADUÇÃO 
Mesmo que saibam como alcançar a felicidade e evitar a infelici- 


dade, as pessoas ainda não conhecem o processo pelo qual a morte 
não poderá exercer seu poder sobre elas. 


SIGNIFICADO ) 

Se os ditos materialistas inteligentes sabem os meios de-alcançar 
a felicidade e destruir a infelicidade, devem, então, livrar as pessoas 
da morte inevitável. Os cientistas estão trabalhando com afinco para 
resolver este problema, mas já que falharam por completo, compre- 
ende-se que de fato eles não são inteligentes e que não conhecem 
os meios de alcançar a felicidade e de eliminar a miséria. É muita 
tolice pensar que alguém pode-ser feliz com um machado prestes a 
desferir um golpe sobre-seu pescoço. O Senhor Krsna diz no Bhaga- 
vad-gitã que mrtyuh sarva-haras caham: “Eu mesmo venho diante 
de ti como a morte e levo tudo embora”. Não devemos ignorar ce- 
gamente o desastre da vida material, senão que devemos aceitar a 
misericórdia imotivada-do Senhor, a qual Ele de forma táo magná- 
nima oferece em Sua encarnação como Caitanya Maháprabhu. De- 
vemos nos render aos pés de lótus do Senhor Caitanya, que oferece 
o verdadeiro meio para alcançar: felicidade irrestrita: o-cantar dos 
santos nomes do Senhor. Este é o desejo do Senhor, e está em nosso 
próprio interesse adotar este processo. 
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VERSO 20 


aga aaa! 
ad rara qa a aña: zon 


ko “nv arthah sukhayaty enam 
kāmo vā mrtyur antike 

aghatar niyamanasya 
vadhyasyeva na tusti-dah 


kah—que; nu—decerto; arthah—objeto material; sukhayati—dá 
felicidade; enam—a alguém; kâmah-—gozo' dos sentidos derivado 
de coisas materiais; vaou; mrtyuh--morte; antike—estando próxi- 
ma; dghatam—ao local de execução; niyamânasya-—de alguém que 
está sendo levado; vadhyasya—de quem deve ser morto; iva-—como; 
na--absolutamente não; tusti-dah-—dá satisfação. 


TRADUÇÃO 
A morte não é agradável em absoluto, e como todos são exata: 
mente como um condenado sendo levado ao local da execução, que 
felicidade é possível extrair dos objetos materiais ou do prazer que 
eles proporcionam? 


SIGNIFICADO 

É de praxe no mundo inteiro oferecer a um condenado uma sun- 
tuosa última refeição. Para o condenado, porém; tal festa é um ar- 
repiante lembrete de'sua morte iminente, e por isso ele não consegue 
desfrutá-la. Da mesma maneira, nenhum ser humano sensato pode 
sentir-se satisfeito na vida material, porque a morte está próxima e 
pode atacar a qualquer momento: Se alguém está sentado em sua 
sala de estar com uma serpente peçonhenta ao lado, sabendo que 
a qualquer momento as presas venenosas podem furar sua carne, 
como é que ele pode ficar tranquilamente sentado vendo televisão ou 
lendo um'livro? De igual modo, a não ser que seja mais ou menos 
louco; o'ser humano não pode estar entusiasmado nem mesmo tran- 
quilo na vida material. O conhecimento da inevitabilidade da morte 
deve incentivá-lo a tornar-se determinado na vida espiritual. 


emana fere Pequi 


sSrutarh ca drsta-vad dustar 
spardhásayatyaya-vyayaih 

bahv-antaráya-kamatvát 
krsi-vac capi nisphalam 


$rutam-—a felicidade material de que se ouve falar; ca—também; 
drsta-vat—tal qual aquilo que já vimos; dustam—está contamina- 
do; spardhã-—por ciúme; asiya-—por inveja; atyaya—pela morte; 
vyayaih—e pela decadência; bahu-—muitos; antaraya—obstáculos; 
kamatvat—por aceitar felicidade com tais características; krsi-vat— 
como a agricultura; ca—também; api=-mesmo; nisphalam-—infru- 
tífera. 

TRADUÇÃO 

Aquela felicidade material da qual ouvimos falar, tal como a pro- 
moção aos planetas celestiais em busca de desfrute paradisíaco, é 
tal qual a felicidade material que já experimentamos. Ambas são 
contaminadas pelo ciúme, inveja, decadência e morte. Portanto, 
assim como o esforço para produzir uma safra torna-se infrutífero 
caso haja muitos problemas, tais como doença das plantas, praga 
de insetos ou seca, de forma semelhante, o esforço para alcançar 
a felicidade material, quer na Terra, quer nos planetas celestiais, é 
sempre infrutífero por causa de inúmeros obstáculos. 


SIGNIFICADO 

Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura faz o seguinte comen- 
tário sobre este verso. “Em geral, caso não haja algum impedimen- 
to específico, os esforços agrícolas: produzirão frutos. Se; porém, 
houver um defeito na semente, ou seo solo for muito salgado ou 
árido, ou-se houver seca, praga, chuva excessiva ou calor fora de 
época, ou se houver perturbações causadas por animais, aves ou in- 
setos, entáo as atividades agrícolas náo produziráo a colheita deseja- 
da. Do mesmo modo, aqueles que sáo peritos em analisar o mundo 
material vêem que as situações paradisíacas oferecidas nos Vedas 
não são, em essência, diferentes da vida na Terra. Em decorrência 
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da interação das almas condicionadas, é inevitável que haja ciúme 
enquanto uma se distingue como superior e a outra como inferior. 
Mediante o poder do tempo, estas posições se invertem, e portan- 
to a violência e a intriga perturbam a vida até mesmo nos planetas 
celestiais. De fato, a própria tentativa de se promover aos planetas 
celestiais é cheia de problemas e distúrbios. Deve-se, portanto, com- 
preender que o reino de Deus, Vaikuntha, é transcendental às limita- 
ções e perturbações impostas: pelas leis da natureza material neste 
mundo. Se alguém conclui erroneamente que semelhantes imperfei- 
ções também estão presentes no reino de Deus, está, então, poluído 
pela contaminação material.” 


VERSO 22 


A ds mada: 
Rent faia ara A RR 


antarâyair avihito 
yadi dharmah sv-anusthitah 
tenapi nirjitam sthanam 
yathá gacchati tac chrnu 


antarâyaih-=por obstáculos e discrepâncias; avihitah-=-não afe- 
tada; vadi--se; dharmah—a execução feita' pela pessoa: de deveres 
regulados segundo 'os preceitos védicos; sv-anusthitah-—excelente- 
mente executados; tena-—por esta; api—mesmo; nirjitam-alcança- 
da; sthânam—posição; yathã-=a maneira em que; gacchati-—perece; 
tat—isto; $rnu—por favor, ouve. 


TRADUÇÃO 
Se alguém executa sacrifícios védicos e rituais fruitivos sem ne- 
nhum engano nem contaminação, alcança uma situação celestial na 
próxima vida. Porém, mesmo este resultado, que só é conseguido 
através da execução perfeita de rituais fruitivos, será vencido pelo 
tempo. Agora ouve sobre isto. 


SIGNIFICADO 
A palavra gacchati significa “ir”. No Bhagavad-gitã, o:Senhor 
Krsna declara que 4gamapayino “nityãh: todas as experiências 
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materiais, boas ou más, -vêm e vão, Portanto, a palavra gacchati se 
refere ao desaparecimento dos resultados até mesmo dos sacrifícios 
fruitivos executados com muita meticulosidade. Qualquer situação 
material, desde a pior até a melhor, é imperfeita. Logo, deve-se lutar 
apenas pela consciência de Krsna pura. 


VERSO 23 


Be dam ado met a fis od 
estar SI 


istveha devatá yajñaih 
svar-lokam yáti yajñikah 

bhuñjita deva-vat tatra 
bhogán divyán nijarjitan 


istvi—tendo adorado; ¡ha-—=neste mundo; devatáh—os semideu- 
ses; vajriaih—com sacrifícios; svah-lokam=—aos planetas celestiais; 
yátivai; yajñikah—o executor de sacrifício; bhunjita-—pode des- 
frutar; deva-vat—como um deus; tatra—entáo; bhogán—prazeres; 
divyan—celestiais; nija—por ele mesmo; arjitan—alcangados. 


TRADUÇÃO 
Se alguém na Terra executa sacrifícios para a satisfação dos semi- 
deuses, ele vai para os planetas celestiais onde, tal qual um semi- 
deus, desfruta todos os prazeres celestiais que ganhou em virtude 
de suas execuções. 


VERSO 24 


again 3% far guitar | 
aa a a A RN 


sva-punyopacite subhre. 
vimána upagiyate 

gandharvair viharan madhye 
devinam hrdya-vesa-dhrk 








702 Srimad-Bhãgavatam [Canto 11, Cap. 10 


sva—suas próprias; punya—pelas atividades piedosas; upacite— 
acumuladas; Subhre—brilhante; vimáne—num aeroplano; upagiya: 
te—é glorificado por cangdes; gandharvaih—pelos celestiais Gandhar- 
vas; viharan—desfrutando a vida; madhye—no meio; devinâm—de 
deusas celestes; Ardya—encantadoras; vesa—roupas; dhrk—vestindo. 


TRADUÇÃO 
Tendo alcançado os planetas celestiais, o executor de sacrifícios 
ritualísticos viaja num aeroplano reluzente, que obtém como resulta- 
do de sua piedade na Terra, Glorificado por canções cantadas pelos 
Gandharvas e vestido com maravilhosas roupas encantadoras, ele 
desfruta a vida rodeado de deusas celestes. 


VERSO 25 


A rara aaa 


fea Ar qa fadas Ru 


stribhih kamaga-yânena 
Kinkini-jala-málina 

kridan na vedâtma-pátam 
surákridesu nirvrtah 


stribhih=-com mulheres celestiais; kama-ga-—indo para onde dese- 
jar; yânena-—com tal aeroplano; kinkini-jala-malina-—ornado com 
círculos de sinos; kridan—divertindo-se; na—náo; veda—considera; 
átma—sua própria; patam—queda; sura—dos semideuses; akride- 
su-—nos jardins aprazíveis; nirvrtah-—estando confortável, à vontade 
e feliz. 


TRADUÇÃO 
Acompanhado de mulheres celestiais, o desfrutador dos resulta- 
dos de sacrifício parte em viagens paradisíacas num maravilhoso ae- 
roplano, decorado com círculos de sinos tilintantes, que voa para 
onde quiser. Estando confortável, à vontade e feliz nos aprazíveis 
jardins celestiais, ele não considera que estão esgotando os frutos de 
sua piedade e que logo cairá no mundo mortal. 


A natureza da atividade fruitiva 


VERSO 26 


at a Riga ri ara Ui GAIA | 
dupa: aaas eN: IRAN 


tâvat sa modate svarge 
Yâvat punyam samáapyate 

ksina-punyah pataty arvãg 
anicchan kala-calitah 


tâvai-—por algum tempo; sah-—ele; modate—desfruta a vida; svar- 
ge—nos planetas celestiais; yâvat-—até que; punyam-—seus resulta- 
dos piedosos; samapyate—sejam gastos; ksina—esgotada; punyah—= 
sua piedade; parati—ele cai; arvak—do céu; anicchan—sem querer 
cair; kala—pelo tempo; calitah—empurrado para baixo. 


TRADUÇÃO 
Até que se gastem seus resultados piedosos, o executor de sacrifi- 
cios desfruta a vida nos planetas celestiais. Quando se esgotam os 
resultados piedosos, porém, ele cai dos aprazíveis jardins celestiais, 
sendo levado contra a vontade pela força do tempo eterno. 


VERSOS 27-29 


qa: aa] afago 
Sa a Ama Rol 
RRA ROA AA 
aman agen ega am NREN 
aan 
Rand da fé ai SEUA 


ve vady, er pr pm los 
1 asatam vajitendriyah 
kamãtmã krpano: lubdhah 
«straino bhita-vihirmsakah 





Srimad-Bhágavatam [Canto 11, Cap. 10 


pasún avidhinâlabhya 
preta-bhúta-ganán yajan 
narakân avaso jantur 
gatya yaty ulbanam tamah : 


karmani duhkhodarkani 

kurvan dehena taih punah 
deham abhajate tatra 

Kim sukham martya-dharminah 


yadi—se; adharma—na irreligião; ratah—ocupa-se; sangat-—devi- 
do à-associação; asatâm-—com pessoas materialistas; va-—ou; ajita-— 
por não dominar; indrivah—os sentidos; kama--luxuriosos 'dese- 
jos materiais; atmã-=vivendo para; krpanah—avarento; Iubdhah== 
ganancioso; strainah-—mulherengo; bhñta—contra os outros seres 
vivos; vihimsakah—cometendo violéncia; pasan—animais; avidhi- 
ná—sem a autoridade dos preceitos védicos; dlabhya—matando; 
preta-bhúta—fantasmas e espíritos; ganan—os grupos de; vajan— 
adorando; narakan—para' os infernos; avasah-=estando inevitavel- 
mente'sob'o controle das atividades fruitivas; jantuh—um ser vivo; 
garva--tendo ido; yáti=aproxima-se; ulbanam —extrema;'tamah— 
escuridão; karmâni--atividades; duhkha-=grande infelicidade; udar- 
Kkani—trazendo no futuro; kurvan—executando; dehena—com esse 
corpo; taih—por tais atividades; punah—de novo; deham—um corpo 
material; abhajate—aceita; tatra—entáo; kim—que; sukham—felici- 
dade; martya—sempre levando á morte; dharminah—de alguém en- 
tregue a atividades. 

e TRADUÇÃO i 

Se um ser humano se ocupa em atividades irreligiosas e pecamino- 
sas, seja em decorrência de má associação, seja por não conseguir 
controlar os sentidos, com certeza desenvolyerá uma personalida- 
de cheia de desejos materiais. Ele, entáo, se-torna avarento com os 
outros, ganancioso e sempre ansioso por explorar os corpos das mu- 
Iheres. Quando a mente fica assim tão poluída, ele se torna violento 
e agressivo e, sem a autoridade dos preceitos védicos, abate animais 
inocentes em prol do'gozo dos sentidos. Adorando fantasmas e es- 
píritos, o homem perplexo cai de 'vez nas garras das atividades de- 
sautorizadas e por isso vai para o inferno, onde recebe um corpo 
material contaminado pelos mais tenebrosos modos da natureza. 


Verso 29] A natureza da atividade fruitiva 705 


Nesse corpo degradado, ele infelizmente continua a executar ativida- 
des inauspiciosas, que aumentam enormemente sua futura infelici- 
dade, e por isso torna a aceitar um corpo material semelhante. Que 
felicidade há de ter para quem se entrega a atividades que inevita- 
velmente terminam em morte? 


SIGNIFICADO: 

Na análise védica da vida civilizada, há dois caminhos. Quem acei- 
tao caminho de nivrtti-márga renuncia de imediato ao gozo dos sen- 
tidos e purifica sua-existência através da execução de austeridade e 
atividades devocionais. No caminho de pravrtti-márga, o individuo 
fornece aos sentidos um suprimento constante de objetos dos senti- 
dos, mas consome estes objetos dos sentidos sob regulações estritas 
e através de cerimônias ritualísticas, dessa maneira, purificando aos 
poucos o coração e saciando os sentidos. materiais. Infelizmente, 
como se explicou neste verso e no anterior, o caminho de pravrtti- 
mārga é extremamente volátil, porque ao: invés de se desapegar, a 
entidade viva muitas vezes se descontrola e'fica ainda mais viciada 
em gozo dos sentidos. No verso anterior, foi'descrito o caminho do 
gozo dos sentidos regulado e autorizado, e neste verso se descreve 
o caminho do gozo dos sentidos demoníaco e desautorizado. 

Neste verso, as palavras sangãd asatâri vajitendriyah são muito 
significativas. Alguém pode cair em vida-pecaminosa em decorrên- 
cia de má associação, ou mesmo em boa associação ele talvez deixe 
dé controlar os sentidos. Em última análise, cada entidade viva 
é responsável por sua situação existencial. Neste verso, a palavra 
adharima-ratah indica aqueles que estão ocupados em excessiva vida 
sexual, consumo de carne e-de bebidas alcóolicas e outras ativida- 
des inauspiciosas que transgridem os códigos da vida humana civili- 
zada. Estando no modo da ignorância, estas pessoas desenvolvem 
uma mentalidade tão cruel que não consideram completa nenhuma 
ocasião festiva sem o consumo de grandes quantidades de carne 
obtida através do abate de animais desamparados. Por fim, estas 
pessoas ficam influenciadas por fantasmas e espíritos, que as excluem 
de toda a capacidade: de discriminar entre o'certo-e o errado. Per- 
dendo todo o sentido de decência, elas se tornam candidatos idôneos 
a entrar nos modos mais tenebrosos da existência material. Às vezes, 
esses carnívoros intoxicados e luxuriosos, considerando-se piedo- 
sos, oram 'a Deus dé maneira inútil. Afligidos por inúmeros desejos 





706 Srimad-Bhagavatam [Canto 11, Cap. 10 


materiais, eles passam de um corpo material para outro sem experi- 
mentar a verdadeira felicidade. Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Tha- 
kura ressaltou que'a vida material é tão perturbadora que mesmo 
que-se permita a alguém viver por todo um dia de Brahmã — cerca 
de 8.640.000.000 de anos — ele afinal será afligido pelo medo da 
morte. De fato, se o próprio Brahmã é perturbado pelo medo da 
morte, que se dizer, então, de minúsculos seres humanos que vivem 
no-máximo míseros setenta ou-oitenta anos. Logo, como se afirma 
aqui; kim sukhar martya-dharminah: que felicidade há de se encon- 
trar dentro do doloroso dominio da ilusão material? 


VERSO 30 


Sal AREA A ATA | 
AMS mi aii AA 11201 


lokânãm loka-pâlânarm 
mad bhayam kalpa-jivinam 
brahmano "pi bhayam matto 
dvi-parardha-parayusah 


lokanám—em todos.os sistemas planetários; loka-palanam—e para 
todos os líderes planetários, tais como-os semideuses; mat—de Mim; 
bhayam-—existe medo; kalpa-jivinâm-—para aqueles que vivem por 
um kalpa, ou dia de Brahma; brahmanah—do Senhor Brahma; api— 
mesmo; bhayam-—-há medo; mattah—de Mim; dvi-parârdha--dois 
parârdhas, totalizando trezentos e onze trilhões e quarenta: bilhões 
de anos; para—suprema; ayusah—cuja duração de vida. 


TRADUÇÃO 
Em todos os sistemas planetários, desde os celestiais até os infer- 
nais, e para todos os grandiosos semideuses que vivem por mil ciclos 
de yuga, existe o medo de Mim sob Minha forma do tempo. Mesmo 
Brahmã, que possui a suprema duração de vida de trezentos e onze 
trilhões e quarenta bilhões de anos, também tem medo de Mim. 


D SIGNIFICADO j 
Há muitas afirmações em toda a literatura védica que provam 
que até os grandes semideuses temem a potência temporal da Suprema 
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Personalidade de Deus. Nem mesmo nos: planetas, celestiais existe 
alívio das misérias. da vida: material. Nenhuma alma condicionada 
pode viver para sempre, como foi demonstrado claramente através 
da morte de Hiranyakasipu e de outros demônios. Visto que até 
mesmo os semideuses temem a potência temporal da Personalidade 
de Deus, é fácil concluir que Krsna é a Verdade Absoluta e que Ele 
é eternamente o controlador supremo de tudo e de todos. O Senhor 
Krsna é o único refúgio verdadeiro. 


VERSO 31 


qui ña ai sa qua 
Ha qua o PARTARNIR 


gunah srjanti karmâni 
guno 'nusrjate gunán 

Jivas tu guna=samyukto 
bhunkte karma-phalâny asau 


gunâh—os sentidos materiais; srjanti—criam; karmáni—ativida- 
des materiais piedosas e impiedosas; gunah-—os três modos da natu- 
reza; anusrjate—póem em movimento; gunán—os sentidos materiais; 
jivah—a diminuta entidade viva; tu—na verdade; guna—os sentidos 
materiais ou os modos materiais da natureza; samyuktah—plena- 
mente ocupada; bhunkte—experimenta; karma-—de atividades; pha- 
lâni—os vários resultados; asau—a alma espiritual. 


TRADUÇÃO 
Os sentidos materiais criam atividades mundanas, piedosas ou pe- 
caminosas, e os modos da natureza põem os sentidos materiais em 
ação. A entidade viva, estando plenamente ocupada pelos sentidos 
materiais e modos da natureza, experimenta os vários resultados 
do trabalho fruitivo. o 


SIGNIFICADO 
Explicou-se nos versos precedentes que a entidade viva sob o con- 
trole das atividades fruitivas é lançada numa condição devida in- 
fernal. Neste verso, descreve-se a natureza exata da dependência da 
entidade viva em relação às atividades fruitivas. Pode-se observar 
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que suas atividades são executadas pelos sentidos materiais e que a 
própria entidade viva é apenas consciente de tais atividades. Talvez 
alguém esteja adorando os semideuses, desfrutando vida sexual ou 
executando atividades agricolas ou intelectuais, mas em todos os 
casos os sentidos materiais é que executam o trabalho. 

Pode-se argumentar que'a alma espiritual inicia as atividades dos 
sentidos e por isso é o agente último, porém, semelhante falso ego- 
tismo é negado neste verso pela afirmação gunah srjanti karmâni 
guno 'nusrjate gunân. Os três modos da natureza — bondade, paixão 
e ignorância — estimulam as funções dos sentidos materiais, e a en- 
tidade viva, caindo sob o controle de determinado modo da nature- 
za, apenas experimenta os bons e maus resultados de seu trabalho. 
Isto não negao conceito de livre-arbítrio, pois cla escolhe associar- 
se com diferentes modos da natureza. Mediante sua alimentação, 
fala, atividades sexuais, profissão, etc:, ela se“associa com diversos 
modos da natureza e adquire uma'mentalidade em particular. Mas 
em todos os casos os próprios modos da natureza é que estão agin- 
do, e náo a entidade viva. Neste verso, a palavra asau indica que a 
entidade viva se considera erroneamente o executor do trabalho feito 
pela:natureza. Como'o afirma o Bhagavad-gitã (3.27): 


prakrteh krivamanâni 
gunaih karmâni sarvasah 

ahankára-vimudharmã 
Kartaham iti manyate 


““Confusa, a alma espiritual que está sob a influência do falso ego 
julga-se'a autora das atividades que, de fato, são executadas pelos 
três modos'da natureza material.” A alma condicionada pode se li- 
berar através da simples renúncia a esta falsa e egoísta concepção 
de vida e da aceitação 'do serviço devocional'ao Senhor, pelo qual 
a entidade viva, ou a` potência marginal da Suprema’ Personalidade 
de Deus, escapa à influência perturbadora da potência externa cha- 
mada māyā. No serviço devóĉiońal ao Senhor, a entidade liberada 
vivencia sua verdadeira forma E eternidade, conhecimento e bem- 
aventurança: 

É natural executar atividades-com o desejo de alcançar um bom 
resultado. Pode atingir os melhores resultados, todavia, quem 'se 
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ocupa-no serviço devocional ao Senhor com: o desejo dese reinte- 
grar em sua posição constitucional como servo amoroso do; Senhor. 
Dessa maneira, pode-se purificar -a tendênciaa explorar -as próprias 
atividades para um resultado em particular; então, os modos da na- 
tureza-e os sentidos materiais não “mais: ocuparão a entidade viva 
em ilusão. A entidade viva é por natureza bem-aventurada, e quando 
sua ilusão acaba, todo sofrimento chega ao fim. A alma liberada 
então está apta a residir em Vaikuntha; o reino de Deus» 


© VERSO 32 


UAAR RTE aee: | 
aaam maa a ada fé 321 


ávat syâd guna-vaisamyam 
tavan nánátvam átmanah 

nânatvam atmano Yávat 
paratantryar tadaiva hi, 


yavat—enquanto; syat—houver; guna—dos modos da natureza 
material; vaisamyam—existéncias separadas; (dvaí—entáo haverá; 
nanátvam—diferentes estados de existéncia; dimanah—da alma; 
nânâtvam—diferentes estados de existência; dtmanah-—da alma; 
yavat—enquanto houver; páratantryam-—dependência; tada—entáo 
haverá; eva—decerto; hi—de fato. 


TRADUÇÃO 
Enquanto pensa que os modos da natureza material têm exis- 
tências separadas, a entidade viva é obrigada a nascer em muitas 
formas diferentes e experimentará variedades de existência material, 
Portanto, a entidade viva permanece completamente dependente das 
atividades fruitivas sob os modos da natureza. 


o A 
y SIGNIFICADO n 

echo guna=vaisamyam indica tal do Seiva DOS 

o'qual faz:dom: que a pessoa veja'as variedades materiais como es- 

tados separados de existência. Aventidade viva, sendo atraída às va- 

riedades materiais e nelas tendo fé, é forçada a experimentar estas 
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variedades em diferentes-corpos materiais, tais como os: de semi- 
deuses, porcos, empresários, insetos e assim por diante. Segundo os 
filósofos karma=mimamsas, não existe nenhuma entidade viva trans- 
cendental que seja o substrato de toda a existência, Eles aceitam a 
variedade material como a realidade última.A Suprema Personali- 
dade de Deus; o0 Senhor Krsna, porém, é © verdadeiro alicerce de 
tudo. Tudo está dentro dEle, e Ele está dentro de tudo. O devoto 
puro do Senhor vê Krsna em toda a parte é vê'todos os variados 
modos da natureza como a potência do Senhor Krsna. Quem não 
vê o Senhor Krsna como a realidade suprema na certa verá a va- 
riedade mundana como tal. Semelhante visão chama-se maya, ou 
ilusão grosseira, e é semelhante à visão de um animal. Paratantryam 
significa que a pessoa continuará presa na teia das atividades fruiti- 
vas caso não abandone esta visão superficial e separatista. 


VERSO 33 


amara a I 
aria ga qa 113311 


Yávad asyásvatantratvam 
távad isvarato bhayam 
¿ya etat samupásirams 
te muhyanti Sucarpitáh 


Yãvat—enquanto; asya—do ser vivo; asvatantratvam—não houver 
liberdade da dependência dos modos da natureza; tâvat—então ha- 
verá; isvaratah-—do: controlador supremo; bhayam-—temor; ye— 
aqueles que; etat-—a este conceito de vida material; samupasiran— 
devotam-se; te—eles; muhyanti—sáo confundidos; $ucá—em lamen- 
tação; arpitâh-—sempre absortos. 


TRADUÇÃO 
A alma condicionada que, sob os modos da natureza material, 
permanecer dependente das atividades fruitivas continuará a ter medo 
de Mim, a Suprema Personalidade de Deus, já que Eu lhe imponho 
os resultados das atividades fruitivas. Aqueles que aceitam o concei- 
to de vida material, tomando como real a variedade dos modos da 
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natureza, dedicam-se ao desfrute mundano e por isso estão sempre 
absortos em lamentação e pesar. 






























SIGNIFICADO 

A entidade viva está presa na rede da ilusão, mas embora possa 
compreender que depende de poderes superiores, ela não quer servir 
ao Senhor Supremo. Dessa maneira, fica tomada pelo medo da vida 
em si. Desejosa de gozo dos sentidos materiais, a entidade viva, tal 
qual o demônio Karnsa, sempre teme a destruição: de seu arranjo 
material. Permanecendo. viciada aos sabores da natureza material, 
ela imerge pouco a pouco numa forma de vida irracional. 

Maya tem duas potências — a primeira cobre o ser vivo, e a se- 
gunda atira-o numa condição de vida infernal, Ao ficar coberto por 
mãyà, ele perde todo-o poder de discriminação, e mayã então lança 
este tolo nas trevas da ignorância. Ao desenvolver o conceito errô- 
neo de que é independente da Suprema Personalidade de Deus, o 
Senhor Krsna, ele se torna adorador de objetos materiais temporá- 
rios, esperando desfrutar de gozo dos sentidos, e à medida que enve- 
Ihece, sua vida se enche de temor e ansiedade. A alma condicionada 
julga ter controle sobre sua vida, mas como não tem nenhuma ver- 
dadeira potência controladora, sua situação é contraditória e nem 
um pouco agradável. À medida que todos os seus-bens materiais 
são levados embora pelo tempo, ela se enche de lamentação, Levan- 
do tudo em consideração, a vida material é de fato abominável, e 
é apenas devido à densa ilusão que a aceitamos como satisfatória. 






VERSO 34 


a Ecol 
at rd aa ren 


kala atmagamo lokah 
svabhávo dharma eva ca 

iti mãm bahudha prâhur 

guna-vyatikare sati 













kalah—tempo; aimã—o eu; agamah-—conhecimento védico; 
lokah—o Universo; svabhãvah-—diferentes naturezas de diferentes 
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entidades vivas; dharmah—principios religiosos; eva—decerto; ca— 
também; iti=assim; mám—Me; bahudha—de muitas' maneiras; 
prâhuh—chamam; guna—dos modos da natureza; vyatikare—agita- 
ção; sati—quando há. 


TRADUÇÃO 
Quid há agitação e interação dos modos da natureza material, 
as entidades vivas então Me descrevem de várias maneiras, tais como 
o tempo onipotente, o Eu, o conhecimento védico, o Universo, a 
própria natureza do ser, as cerimônias religiosas e assim por diante. 


SIGNIFICADO 

Pode-se experimentar a potência da Personalidade de Deus através 
da observacáo de como diferentes espécies de vida — semideuses, 
seres humanos, animais, peixes, aves, insetos, plantas, etc: — pouco 
a pouco desenvolvem sua natureza e atividades; Cada espécie de 
vida executa um processó específico de gozo dos sentidos, e está 
função é chamada de o dharma da espécie. Sem o conhecimento 
acerca da Personalidade de Deus, os homens ordinários captam nas 
manifestações acima mencionadas um vislumbre das potências do 
Senhor. Srila Madhvacarya citou'a seguinte informação do Tantra- 
bhagavata. O Senhor é chamado kala, où tempo; porque é o move- 
dore controlador de todas as qualidades materiais. Por ser completo 
e perfeito, Ele é chamado arma, ou o Eu; eé a personificação de 
todo o conhecimento. A palavra svabhava indica que o Senhor tem 
pleno controle sobre Seu próprio destino; e como o mantenedor de 
todos Ele é chamado dharma. Quem se encontra na plataforma 
liberada pode obter bem-aventurança ilimitada adorando a Persona- 
lidade de Deus, ao passo que os que ignoram o Senhor tentam en- 
contrar sentido inventando outros objetos de adoração. Se alguém, 
por teimosia, imagina que algo é independente do Senhor, perma- 
nece nas garras da rede ilusória da potência do Senhor. Vendo a 
inevitabilidade da destruição das coisas materiais, o indivíduo vive 
amedrontado e em perpétua lamentação nas trevas da ignorância. 
Em tal escuridão, a felicidade está fora de cogitação. Portanto, 
ninguém jamais deve pensar que algo é independente da Personalidade 
de Deus. Logo que alguém considera que algo é independente do 
Senhor, fica de imediato preso na rede ilusória do Senhor, chamada 
maya. Mesmo que for liberada, a pessoa deve permanecer sempre 
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humilde e obediente à Personalidade-de Deus, e dessa maneira alcan- 
gará a suprema felicidade espiritual: 


VERSO 35 


ARA TNA 
ETS 
am aaa ARE 


srisuddhava uváca 
gunesu vartamáno “pi 
deha-jesv anapávrtah 
gunair na badhyate dehi 
badhyate vã katham vibho 


srruddhavah uvaca—S$ri Uddhava: disse; gunesu=-nos modos da 
natureza material; vartamánah—estando «situada; api—embora; 
deha—do corpo material; jesu—nascidos; anapavrtah—estando des- 
coberta; gunaih—pelos modos da natureza; na—náo; badhyate—é 
atada; dehi—a entidade viva dentro do corpo material; badhyate—=é 
atada; va—ou; katham—como isso acontece; vibho—ó meu Senhor: 


TRADUÇÃO 

Sri Uddhava disse: Ó meu Senhor, a entidade viva situada dentro 
do corpo material está rodeada pelos modos da natureza e pela felici- 
dade e sofrimento nascidos das atividades causadas por esses modos. 
Como é possível que ela não seja presa por esse envolvimento mate- 
rial? Também se pode dizer que a entidade viva é, em última aná- 
lise, transcendente e nada tem a ver com o mundo material. Então 
como pode ela ser atada pela natureza material? 


SIGNIFICADO 
Devido à influência dos modos da natureza, o corpo material gera 
atividades fruitivas, que por sua vez geram felicidade e sofrimento 
materiais. Esta reação'material em cadeia é indicada pela palavra 
deha-jesu. A Personalidade de Deus mostrou a Uddhava que a ver- 
dadeira meta da vida é a liberação e não o gozo dos sentidos. Embo- 
ra o Senhor tenha indicado que'a entidade viva alcança a liberação 





714 Srimad-Bhágavatam 


[Canto 11, Cap. 10 


através. do: servico devocional executado com conhecimento e renún- 
cia, Uddhava parece não ter compreendido o meio específico para 
se lograr a perfeição. Segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, 
a pergunta de Uddhava implica que' Observemos mesmo nas ativi- 
dades das almas liberadas ações externas, tais como comer, dormir, 
andar, ouvir, falar, etc., que são funções dos corpos grosseiro e sutil. 
Logo, se mesmo as almas liberadas estão situadas dentro dos corpos 
materiais grosseiro e sutil, como podem elas não ficar presas pelos 
modos materiais da natureza? Caso alguém argumente que a enti- 
dade viva é como o céu, que nunca-se mistura com nenhum outro 
objeto e por isso não fica preso, então talvez se pergunte como tal 
entidade viva transcendente pode: jamais ficar presa pela nature- 
za material. Em outras palavras, comoseria possível a existência 
material? A fim de esclarecer de uma'vez por todas o caminho da 
consciência de Krsna, Uddhava apresenta esta questão à autoridade 
espiritual suprema, o Senhor Krsnã. 

No reino de máya, 'há inúmeras especulações sobre'o Senhor Su- 
premo, que é descrito de várias maneiras, tais como, o não existen- 
te, ou o possuidor de qualidades materiais, ou desprovido de todas 
as qualidades, ou como:sendo um objeto neutro tal qual um eunu- 
co. Porém, através da-especulação mundana não é possível en- 
tender a natureza da Suprema Personalidade de Deus. Uddhava, 
portanto, quer limpar o caminho da liberação espiritual para que 
as pessoas possam de fato entender que Krsna é a Suprema Persona- 
lidade de Deus. Enquanto se está afetado pelos modos da natureza, 
não é possível lograr a compreensão perfeita. O Senhor Krsna agora 
descreverá a Uddhava mais detalhes a respeito da emancipação espi- 
ritual na estrada de volta ao lar, de volta a Krsna. 


7 “VERSOS 36-37 


eita fita EM mão am! | 
ft aran nasi 
mega A aR na aña a 
eat FA a A na nei 


Kathar varteta viharet 
Kkair va jñayeta laksanaih 


A natureza da atividade fruitiva 


kim bhuñjitota visrjec 
chayitásita yati va 


etad acyuta me brúhi 
prasnarm prasna-vidam vara 

nitya-baddho nitya-mukta 
eka eveti me bhramah 


katham—de qual maneira; varteta—ele se situa; viharel—desfru- 
ta; kaih—por quais; vd—ou; jñayeta—seria conhecido; laksanaih— 
por sintomas; kim—qual; bhuñjita—comeria; uta—e; visrjet—eva- 
cuaria; Sayita—deitar-se-ia; dsita—sentar-se-ia; yati—vai; vd—0u; 
etat—isto; acyuta—ó Acyuta; me—para mim; brúhi—explica; pras- 
nam—a pergunta; prasna-vidám—de todos aqueles que sabem res- 
ponder a perguntas; vara—ó melhor; nitya-baddhah—eternamente 
condicionado; nitya-muktah—eternamente liberado; ekah—singu- 
lar; eva—decerto; ¡ti—assim; me—minha; bhramah—confusão. 


TRADUÇÃO 

Ó meu Senhor, Acyuta, a mesma entidade viva é algumas vezes 
descrita como eternamente condicionada e outras, como eternamen- 
te liberada, Não consigo compreender, portanto, a situação real da 
entidade viva. Tu, meu Senhor, és o melhor dentre os que são peri- 
tos em responder a questões filosóficas. Por favor, explica-me os 
sintomas meciante os quais se pode saber a diferença entre uma en- 
tidade viva que é eternamente liberada e outra que é eternamente 
condicionada. De que várias maneiras elas permaneceriam situadas, 
desfrutariam a vida, comeriam, evacuariam, deitar-se-iam, sentar- 
se-iam ou se movimentariam? 


SIGNIFICADO 

Em versos anteriores, o Senhor Krsna explicou a Uddhava que 
uma alma eternamente liberada está além dos trés modos da nature- 
za material. Visto que se considera que uma alma liberada está além 
até mesmo do modo superior da bondade, como pode ela ser reco- 
nhecida? Em decorrência da falsa identificação com os modos da 
natureza, que produzem o corpo material, fica-se atado pela ilusão. 
Por outro lado, transcendendo aos modos da natureza, a pessoa se 
libera. Porém, no que diz respeito às atividades ordinárias — tais 
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como comer, evacuar, relaxar, sentar-se-e dormir — uma alma li- 
berada € uma alma condicionada parecemser a mesma. Por isso 
Uddhava está perguntando: “Por quais sintomas posso reconhecer 
que uma entidade viva está executando estas atividades externas sem 
falso ego, e por quais sintomas posso reconhecer aquela que está tra- 
balhando sob o cativeiro ilusório da identificação material? Isto é 
difícil, porque as funções corpóreas ordinárias das personalidades 
liberadas e das condicionadas parecem semelhantes". Uddhava apro- 
ximou-se da Suprema Personalidade de Deus, aceitando-O como 
seu próprio mestre espiritual, e quer ser iluminado sobre como en- 
tender'as diferenças entre-a vida material ea espiritual. 

Visto que a entidade viva é às vezes chamada de eternamente 
condicionada, como pode ela jamais ser considerada eternamente 
liberada, ou vice-versa? Esta é uma aparente contradição que será 
esclarecida pela Suprema Personalidade de Deus. 


Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humil- 
des servos de Sua Divina Graça AC; Bhaktivedanta Swami Prabhu- 
pâda referentes ao Décimo Primeiro Canto, Décimo Capítulo, do 
Srimad-Bhagavatam, intitulado “A natureza da atividade fruitiva”. 


CAPÍTULO ONZE 


Os sintomas das entidades vivas 
condicionadas e das liberadas 


Neste capítulo, o Senhor Sri Krsna descreve a Uddhava a diferen- 
ça entre as entidades vivas condicionadas e:as liberadas, as caracte: 
rísticas da pessoa santa e os diferentes aspectos da prática do serviço 
devocional. 

No capítulo precedente Uddhava havia indagado acerca das almas 
condicionadas e das almas liberadas. Em Suas respostas, o onipoten» 
te Senhor Sri Krsna afirma que, embora seja parte integrante da Su- 
prema Personalidade de Deus, a alma espiritual, em virtude de sua 
natureza infinitésimal, entra em contato com a energia material, o 
que faz com que ela aceite as coberturas designativas criadas pelos 
modos da bondade, paixão e ignorância. Desse modo, a alma tem 
estado presa desde tempos imemoriais. Porém, ao alcançar o refiú- 
gio do serviço devocional puro, ela recebe a designação de eterna- 
mente liberada. O conhecimento transcendental é, portanto, a causa 
da liberação 'da entidade viva, e a ignorância é a causa de seu ca- 
tiveiro. Tanto o conhecimento quanto a ignorância são produzidos 
pela energia máãyã do Senhor Sri Krsna e são Suas potências eternas. 
As entidades vivas que se deixam atrair pelos modos da natureza 
são confundidas pelo falso ego, que faz'com que elas se considerem 
os desfrutadores da miséria, confusão, felicidade, sofrimento, perigo 
e assim por diante. Dessa maneira, elas meditam sobre esses estados 
de existência, embora não existam tais coisas no mundo real, ou es- 
piritual. Tanto a jiva (a alma individual) quanto a Superalma residem 
dentro do mesmo corpo. A diferença entre elas é que a onipotente 
Superalma, sendo dotada de conhecimento pleno, não se entrega ao 
gozo dos frutos do trabalho material, mas permanece como mera 
testemunha, ao passo que a infinitesimal jiva condicionada, sendo 
ignorante, sofre as consequências de seu próprio trabalho. Ajiva 
liberada, apesar de estar num corpo material devido às reações res- 
tantes de suas atividades passadas, não se perturba com a felicidade 
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nem com o sofrimento do corpo. Ela tem sobre tais experiências 
corpóreas a mesma consideração que alguém que acabou de des- 
pertar de um sonho tem sobre suas experiências oníricas. Por outro 
lado, embora não seja por natureza o desfrutador da felicidade e 
miséria do corpo, a entidade viva condicionada se imagina o des- 
frutador de suas experiências corpóreas, assim como alguém num 
sonho imagina que suas experiências oníricas são reais. Assim como 
o Sol refletido na água não está de fato preso à água, e assim como 
o ar não está limitado a algum segmento específico do céu, do mesmo 
modo à pessoa desapegada se aproveita de sua ampla visão do mundo 
para cortar todas as suas dúvidas com a espada da renúncia ade- 
quada, yukta-vairâgya. Visto que-sua força vital, sentidos, mente e 
inteligência não têm nenhuma tendência a fixar-se nos objetos dos 
sentidos, ela permanece liberada mesmo enquanto está situada dentro 
do-corpo material. Sem levar em conta hostilidade ou adoração, ela 
permanece equilibrada. Portanto, é considerada liberada mesmo 
nesta vida. A pessoa liberada não tem: nada a ver com a piedade e 
o pecado deste mundo, senão que vê tudo com igualdade. Um sábio 
auto-satisfeito não louva nem condena ninguém. Não fala à toa com 
ninguém nent fixa sua mente em objetos materiais. Ao contrário, 
está sempre imerso em meditação sobre a Suprema Personalidade 
de: Deus. Assim, aos olhos dos tolos, ele parece uma pessoa muda 
e louca. 

Mesmo que alguém tenha estudado ou até ensinado todos os dife- 
rentes textos védicos, se não desenvolveu atração pura pelo serviço 
à Personalidade de Deus, ele não logrou nada além da: própria labu- 
ta: Devem-se estudar apenas aquelas escrituras em que se discutem 
cientificamente a natureza da Suprema Personalidade de Deus, Seus 
passatempos encantadores e os tópicos nectáreos de Suas várias en- 
carnações; assim a pessoa obtém a mais sublime fortuna. Porém, 
através do estudo de outras escrituras, ela só adquire infortúnio. 

Com plena determinação, deve-se compreender bem a identidade 
da-alma e abandonar a falsa identificação com este corpo material. 
Pode-se, então, oferecer o coração aos:pés de lótus-do Senhor Su- 
premo, Sri Krsna, o reservatório-de todo o amor, e atingir ai verda- 
deira paz. Ao se deixar levar pelos três modos da natureza, a mente 
já não consegue mais meditar adequadamente na transcendental Ver- 
dade Suprema. Depois de muitas vidas, as pessoas fiéis que executa- 
ram sacrifícios védicos para adquirir religiosidade, desenvolvimento 
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econômico e gozo dos sentidos enfim se ocupam em ouvir, cantar e 
pensar constantemente nos auspiciosíssimos passatempos do Senhor 
Supremo, que purificam o Universo inteiro. Essas pessoas então 
obtêm a associação com um mestre espiritual autêntico eos devotos 
santos. Depois disso, mediante a misericórdia do mestre espiritual, 
elas passam a seguir os caminhos estabelecidos pelas autoridades 
exemplares da vida espiritual, os mahaãjanas, e de fato se tornam 
perfeitas no entendimento de sua própria identidade verdadeira. 
Após ouvir essas instruções do Senhor Krsna, Uddhava desejou 
ainda entender as características de uma pessoa deveras santa e os 
diferentes aspectos da prática devocional, O Senhor Krsna respon- 
deu que um verdadeiro sâdhu, ou vaisnava, é qualificado com as 
seguintes características. Ele é misericordioso, não invejoso, sempre 
veraz, autocontrolado, impecável, magnânimo, gentil, limpo, não 
possessivo, prestativo a todos, pacífico, dependente apenas de Krsna, 
livre de luxúria, desprovido de esforço material, estável, com contro- 
le dos seis inimigos da mente, moderado no comer, nunca confuso, 
sempre respeitoso com os outros, jamais desejoso de respeito para 
si, sóbrio, compassivo, amistoso, poético, hábil e silencioso. A ca- 
racterística principal do sâdhu é que ele se refugia apenas em Krsna. 
Aquele que se ocupa exclusivamente no serviço a Krsna-e compreen- 
de que o Senhor é ilimitado e reside dentro de todos e que é o soma- 
tório da eternidade, conhecimento e bem-aventurança, é o devoto 
mais elevado. A prática do serviço devocional inclui sessenta e quatro 
espécies de atividades. Entre elas estão: (1 — 6) ver, tocar, adorar, 
servir, glorificar e reverenciar a Deidade do Senhor e Seus devotos 
puros; (7) desenvolver apego a ouvir e cantar as qualidades e passa- 
tempos do Senhor; (8) permanecer sempre meditando no Senhor; (9) 
oferecer ao Senhor tudo o que se adquire;(10) considerar-se o servo 
do Senhor; (1 1) oferecer ao Senhor-o coração e a alma; (12) ocupar- 
se em glorificar o nascimento e atividades do Senhor; (13) observar 
os dias santos relacionados com o Senhor; (14) com música, canto 
e dança, executar festivais no templo do Senhor em companhia de 
outros devotos; (15) celebrar todas as variedades de funções anuais; 
(16) oferecer alimentos ao Senhor; (17) aceitar iniciação segundo 
os Vedas e os tantras; (18) fazer votos relacionados com o Senhor; 
(19) estar ávido por estabelecer Deidades do Senhor; (20) esforçar- 
se, quer sozinho, quer na companhia de outros, por construir, em 
prol do serviço ao Senhor, hortas e jardins, templos, cidades, etc; 
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(21) limpar humildemente o templo; do Senhor; e (22) prestar servi- 
ço à-casa do Senhor, pintando-a, lavando-a e decorando-a comem: 
blemas auspiciosos. 

Depois disso, descreve-se em resumo:o processo: de adoracáo á 
Deidade do Senhor Supremo. 


VERSO 1 

agar 
ag A are gA ada 
Tua aaa Ta Matta aee dl L 


sri-bhagaván uváca 
baddho mukta ¡ti vyakhya 
gunato me na vastutah 
gunasya máyá-múlatván 
na me mokso na bandhanam 


sri-bhagaván uyáca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
baddhah—em cativeiro; muktah—liberada; ¡ti—assim; vyakhya—a 
explicação da entidade viva; gunatah—devido aos modos da nature- 
za material; me--que são Minha potência; na---não; vastutah--em 
realidade; gunasya-—dos modos da natureza material; mãyá-—Minha 
energia ilusória; múlatvat-—por ser a causa; na—náo; me—de Mim; 
moksah—liberagáo; na—nem; bandhanam—cativeiro: 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus disse: Meu querido Uddhava, 
devido à influência dos modos materiais da natureza, que estão sob 
Meu controle, a entidade viva às vezes é chamada de condicionada 
e às vezes de liberada. De fato, porém, a alma nunca está realmente 
presa ou liberada, e já que sou o Supremo Senhor de máyá, que é 
a causa dos modos da natureza, Eu também jamais devo ser consi- 
derado liberado ou cativo. 


SIGNIFICADO 
Neste capítulo, a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, expli- 
ca. as diferentes características da vida condicionada e da liberada; 
os sintomas pelos quais podemos reconhecer as pessoas santas e os 
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vários processos de servigo devocional ao Senhor. No capítulo ante- 
rior, Uddhava indagou do Senhor como é possível a existência da 
vida condicionada e da liberada. O Senhor agora responde que a 
pergunta de Uddhava é um tanto superficial, pois a alma espiritual 
pura jamais se enreda na energia material do Senhor. -A entidade 
viva imagina uma conexão falsa com os três modos da natureza e 
aceita o corpo material como o eu. A entidade viva, portanto, sofre 
as consequências da própria imaginação, assim como alguém sofre 
as atividades ilusórias:de um sonho. Isto não indica que o:mundo 
material seja ilusório no sentido de ser não existente.-O mundo ma- 
terial decerto é real, por ser a potência da Personalidade de Deus, e 
a entidade viva, sendo a potência superior de Deus, também é real. 
Mas o sonho da entidade viva de ser parte integrante do mundo ma- 
terial é uma ilusão que a arrasta-rumo ao estado contraditório cha- 
mado vida condicionada material. A entidade viva na-verdade nunca 
está baddha, ou presa, pois-essa conexão falsa com o mundo mate- 
rial não passa de imaginação. 

Porque, em última análise, não há conexão permanente alguma 
entre a entidade viva e a matéria, tampouco há verdadeira liberação. 
A entidade viva, sendo eternamente transcendental à energia ma- 
terial inferior do Senhor, é eternamente liberada. O Senhor Krsna 
revela que num sentido a entidade viva de fato não está presa e, 
portanto, não: pode ser liberada. Mas, em outro sentido, os termos 
cativeiro e liberação podem-ser muito bem aplicados para indicar a 
situação particular da alma individual, que faz parte da potência 
marginal do Senhor. Embora jamais esteja de fato presa à matéria, 
a alma individual sofre as reações da natureza material por causa 
da falsa identificação, e por isso o'termo baddha, ou “presa”, pode 
ser usado para indicar a natureza da experiência da entidade viva 
dentro da energia inferior do Senhor. Visto que baddha descreve 
uma situação falsa, estar livre de tal situação pode também ser des- 
crito como mokga, ou liberação. Portanto, os termos cativeiro e 
liberação são aceitáveis caso se compreenda que estes termos se refe- 
rem só às situações temporárias criadas pela ilusão e não à natureza 
fundamental da entidade viva. Neste verso, o Senhor Krsna afirma 
que gunasya mãyã-miilatvan na me mokso na bandhanam: jamais 
se podem aplicar os termos liberação e cativeiro à Suprema Perso- 
nalidade de Deus, pois Ele é a Verdade Absoluta e o controlador 
supremo de tudo, O Senhor Krsna é eternamente a-suprema entidade 
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transcendental e jamais pode ser preso pela ilusão. É dever da potén- 
cia ilusória da Personalidade de Deus atrair as entidades vivas para 
a ignorância por meio da impressão falsa de que existe bem-aventu- 
rança à parte do Senhor Krsna. A concepção ilusória de existência 
separada da Personalidade de Deus chama-se maya, ou ilusão ma- 
terial. Visto que o Senhor Krsna é o supremo e absoluto controla- 
dor de máya, náo há possibilidade alguma de que maya pudesse ter 
qualquer influência sobre a Personalidade de Deus. Logo, não se 
pode aplicar o termo bandhanam, ou “cativeiro”, à eterna, bem- 
aventurada e onisciente Personalidade de Deus. O termo moksa, ou 
“liberação”, indicando o fato de estar livre de bandhana, é igual- 
mente inaplicável ao Senhor. 

Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Thákura apresentou o seguinte 
comentário sobre este verso. A Suprema Personalidade de Deus é 
dotado com grandes potências espirituais. Devido à invenção mun- 
dana, a alma condicionada imagina que a Verdade Absoluta é des- 
provida de potências espirituais variadas através das quais pode 
desfrutar vida bem-aventurada. Embora seja a potência espiritual 
do Senhor, a entidade viva está'agora situada na ilusória potência 
inferior e, por se ocupar em especulação mental, fica presa à vida 
condicionada. Liberação significa que a entidade viva deve se trans- 
ferir para a potência espiritual do Senhor, a qual pode ser dividi- 
daem três categorias — hladini, a potência de bem-aventurança; 
sandhini, a potência de existência eterna; e samvit, à potência de 
onisciência. Já que é eternamente dotado de existência pura, bem- 
aventurança e conhecimento, a Personalidade de Deus jamais está 
condicionado ou liberado. A entidade viva, contudo, por estar enre- 
dada na potência material do Senhor, às vezes fica condicionada e 
às vezes liberada. 

O estado original neutro dos três modos da natureza chama-se 
máyá. Quando os três modos da natureza interagem, um deles se 
torna poderoso, subordinando os outros dois modos até que outro 
modo sobressaia. Dessa forma, podem-se distinguir os três em termos 
de sua variedade de manifestação. Embora a potência material trí- 
plice expanda-se da Personalidade de Deus, o próprio Senhor em 
Sua forma pessoal é a verdadeira morada das três potências espi- 
rituais, a saber, eternidade, bem-aventurança e conhecimento. Se 
alguém deseja livrar-se do enredamento da vida condicionada dentro 
do céu material, conhecido como o reino de maya, deve ir para o 
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céu espiritual, onde as entidades vivas são: plenas de bem-aventu- 
rança, possuem corpos espirituais eternos e se ocupam no serviço 
devocional amoroso ao Senhor. Mediante o desenvolvimento de sua 
forma espiritual eterna no serviço amoroso ao Senhor, a pessoa trans- 
cende de imediato a dualidade da vida condicionada e da liberação 
impessoal e pode experimentar diretamente as potências espirituais 
do Senhor. Nesse momento não há possibilidade de falsa identifica- 
ção com o mundo material. 

Ao experimentar a realização de que é alma espiritual eterna, a 
entidade viva pode compreender que jamais está verdadeiramente 
ligada'à matéria, porque é parte da energia superior do Senhor. Por 
conseguinte, tanto a liberação quanto o cativeiro material, em última 
análise, ficam sem sentido dentro da realidade do céu espiritual. A 
entidade viva é a potência marginal do Senhor e deve exercer seu 
livre arbítrio para ocupar-se ¡no serviço devocional puro ao Senhor. 
Revivendo seu corpo espiritual eterno, a pessoa pode compreen- 
der que não passa de diminuta partícula da potência espiritual do 
Senhor. Em outras palavras, a entidade viva é uma diminuta parti- 
cula de eternidade, bem-aventurança e onisciência; logo, em consci- 
ência de Krsna plena não há possibilidade de que ela seja arrastada 
pela ilusão dos três modos da natureza. Em suma, podesse afirmar 
que a entidade viva individual na verdade jamais está enredada na 
matéria e tampouco é liberada, embora se possa denominar precisa- 
mente seu estado ilusório de enredamento ou liberação. Por outro 
lado, a Suprema Personalidade -de Deus está eternamente situado 
em Suas próprias potências espirituais e nunca pode ser descrito 
como estando preso: Logo, não há: sentido parao conceito:de que 
o Senhor Se liberta de tal condição não existente. 


VERSO 2 


Am ga qua Guia a 
Aaa aga quad NRI 


Soka-mohau sukharn duhkharh + 
dehapattis ca mayayd 

svapno yathatmanah khyatih 
samsrtir na tu vastavi 
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soka—lamentagáo; mohau-—e ilusão; sukham-—felicidade; duh- 
Kkham—sofrimento; deha-apattih—aceitando um corpo material; ca= 
também; mayaya—pela influéncia de maya; svapnah—um sonho; 
yathá—assim como; dimanah—da inteligencia; khyatih—meramen- 
te uma idéia; samsrtih—existéncia material; na—náo é; tu—mesmo; 
vastavi-=real, 


TRADUÇÃO 
Assim como um sonho é mera criação da inteligência, mas não 
tem substância real, de modo semelhante, a lamentação, ilusão, feli- 
cidade e sofrimento materiais e a aceitação do corpo material sob 
a influéncia de máya sáo todos criações de Minha energia ilusória. 
Em outras palavras, a existência material não tem realidade essencial. 


1 
SIGNIFICADO 

A palavra deha-apattih indica que a entidade viva se identifica 
erroneamente com o corpo material externo e assim transmigra de 
um-corpo para outro. Ápatri também indica grande sofrimento ou 
infortúnio. Por causa de tal identificação falsa decorrente-da influên- 
cia da ilusão, a entidade viva experimenta: os sintomas miseráveis 
descritos aqui: Mayã significa-o falso conceito de que algo possa 
existir sem-o Senhor Krsna ou para algum outro propósito que não 
o prazer do Senhor Supremo: Embora as entidades vivas condiciona- 
das tentem desfrutar o gozo dos sentidos materiais, o resultado é 
sempre doloroso, e tais experiências dolorosas fazem a alma condi- 
cionada voltar-se para a Suprema Personalidade de Deus. Em outras 
palavras, o propósito fundamental desta criação é levar a entidade 
viva de volta para o serviço devocional amoroso ao Senhor: Portan- 
to; mesmo os sofrimentos do mundo material podem ser vistos como 
a misericórdia transcendental da Personalidade de Deus. A alma 
condicionada, imaginando que'os objetos materiais prestam-se a seu 
desfrute, lamenta amargamente a perda de tais objetos. Neste verso, 
dá-se o exemplo de um sonho em que a inteligência material cria 
muitos objetos ilusórios; De forma semelhante, nossa poluída cons- 
ciência material cria a falsa impressão de gozo dos sentidos mate- 
riais, mas esta fantasmagoria, sendo carente de consciência de Krsna, 
não tem existência real. Por render-se à consciência material poluí- 
da, a entidade viva é afligida de inúmeras perturbações. A única so- 
lução é vero Senhor Krsna em tudo-e tudo no Senhor Krsna. Desse 
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modo, compreende-se que o Senhor é o desfrutador supremo, o pro- 
prietário de tudo e o amigo benquerente de todos os seres-vivos. 

Na ilusão material não há compreensão alguma acerca do corpo 
espiritual eterno da pessoa, tampouco existe conhecimento a respei- 
to da Verdade Absoluta. Portanto, existência material, mesmo em 
sua forma mais sofisticada ou piedosa, é sempre tolice, Não se deve 
entender mal o exemplo do sonho, julgando -que o mundo material 
não tem existência verdadeira. A natureza material é a manifesta- 
ção da potência externa do Senhor, assim como o céu espiritual é 
a manifestação da potência interna do Senhor, Embora: os objetos 
materiais estejam sujeitos a transformação e, por isso, não tenham 
existência permanente, a energia material é real porque vem da rea- 
lidade suprema, o Senhor Krsna- Somente nossa falsa aceitação do 
corpo material como o verdadeiro eu e nosso tolo sonho de que o 
mundo material presta-se a nosso. prazer é que não têm existência 
real, São apenas invenções mentais. A pessoa deve se purificar das 
designações materiais e despertar para a onipenetrante realidade da 
Personalidade de Deus, o Senhor Krsna: 


VERSO 3 


fifa aa aa Rage IÓ 
mur a qa A AAA N 1 


vidyāvidye mama tanūü 
viddhy uddhava śaririnām 

moksa-bandha-kari adye 
máyaya me vinirmite 


vidyá-—conhecimento; avidye—e ignorância; mama--Minhas; 
tanii-—energias manifestadas; viddhi—por favor, compreende; ud- 
dhava—ó Uddhava; saririnam-—das entidades vivas corporificadas; 
moksa—liberação; bandha-—cativeiro; kari-—causando; adye--origi- 
nais, eternos; máayaya—pela poténcia; me—Minha; vinirmite—pro- 
duzidos. 


i TRADUÇÃO 
Ó Uddhava, o conhecimento e a ignorância, sendo ambos produ- 
tos de maya, são expansões de Minha potência. O conhecimento e 
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a ignorância não têm princípio e concedem perpetuamente liberação 
e cativeiro para os seres vivos corporificados. 


SIGNIFICADO 

Mediante a expansão de vidyã, ou conhecimento, a alma condi- 
cionada se liberta das garras de maya, e, de modo semelhante, me- 
diante'a expansão de avidyã, ou ignorância, a alma condicionada é 
arrastada ainda mais para a ilusão e o cativeiro. Tanto o conheci- 
mento quanto a ignorância são produtos da poderosa potência da 
Personalidade de Deus. O ser vivo está preso pela ilusão quando 
se considera o proprietário dos corpos materiais sutil e grosseiro. 
Segundo Srila Jiva Gosvâmi, a entidade viva pode ser designada 
de jiva-maya, ao passo que a matéria é chamada guna-maya. A en- 
tidade viva coloca sua potência viva (jiva-mãya) em poder da potên- 
cia qualitativa mundana (guna-mãyã) e sonha falsamente que é parte 
integrante do mundo material. Esta mistura artificial chama-se ilusão 
ou ignorância. Ao desenvolver a percepção correta acerca de todas 
as potências do Senhor em'suas categorias adequadas, a entidade 
viva liberta-se do cativeiro material e retorna para sua eterna residên- 
cia bem-aventurada no céu espiritual. 

A Suprema Personalidade de Deus não é diferente de Suas po- 
tências; contudo, está sempre acima delas, como o controlador su- 
premo. A Suprema Personalidade de Deus pode ser designado de 
mukta, ou liberado, apenas para indicar que está eternamente livre 
de contaminação material e jamais para indicar que o Senhor tenha 
se libertado de algum verdadeiro enredamento numa situação mate- 
rial. Segundo Srila Madhvacárya, vidya indica'a deusa da fortuna, 
a potência interna do Senhor; ao passo que avidyã indica Durga, a 
potência externa do Senhor. Em última análise, contudo, a Per- 
sonalidade de: Deus pode transformar Suas potências segundo Seu 
próprio: desejo, como Srila Prabhupada explica em seu comentário 
sobre © Srimad-Bhagavatam (1.3.34): “Porque o Senhor é a Trans- 
cendência absoluta, todas as Suas formas, nomes, passatempos, 
atributos, companheiros e energias são idênticos a Ele. Sua energia 
transcendental atua de acordo com Sua onipotência. A mesma ener- 
gia age como Suas energias externa, interna e marginal; e, por Sua 
onipotência, Ele pode executar qualquer coisa, através da atuação 
de alguma das energias supracitadas. Ele pode transformar a energia 
externa em interna por Sua vontade”. £ 
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A este respeito, Srila Sridhara Svámi observa que embora o Senhor 
tenha explicado no primeiro verso deste capítulo que a entidade viva 
na verdade jamais esteja em cativeiro e tampouco seja de fato libe- 
rada, podemos aplicar os termos cativeiro e liberação, se nos lem- 
bramos que a entidade viva é-um eterno fragmento transcendental 
da Personalidade de Deus. Além disso, não devemos interpretar er: 
roneamente que as palavras máyayã me vinirmite indicam que'o 
cativeiro e a liberação materiais são estados temporários, meras cria- 
ções da potência do Senhor. Por isso, usa-se neste verso o termo 
âdye, ou “primordial e eterno”. Declara-se que as potências vidyã e 
avidyã do Senhor são criações de mãyã, porque executam as funções 
das potências do Senhor. A potência vidyã ocupa as entidades vivas 
nos passatempos do Senhor, ao passo que a potência avidyã ocupa 
as entidades vivas em esquecer o Senhor e mergulhar na escuridão. 
De fato, o conhecimento e a ignorância são alternativas eternas apre- 
sentadas para a potência marginal do Senhor, e neste sentido não é 
incorreto afirmar que a entidade viva seja eternamente condicionada 
ou eternamente liberada.-O termo vinirmite, ou “produzidos”, neste 
caso indica que o Senhor expande Sua própria energia sob a forma 
de conhecimento e ignorância, que exibem as funções das potências 
interna e externa do Senhor. Essas exibições potenciais podem apa- 
recer e desaparecer em diferentes ocasiões, lugares é circunstâncias, 
mas o cativeiro material e a liberdade espiritual são opções eternas 
da potência marginal do Senhor. 


VERSO 4 


qro vaia diaria aaa 
Aaa ade tv 


ekasyaiva mamarmsasya 
Jivasyaiva mahã-mate 

bandho *syavidyayanadir 
vidyaya ca tathetarah: 


ekasya—de uma; eva—decerto; mama—Minha; amsasya—parte 
integrante; jivasya—da entidade viva; eva—decerto; maha-mate—ó 
inteligentíssimo; bandhah—cativeiro; asya—dela; avidyayã—pela ig- 
noráncia; anadih—sem comego; vidyaya—pelo conhecimento; ca—e; 
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tathã--de modo semelhante; itarah—o oposto de cativeiro, libe- 
ração. t 


TRADUÇÃO 
| Ó inteligentíssimo Uddhava, a entidade viva, chamada jiva, é 
parte integrante de Mim, mas devido à ignorância tem sofrido no 
cativeiro material desde tempos imemoriais. Através do conhecimen- 
to, todavia, ela pode se liberar. 


SIGNIFICADO 
Assim como o Sol se revela por sua própria luz ou se esconde 
criando as nuvens, a Personalidade de Deus Se revela e Se cobre 
através do conhecimento ou da ignorância, que são expansões de 
Sua potência. Comose afirma no Bhagavad-gitã (7.5): 


apareyam itas tv anyâm 
prakrtim viddhi me parâm 
“ Jiva-bhitâm mahá-báho 
yayedarh dharyate jagat > 


“Além dessa natureza inferior, ó Arjuna de braços poderosos, existe 
outra energia, Minha energia superior, que consiste nas entidades 
vivas que exploram os recursos dessa natureza material inferior.” 
Em relação a este verso, Srila Prabhupâda' afirma: “O Supremo 
Senhor Krsna é o único controlador, e todas as entidades vivas são 
controladas por Ele. Essas entidades vivas são Sua energia superior 
porque, em qualidade, a existência delas é igual a do Supremo, mas 
elas nunca têm tanto poder quanto o Senhor”. 

Devido à inferioridade quantitativa da potência, a entidade viva 
fica coberta por mayã e volta a se liberar quando se rende ao Senhor. 
A palavra arsa, ou “parte integrante”, também é mencionada no 
Bhagavad-gitã (15.7): mamaivarnso jiva-loke jiva-bhútah sanátanah. 
A entidade viva é arhsa, ou uma partícula diminuta, e por isso está 
sujeita a liberação e cativeiro. Como se afirma no Visnu Purâna: 


visnu-Saktik parã proktã 
ksetrajñakhya tatha para 

avidya-karma-samjtiânva 
trtiya saktir isyate 
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“A Suprema Personalidade de Deus, Visnu, possui Sua potência in- 
terna superior, bem como a potência chamada ksetrajiiã Sakti. Esta 
Kksetrajña Sakti também é potência espiritual, mas às vezes fica co- 
berta pela terceira potência, ou potência material, chamada ignorân- 
cia. Assim, por causa das várias etapas de encobrimento, à segunda 
potência, ou potência marginal, manifesta-se em diferentes fases de 
evolução,” 

Srila Bhaktivinoda Thakura escreveu que a entidade viva tem exe- 
cutado atividades fruitivas desde tempos imemoriais. Logo, pode-se 
dizer que sua vida condicionada não tem início. Tal vida condiciona- 
da, porém, não é interminável, pois a entidade viva pode alcançar 
a liberação através do amoroso serviço devocional ao Senhor. Visto 
que a entidade viva pode lograr a liberação, Srila Bhaktivinoda:Tha- 
kura diz que-esta vida liberada começa num certo ponto, mas é infi- 
nita, porque se entende que a vida liberada é eterna. Seja como for, 
pode-se concluir que quem obteve o refúgio da Suprema Persona- 
lidade de Deus, Krsna, é eternamente liberado, já que tal pessoa 
entrou na eterna atmosfera do céu espiritual. Como não há tempo 
material no céu espiritual, a pessoa que recobrou seu corpo espiri- 
tual eterno no planeta do Senhor Krsna não está sujeita à influência 
do tempo. Sua eterna vida bem-aventurada com Krsna não é desig- 
nada em termos de passado, presente e futuro materiais e é, por- 
tanto, chamada de liberação eterna, O tempo material faz-se notar 
no céu espiritual por sua ausência, e toda entidade viva lá é eterna- 
mente liberada, pois atingiu a situação suprema, Esta'liberação pode 
ser alcançada mediante vidya, ou conhecimento perfeito, que é com- 
preendido em três fases, chamadas Brahman, Paramátma e Bha- 
gaván, como se descreve no Srimad-Bhagavatam.. A última fase de 
vidyã, ou conhecimento, é compreender a Suprema Personalidade 
de Deus. No Bhagavad-gitã, este conhecimento é chamado rája- 
vidyã, ou o rei de todo o conhecimento, e concede a liberação su- 
prema. 

VERSO 5 


ay a qa dei aii 
fair Ratei u 


atha baddhasya muktasya 
vailaksanyam vadami te 
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viruddha-dharminos táta 
sthitayor eka-dharmini 


atha—desse modo; baddhasya—da alma condicionada; mukta- 
sya-—da liberada Personalidade de Deus; vailaksanyam— diferentes 
características; vadami-—falarei agora; te—para ti; viruddha—opos- 
tas; dharminoh—cujas duas naturezas; tâta-—Meu querido Uddhava: 
sthitayoh—dos dois que estão situados; eka-dharmini_no único 
corpo que manifesta suas diferentes características. 


TRADUÇÃO 

Desse modo, Meu querido Uddhava, no mesmo corpo material 
encontramos características opostas, tais como grande felicidade e 
miséria. Isto decorre do fato de que tanto a Suprema Personalidade 
de Deus, que é eternamente liberado, quanto a alma condicionada 
estão dentro do corpo. Agora te explicarei suas diferentes caracteris- 
ticas. 

SIGNIFICADO 

No verso trinta e seis do capítulo anterior, Uddhava indagou acer- 
ca dos diferentes sintomas da vida liberada e da vida condicionada. 
Srila $ridhara Svâmi explica que sé podem classificar as característi- 
cas do cativeiro e da liberação em duas divisões — como a diferença 
entre a alma condicionada comum e a Personalidade de Deus eter- 
namente liberada, ou como a diferença entre entidades vivas condi- 
cionadas e as liberadas na categoria jiva. O Senhor explicará primeiro 
a diferença entre a entidade viva comum e a Suprema Personalidade 
de Deus, a qual pode ser compreendida como a diferença entre o 
controlado e o controlador. 


VERSO 6 


gui ae qa 
ma ma 
qa: ERA Rara 
ERA AE 
suparnáv etau sadréau sakháyau 
yadrechayaitav krta-nidau ca vrkse 


Os sintomas das entidades vivas 


ekas tayoh khadati pippalânnam 
anyo niranno “pi balena bhúyan 


suparnau—dois pássaros; etau—estes; sadríau—semelhantes; sa- 
khayau—amigos; yadrcchayd—por acaso; etau—estes dois; krta— 
fizeram; nidau—um ninho; ca—e; vrkse—numa árvore; ekah— 
um; tayoh—dos dois; khadati—está comendo; pippala—da árvore; 
annam-—os frutos; anyah-—o outro; nirannah—não comendo; api— 
embora; balena-—pela força; bhiiyan—Ele seja superior. 


TRADUÇÃO 

Por acaso, dois pássaros fizeram um ninho juntos na mesma ár- 
vore. Os dois pássaros são amigos e têm naturezas semelhantes. Um 
deles, porém, está comendo os frutos da árvore, enquanto o outro, 
que não come os frutos, está em posição superior, devido a Sua po- 
téncia. 

SIGNIFICADO 

O exemplo dos dois pássaros na mesma árvore é dado para ilus- 
trar a presença, dentro do coração do corpo material, tanto da alma 
individual quanto da Superalma, a Personalidade de Deus. Assim 
como um pássaro faz um ninho na árvore, a entidade viva está sen- 
tada dentro do coração. O exemplo é apropriado porque o pássaro 
é sempre distinto da árvore. De modo semelhante, a alma individual 
e a Superalma são entidades distintas, separadas do corpo material 
temporário. A palavra balena indica que a Suprema Personalidade 
de Deus está satisfeito com Sua própria potência interna, que con- 
siste em eternidade, onisciência e bem-aventurança. Como indica a 
palavra bhityân, ou “tendo existência superior”, o Senhor Supremo 
está sempre numa posição superior, ao passo que a entidade viva às 
vezes está iludida e às vezes, iluminada. A palavra balena indica que 
o Senhor nunca está em trevas ou ignorância, senão que está sempre 
completo em Sua perfeita consciência bem-aventurada. 

Dessa maneira, o Senhor é niranna, ou desinteressado dos frutos 
amargos das atividades materiais, ao passo que a alma condicionada 
comum consome ativamente tais frutos amargos, considerando-os 
doces. Em última análise, o fruto de todo o esforço material é a 
morte, mas a entidade viva pensa tolamente que as coisas materiais 
lhe trarão prazer. A palavra sakhayau, ou “dois amigos”, também 
é significativa. Nosso verdadeiro amigo é o Senhor Krsna, que está 
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situado em nosso coração. Só Ele conhece nossas necessidades reais, 
e só Ele nos pode dar a verdadeira felicidade. 

O Senhor Krsna é tão bondoso que está pacientemente sentado 
no coração, tentando guiar a alma condicionada de volta ao lar, 
de volta ao Supremo. Decerto nenhum amigo mundano permanece- 
ria'com seu tolo companheiro por milhões de anos, sobretudo se 
seu companheiro o ignorasse ou até o amaldiçoasse. Mas o Senhor 
Krsna é um amigo tão fiel e amoroso que acompanha mesmo a en- 
tidade viva mais demoníaca e também está no coração do inseto, 
do porco e do cachorro. Isto acontece porque o Senhor Krsna é su- 
premamente consciente de Krsna é vê toda entidade viva como parte 
integrante de Si mesmo. Todo ser vivo deve abandonar os frutos 
amargos da árvore da existência material. A pessoa deve voltar-se 
para o Senhor dentro do coração e reviver sua eterna relação amorosa 
com seu verdadeiro amigo, o Senhor Krsna. A palavra sadrsau, ou 
“de natureza semelhante”, indica que tanto a entidade viva quanto 
a Personalidade de Deus são entidades conscientes. Como partes in- 
tegrantes do Senhor, partilhamos da natureza do Senhor, mas em 
quantidade infinitesimal. Logo, o Senhor e a entidade viva são sa- 
drsau. Afirmação semelhante aparece no Sverásvatara Upanisad (4.6): 

dvã suparnã sayuja sakhaya 
samánam vrksam parisasvajáte 

tayor anyah pippalam svády atty 
anasnann ányo "bhicakasiti 


“Existem dois pássaros numa árvore. Um deles está comendo os 
frutos da árvore, enquanto o outro está testemunhando as ações. A 
testemunha é o Senhor, eo que come os frutos é a entidade viva.” 


VERSO 7 


arame aa da fra 
afim a q fio: 

doña gra q hera 
ferem ara a figa: 11011 


átmánam anyañ casa veda vidván 
apippalado na tu pippaladah 


Os sintomas das entidades vivas 


yo *vidyaya yuk sa tu nitya-baddho 
vidya-mayo yah.sa tu nitya-muktah 


Atmánam—a:Si mesmo; anyam—o outro; ca—também; sah—Ele; 
veda—comhece; vidvan—sendo onisciente; apippala-adah—náo co- 
mendo os frutos da árvore; na—náo; fumas; pippala-adah—0 
que está comendo os frutos da árvore; yah—que; avidyayã--com 
ignorância; yuk-—cheio; sah-—ele; tu--na verdade; nitya--eternamen- 
te; baddhah-—condicionado; vidya-mayah—pleno de conhecimento 
perfeito; yah—que; sah—ele; fu—na verdade; nitya—eternamente; 
muktah—liberado. 


TRADUÇÃO 

O pássaro que não come os frutos da árvore é a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, que, devido à onisciência, compreende per- 
feitamente Sua própria posição e a da entidade viva condicionada, 
representada pelo pássaro que come. Esta entidade viva, por outro 
lado, não compreende nem a si nem ao Senhor. Ela está coberta 
pela ignorância e por isso é chamada de eternamente condicionada, 
ao passo que a Personalidade de Deus, sendo pleno de conhecimen- 
to perfeito, é eternamente liberado. 


SIGNIFICADO 

A palavra vidyá-maya neste verso indica a potência interna do 
Senhor e não a potência externa, maha-maya. Dentro, do mundo 
material existe. vidya, ou ciência material, e avidyã, ou ignorância 
material, mas neste verso. vidyã significa o conhecimento espiritual 
interno através do qual a Personalidade de Deus está fixa em onis- 
ciência. O exemplo dos dois pássaros numa árvore, que se dá em 
muitos textos védicos, demonstra a afirmação, nityo nityânâm: exis- 
tem duas categorias de entidades vivas eternas, a saber, o Senhor, 
Supremo e a diminuta alma jiva. A alma jiva condicionada, esque- 
cendo sua identidade como servo eterno do Senhor, tenta gozar os 
frutos das próprias atividades e assim cai sob o encanto da igno- 
rância. Este cativeiro da ignorância data de tempos imemoriais e só 
pode ser retificado por meio da aceitação do amoroso serviço devo- 
cional ao Senhor, o qual é pleno de conhecimento espiritual, Na vida 
condicionada, a entidade viva é forçada pelas leis da natureza a se 
ocupar em atividades fruitivas piedosas e impiedosas, mas a posição 
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liberada de toda entidade viva consiste em oferecer os frutos de seu 
trabalho ao Senhor, o desfrutador supremo. Deve-se compreender 
que mesmo quando a entidade viva está numa condição liberada, 
seu conhecimento, em quantidade, jamais se iguala ao da Personali- 
dade de Deus. Mesmo o Senhor Brahma, a entidade viva suprema 
dentro deste universo, adquire conhecimento apenas parcial a respei- 
toda Personalidade de Deus e de Suas potências. No Bhagavad-gita 
(4.5), 0 Senhor explica a Arjuna Seu conhecimento superior: 


bahiini me vyatitâni 
Janmáni tava carjuna 
tâny aham veda sarvâni 
na tvam veitha parantapa 


MA Personalidade de Deus disse: Tu e Eu já passaros por muitos 
e'muitos nascimentos. Posso lembrar-Me de sperm eles, mas tu não 
podes, ó subjugador do inimigo!” 

Entende-se também 'que o termo” baddha, ou “preso”, refere-se 
à etérna dependência da entidade viva em relação ao Senhor, seja 
no estado condicionado, seja no estado liberado. No reino de mayá 
a entidade viva está presa ás cruéis leis de náscimento e morte, ao 
passo que no céu espiritual a entidade viva está fixa num vínculo de 
amor ao Senhor. Liberação significa liberdade das misérias da vida, 
mas nunca liberdade da relação amorosa da pessoa com o Senhor 
Krsna, a qual é a essência de sua existência eterna. Segundo Srila 
Madhvacárya, o Senhor é a única entidade viva eternamente livre, 
e todas as outras entidades vivas são eternamente dependentes do 
Senhor e presas a Ele, seja através do bem-aventurado serviço amo- 
roso, seja'através do cativeiro de mãyã. A alma condicionada deve 
renunciar ao desejo de saborear os fritos amárgos da árvore da exis- 
tência material'e voltar-se para'seu querido amigo, © Senhor Krsna, 
que está sentado em seu coração. Não existe prazer igual nem supe- 
riór'ao prazer do serviço devocional puro ao Senhor Krsna, e por 
saborear o fruto do amor à Krsna, a entidade viva liberada entra 
no oceano de felicidade. 


VERSO 8 


ara anna: 
ARESA AER FIR ARET A lAl 


Os sintomas das entidades vivas 


deha-stho 'pi na deha-stho 
vidvân svapnãd yathotthitah 

adeha-stho *pi-deha-sthah 
kumatih svapna-drg yathã ' 


deha-—no corpo material; sthah-—situada; api—-embora; na-—não; 
deha—no corpo; sthah—situada; vidvan—uma pessoa iluminada; 
svapnát—de um sonho;- yathd—assim como; wtthitah-—tendo se 
levantado; adeha—náo no corpo; sthah—situada; api—embora; 
deha—no corpo; sthah—situado; ku-matih—um tolo; svapna—um 
sonho; drk—vendo; yatha—assim como. 


TRADUÇÃO - 

Quem é iluminado com auto-realização, embora viva dentro do 
corpo material, considera-se transcendental à este, assim como al- 
guém que despertou de um sonho abandona a identificação com o 
corpo onírico. Um tolo, contudo, embora não seja idêntico a seu 
corpo material, mas sim transcendental: a ele, pensa estar situado 
no corpo, assim como quem está sonhando Shemp paré situado 
num corpo imaginário. 


SIGNIFICADO 

Na apresentação do Senhor Krsna sobre as diferentes característi- 
cas das almas liberadas e condicionadas, o Senhor primeiro esclare- 
cewa distinção entre a Personalidade de Deus eternamente liberada 
e a potência marginal, as inumeráveis jivas, que às vezes estão con- 
dicionadas e ás vezes liberadas. Neste'e nos nove versos seguintes, 
o Senhor descreve os diferentes sintomas das almas:jivas liberadas 
e-condicionadas. Num sonho a pessoa se vê num corpo imaginá- 
rio, mas ao despertar ela abandona-toda a identificação com aquele 
corpo. Do mesmo modo, a pessoa que despertou para a consciência 
de-Krsna já não se identifica com -oscorpos materiais grosseiro e 
sutil, nem é afetada pela felicidade e sofrimento da vida material. 
Por outro lado, um tolo (kumati) não desperta do sonho da existên- 
cia material e se aflige com inúmeros problemas devido à falsa iden- 
tificação com os corpos materiais grosseiro e sutil. A pessoa deve 
situar-se em sua identidade espiritual eterna (nitya-svarâpa). Iden- 
tificando-se devidamente como servo eterno de Krsna, ela se alivia 
de sua falsa identidade material, e por isso as misérias da existência 
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ilusória cessam de imediato, assim como a ansiedade de um sonho 
perturbador acaba tão logo a pessoa:desperta para seu agradável 
ambiente normal. Deve-se compreender, porém, que a analogia do 
despertar de um sonho jamais pode ser aplicada à Suprema Persona- 
lidade de Deus, que nunca está em ilusão. O Senhor está eternamente 
desperto e iluminado em Sua própria categoria inigualável chamada 
visnu-tattva. Pode facilmente entender este conhecimento alguém 
que seja vidvân, ou iluminado com consciência de Krsna. 


VERSO 9 
aa a q 
A 118 dl 

indriyairindriyarthesu 


gunair api gunesu ca 
grhyamánesv aha: kuryan 


na vidván yas tv avikriyah 
hrs 


indriyaih—pelos sentidos; indriya—dos sentidos; arthesu=nos ob- 
jetos; gunaih—por aqueles gerados dos modos da natureza; api— 
mesmo; gunesu—naqueles ¡gerados pelos mesmos modos; ca—tam- 
bém; grhyamánesu—como estão sendo aceitos; aham—falso ego; 
kuryát—deve criar; na-—não; vidvan—aquele que é iluminado; yah— 
que; tu-—na verdade; avikriyah—não é afetado pelo desejo material. 


TRADUÇÃO 
A pessoa iluminada, que está livre da contaminação do desejo 
material, não se considera o executor das atividades corpóreas; ao 
contrário, ela sabe que em todas essas atividades são apenas os sen- 
tidos, gerados: dos modos da natureza, que estão em contato com 
os objetos dos sentidos nascidos dos mesmos modos da natureza. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Krsna faz uma declaração semelhante no Bhagavad-gitã 


(3.28): 
tattva-vit tu maha-baho 
guna-karma-vibhagayoh: 


Os sintomas das entidades vivas 


guna gunesu vartanía 
iti matvã na sajjate 


“Quem tem conhecimento da Verdade Absoluta, ó pessoa de braços 
poderosos, não 'se ocupa a serviço dos sentidos e'do gozo dos senti- 
dos, pois conhece bem as diferenças entre trabalho com devoção e 
trabalho em busca de resultados fruitivos.”” 

O corpo material sempre interage com os objetos dos sentidos, 
pois para sobreviver o corpo precisa comer, beber, falar, dormir, 
etc., mas a pessoa iluminada que conhece a ciência da consciência 
de Krsna nunca pensa: “Estou aceitando estes objetos dòs senti- 
dos-como minha propriedade: Eles se destinam ao meu prazer” Da 
mesma maneira, se o corpo realiza uma atividade notável, a pessoa 
consciente de Krsna não se torna orgulhosa, nem fica deprimida pelo 
fracasso do corpo em funcionar de determinada forma. Em outras 
palavras, consciência de Krsna significa abandonar a identificação 
com os corpos materiais grosseiro e sutil. Devemos vê-los como a 
energia externa do Senhor, agindo sob a direção da representante 
idônea do Senhor, mäyä. A pessoà absorta em atividades fruitivas 
age sob a jurisdição de mahā-mäāyä, ou a potência ilusória externa, 
e experimenta as misérias da existência material. Por outro lado, o 
devoto age sob a potência interna, chamada yoga-máya, e fica sa- 
tisfeito oferecendo seu serviço amoroso ao Senhor. Em ambos os 
casos, o próprio Senhor, por meio de Suas múltiplas potências, é o 
executor último da ação. 

Segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, quem alega ser 
transcendental ao conceito de vida corpórea, mas ao mesmo tempo 
permanece sob a influência do desejo material e da transformação 
mental, não passa de um enganador € é o tipo mais baixo de alma 
condicionada. 


VERSO 10 


AA mA Aa a 
asa mf aga 112 


daivâdhine sarire 'smin 
guna-bhavyena karmana 

vartamáno "budhas tatra 
Kkartasmiti nibadhyate 





738 Srimad-Bhãgavatam [Canto 11, Cap. 11 


daiva—das atividades, fruitivas anteriores da pessoa; adhine— 
que está sob a influência; sarire—no corpo material; asmin—neste; 
guna—pelos modos da natureza; bhãvyena—que são produzidos; 
karmanã-—pelas atividades fruitivas; vartamánah—estando situado; 
abudhah-—aquele que é tolo; tatra-—dentro das funções corpóreas; 
kartá—o executor; asmi—eu sou; ¡ti—assim; nibadhyate—está preso. 


TRADUÇÃO 
Uma pessoa sem inteligência situada dentro do corpo criado por 
suas atividades fruitivas anteriores pensa: “Eu sou o executor da 
ação”. Confundido pelo falso ego, esse tolo está, portanto, atado 


às atividades fruitivas, que são de fato desempenhadas pelos modos 
da-natureza, 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gitá (3.27): 


prakrteh kriyamáanani 
-gunaih karmaâni sarvasah 

ahankara-vimadháma 
kartâham iti manyate 


A entidade viva depende da entidade suprema, o Senhor Krsna, 
mas devido ao falso orgulho ela ignora a Suprema Personalidade 
de Deus e se considera o executor da ação e o desfrutador de tudo. 
Srila Madhvacarya afirma que, assim como um rei pune um súdito 
rebelde, o Senhor Supremo pune a entidade viva pecadora forçan- 


do-a a transmigrar de um corpo para outro na rede da energia ilu- 
sória. 


VERSO 11 


q fem qa ARAN | 


ESE! 
AAA A ATA UA N 


evam viraktah Sayana 
Asanâtana-majjane 

darsana-sparsana-ghrâna- 
bhojana-sravanadisu 


Os sintomas das entidades vivas 


na tathã badhyate vidván 
tatra tatradayan gunân 


evam—assim; viraktah—desapegado do gozo material; sayane— 
deitando-se ou dormindo; asana—sentando-se; atana—andando; 
majjane—ou tomando banho; darsana-—vendo; sparsana—tocan- 
do; ghrana—cheirando; bhojana—comendo; $ravana—ouvindo; 
adisu—ete.; na—náo; tatha-—daquela maneira; badhyate—fica presa; 
vidvân—uma pessoa inteligente; tatra tatra-—aonde quer que vá; 
adayan—fazendo experimentar; gunan—os sentidos, nascidos dos 
modos da natureza. 


TRADUÇÃO 
Uma pessoa iluminada, fixa em desapego, ocupa o corpo em 
deitar-se, sentar-se, andar, tomar banho, ver, tocar, cheirar, comer, 
ouvir, etc., mas jamais se enreda em tais atividades. De fato, per- 
manecendo como testemunha detodas as funções corpóreas, ela 
apenas ocupa os sentidos em relação com seus- objetos e não se en- 
reda como uma pessoa ininteligente. 


SIGNIFICADO 

No capítulo anterior, Uddhava perguntou ao: Senhor Krsna -por 
que uma pessoa iluminada, assim como a alma: condicionada, ocupa- 
se em funções corpóreas externas, Eis a resposta do Senhor. Enquan- 
to se ocupa em fungdes corpóreas, a pessoa ininteligente está apegada 
aos meios e fim da vida material e por isso experimenta lamenta- 
ção e júbilo intensos na plataforma material. A alma auto-realiza- 
da, todavia, estuda a derrota e o sofrimento inevitáveis das pessoas 
comuns e não comete o erro de tentar desfrutar nem um pouco as 
funções corpóreas. Ela, ao contrário, permanece como testemunha 
desapegada, apenas ocupando os sentidos nas funções normais de 
manutenção. do corpo. Como aqui o indica a palavra adayan, ela 
ocupa na experiência material algo diferente de seu verdadeiro eu. 


VERSOS 12-13 
ses aña: | 
Erro sadaa: RII 
aiaa a anA AAR 
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prakrti-stho "py asañsakto 
yatha kharh savitânilah 

vaisaradyeksayasañga- 
Sitayã chinna-sarnsayah 

pratibuddha iva svapnân 
nanatvad vinivartate 


prakrti—no mundo material; sthah—situada; api-—embora; asari- 
saktah-—completamente desapegada do gozo dos sentidos; vatha— 
assim como; kham-—o céu; savitã—o Sol; anilah—o vento; vaisa- 
radya—pela mais perita; ¡ksaya—visáo; asañga—pelo desapego; 
Sitayai—agugada; chinna—corta em pedaços; sarsayah—dúvidas; 
pratibuddhah—acordada; '¡va—como; 'svapnáat—dum sonho; nã- 
natvat—da dualidade da variedade do mundo material; vinivartate— 
a pessoa se afasta ou renuncia. » 


j TRADUÇÃO 1 

Emas seja o lugar de repouso de tudo, o céu, ou espaço, não 
se mistura com nada, nem se enreda. De forma semelhante, o Sol 
não se apega à água em que é refletido dentro de inúmeros reserva- 
tórios, e o vento poderoso que sopra em toda a parte não é afetado 
pelos inúmeros aromas e atmosferas pelos quais passa. Da mesma 
forma, a alma auto-realizada está completamente desapegada do 
corpo material e do mundo material a seu redor. Ela é como alguém 
que despertou de um sonho. Com visão perita aguçada pelo desape- 
go, a alma auto-realizada corta em pedaços todas as dúvidas através 
do conhecimento do eu e retira por completo sua consciência da ex- 
pansão da variedade material. 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Bhaktisiddhanta'Sarasvati Thakura, uma alma auto- 
realizada corta em pedaços todas as dúvidas mediante a experiência 
direta de sua verdadeira identidade espiritual. A Suprema Personali- 
dade de Deus é o Senhor Krsna, e não há possibilidade de nenhuma 
existência à parte do Senhor Krsna. Semelhante conhecimento perito 
corta em pedaços todas as dúvidas. Como-se afirma aqui, prakrti- 
stho "py asarsaktah; tal qual o céu, o Sol ou o vento, aquele que 
é auto-realizado não se enreda, embora situado dentro da criação 
material do Senhor. Nanãtva, ou “variedade material”, refere-se 
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ao corpo material da pessoá, aos corpos alheios e à ilimitada para- 
fernália para o gozo dos sentidos, tanto físico- quanto mental. Me- 
diante o fato de despertar para a consciéncia de Krsna, a pessoa se 
retira por completo do gozo ilusório dos sentidos e se absorve na 
compreensão progressiva acerca da alma situada dentro do corpo: 
Como se revela no exemplo dos dois pássaros na árvore, aalma in- 
dividual e a Personalidade de Deus estão completamente separadas 
dos corpos materiais grosseiro e sutil. Se a pessoa se voltar para o 
Senhor, reconhecendo sua eterna'dependência dEle, não haverá mais 
sofrimento ou ansiedade, embora ela ainda esteja situada no mundo 
material. As ilimitadas experiências dos objetos materiais só aumen- 
tam a ansiedade, ao passo que a percepção da Verdade Absoluta, 
Sri Krsna, de imediato leva a pessoa à plataforma da paz. Logo, 
quem é inteligente retira-se do' mundo da matéria e torna-se uma 
pessoa consciente de Krsna plenamente'auto-realizada. 


VERSO 14 


re eta AA | 
aaa ff ef cr: 
yasya syur vita-sankalpah 
pranendriya-mano-dhiyám 
vrttayah sa vinirmukto 
deha-stho 'pi hi tad-gunaih 


yasya—de quem; syuh—são; vita—libertados de; sankalpah—de- 
sejo material; prâna—da. energia vital; indriya—os sentidos; manah— 
a mente; dhiyâm—e da inteligência; vritayah—as funções; sah—tal 
pessoa; vinirmuktah—completamente liberada; deha—no corpo; 
sthah—situada; api—embora; hi—decerto; tat—do corpo; gunaih— 
de todas as qualidades. 


TRADUÇÃO 
Considera-se que alguém está completamente liberado dos corpos 
materiais grosseiro e sutil quando todas as funções de sua energia 
vital, sentidos, mente e inteligência são executadas sem desejo mate- 
rial. Tal pessoa, embora situada dentro do corpo, não se enreda. 
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+ SIGNIFICADO 

0 corpo e a;mente materiais estão sujeitos a lamentacáo, ilusão, 
fome, luxúria, cobiça, insanidade, frustração, etc., mas quem, sem 
apego, permanece ativo neste mundo: é considerado vinirmukta, ou 
completamente liberado. A energia vital, os sentidos, a mente e a 
inteligência se purificam quando ocupados no serviço devocional 
ao Senhor Krsna, como-se confirma em todo o Srimad-Bhagavatam. 


VERSO 15 
qgrm figa fiada aa ara! 
IAN AAA AAA LA 


yasyatmá himsyate himsrair 
yena kiñcid yadrechaya 
arcyate vá kvacit tatra 
na vyatikriyate budhah 


yasya—de quem; dtmá—o corpo; hirmsyate—é atacado; himsraih— 
por pessoas pecadoras ou por animais violentos; yena—por alguém; 
kiñicit—algo; yadrechayã-—de um modo ou de outro; arcyate—é ado- 
rado; vá—ou; kvacit—em algum lugar; tatra—aí; na—não; vyatikri- 
yate—é transformado ou afetado; budhah—aquele que é inteligente. 


TRADUÇÃO 
Às vezes, sem nenhuma razão aparente, o corpo de alguém é ata- 
cado por pessoas cruéis ou animais violentos. Em outras ocasiões e 
lugares, ele de repente receberá grande respeito ou adoração. Aquele 
que não fica irado quando o atacam nem satisfeito quando o ado- 
ram é de fato inteligente. 


“SIGNIFICADO 

Se a pessoa não se zanga quando atacada sem razão aparente, 
nem se rejubila ao ser glorificada ou adorada, então ela passou no 
teste da auto-realização e é considerada fixa em inteligência espiri- 
tual. Uddhava perguntou ao Senhor Krsna, kair va jñayeta laksanaih: 
Que sintomas identificam uma pessoa auto-realizada?. Assim como 
oSenhor Krsna iluminou Arjuna, Ele agora explica o mesmo as- 
sunto a Uddhava. Neste verso, o Senhor descreve os sintomas pelos 
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quais se torna muito fácil reconhecer uma pessoa santa, pois alguém 
normal fica furioso ao ser criticado ou-atacado e imerso em júbilo 
quando glorificado pelos outros. Existe uma declaração semelhante 
de Yajfiavalkya que diz que'a pessoa realmente inteligente náo'se 
zariga mesmo quando picada por espinhos, nem fica satisfeita no 
coração pelo mero fato de ser adorada com parafernália auspiciosa 
como polpa de sândalo. 


VERSO 16 ` 


a aa aR iT: ag A 
gora fa: es y nt 


na stuvita na nindeta 
kurvatah sadhv asadhu vá 

vadato guna-dosabhyám 
varjitah sama-drñ munih 


na stuvita-—não louva; na nindeta—não critica; kurvatah—aque- 
les que estão trabalhando; sadhu—muito bem; asadhu—muito mal; 
vá—ou; vadatah—aqueles que estão falando; guna-dosabhyam-—de 
boas 'e más qualidades; varjitah—livre; sama-drk—vendo as coisas 
com igualdade; munih—um sábio santo. 


TRADUÇÃO 
Um sábio santo tem visão equânime e portanto não se deixa afe- 
tar pelo que é materialmente bom ou mau. De fato, embora obser- 
ve os outros executando trabalho bom ou mau e falando palavras 
adequadas ou indevidas, o sábio não louva nem critica ninguém. 


VERSO 17 ; 


a ña AAA al 
Rs qe fra 1121 
na kuryan na vadet kiñcin 
na dhyayet sadhv asadhu ya 
atmáramo 'naya vrttya 
vicarej jada-van munih 
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na kuryat—náo deve fazer; na vadet—náo deve falar; kiñcit—= 
nada; na dhyayet—náo deve contemplar; sáadhu asadhu vá—coisas 
boas ou ruins; Atma-dramah—a pessoa que está tendo prazer na 
auto-realização; anayã-—com este; vrttya-—estilo de vida; vicaret-— 
deve vagar; jada-vat—tal qual um retardado; munih—um sábio 
santo. 


TRADUÇÃO 
Com a finalidade de manter o corpo, um sábio liberado não deve 
agir, falar nem contemplar em termos de bem ou mal materiais. 
Deve, antes, ser desapegado em todas as circunstâncias materiais e, 
sentindo prazer na auto-realização, deve vagar pelo mundo ocupado 
neste estilo de vida liberado, parecendo, aos olhos dos leigos, um 
retardado. 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Jiva Gosvâmi, este verso descreve uma classe de 
disciplina recomendada para os jrâna-yogis, que, mediante a inteli- 
gência, tentam compreender que não são o corpo material. Aquele 
que se ocupa no serviço devocional ao Senhor, todavia, aceita ou 
rejeita os elementos materiais conforme sua utilidade no serviço 
amoroso ao Senhor Krsna. Quem está tentando pregar a consciên- 
cia de Krsna deve ser visto como muito inteligente e não jada-vat, 
ou retardado, como se descreve aqui. Embora não aja, fale nem 
contemple em busca do próprio gozo dos sentidos, o devoto perma- 
nece muito ocupado trabalhando, falando e meditando no serviço 
devocional ao Senhor. O. devoto elabora diversos planos para em- 
pregar todas as almas caídas no serviço ao Senhor Krsna para que 
se purifiquem e voltem ao lar, voltem ao Supremo, Apenas rejeitar 
as coisas materiais não é consciência perfeita. Deve-se ver que tudo 
faz parte da propriedade do Senhor e presta-se a Seu prazer. Quem 
se ocupa ativamente na difusão do movimento da consciência de 
Krsna náo tem tempo para fazer distinções materiais e por isso chega 
automaticamente à plataforma liberada. 


VERSO 18 


eel 
AA A a ra lia 


Os sintomas das entidades vivas 


sabda-brahmani nisnato 
na nisnãyãt pare yadi 
sramas tasya Srama-phalo 
hy adhenum iva raksatah 


Sabda-brahmani-—na literatura védica; nisnatah-—perito devido 
ao estudo completo; na nisnãyat-—não absorve a mente; pare—no 
Supremo; yadi—se; Sramah—labuta; tasya—dele; $rama—de grande 
esforço; phalah—o fruto; hi—decerto; adhenum-—uma vaca que 
não dá leite; iva—como; raksatah—de quem está cuidando. 


TRADUÇÃO 

Se, através de estudo meticuloso, alguém se torna perito no co- 
nhecimento da literatura védica, mas não faz esforço algum para 
fixar a mente na Suprema Personalidade de Deus, então seu esforço 
decerto é como o do homem que trabalha muito duro para cuidar 
de uma vaca que não dá leite. Em outras palavras, o fruto de seu 
laborioso estudo do conhecimento védico será apenas a própria labu- 
ta. Não haverá nenhum outro resultado tangível. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura explica que a palavra pare 
(“o Supremo”) neste verso indica a Suprema Personalidade de Deus 
e não o Brahman impessoal, porque o Senhor Krsna, que está falan- 
do estas instruções, em versos posteriores fará referência a Sua per- 
sonalidade como a Suprema. Uma interpretação impessoal neste caso 
seria eka-desanvaya uttara-Slokartha-tatparya-virodhah, ou uma in- 
terpretação contraditória que cria conflito ilógico com outros lokas 
(versos) falados no mesmo contexto. 

É preciso muito esforço para cuidar de uma vaca. Deve-se ou cul- 
tivar cereais para alimentar a vaca ou manter pastagens apropriadas. 
Se o pasto não for bem mantido, crescerão ervas venenosas, ou se 
multiplicaráo as cobras, e haverá perigo. As vacas são infetadas por 
muitos tipos de doenças e carrapatos e devem ser limpas e desinfeta- 
das com regularidade. Além disso, devem-se manter cercas ao redor 
do pasto das vacas, e ainda há mais trabalho a ser feito. Se a vaca 
não dá leite, contudo, a pessoa então decerto está realizando tra- 
balho duro sem nenhum resultado tangível. Também se requer um 
esforço laborioso para aprender a língua sânscrita-bem o bastante 
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para discernir o significado sutil e esotérico dos mantras védicos. Se 
depois de tão grande labor a pessoa não compreende o corpo espiri- 
tual da Suprema Personalidade de Deus, que é a fonte de toda a fe- 
licidade na vida, nem: se rende ao Senhor como o supremo abrigo 
de todas as coisas, entáo ela decerto trabalhou duro sem nenhum 
resultado tangível, exceto a própria labuta; Mesmo-uma alma libe- 
rada que abandonou o conceito: de: vida corpórea cairá; caso:não se 
refugie na. Suprema Personalidade de' Deus: A palavra nisnāta; ou 
“perito”, indica que a pessoa deve enfim alcânçar a meta da vida; 
senão ela não é perita, Como afirmou Caitanya Maháprabhu, prema 
pum-artho mahân: a verdadeira meta da vida humana é o amor por 
Deus, e ninguém pode ser considerado perito sem alcançar esta meta. 


VERSO 19 


iguana at 

RÉ Mime al 

Ri aa am 
o A agas 


gam dugdha-dohâm asatim ca bharyam 
deham paradhinam asat-prajám ca 

vittar ty atirthi-krtam arnga vaca 
hina maya raksati duhkha-duhkhi 


gâm-—uma vaca; dugdha-—cujo leite; dohâm-—já tirado; asatim— 
incasta; ca—também; bharyam—uma esposa; deham—um corpo; 
para—dos outros; adhinam—sempre dependente; asat—inúteis; 
prajam—filhos; ca—também; vittam—riqueza; tu—mas; atirthi- 
Kkrtam—náo dada ao recebedor conveniente; arñga—ó Uddhava; 
vacam—o conhecimento védico; hinam—desprovido; mayd—de co- 
nhecimento sobre Mim; raksafi—cuida de; duhkha-duhkhi—aquele 
que sofre uma miséria após outra. f 


TRADUÇÃO 
Meu querido Uddhava, com certeza é muito miserável o homem 
que cuida de uma vaca que não dá leite, de uma esposa incasta, de 
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um corpo que depende totalmente dos outros, de filhos inúteis ou 
de riqueza não utilizada para o propósito correto. De forma seme- 
lhante, aquele que estuda o conhecimento védico sem dar valor a 
Minhas glórias também é muito miserável, 


SIGNIFICADO 

O ser humano é de fato erudito ou perito quando compreende 
que todos os objetos materiais percebidos através dos vários senti- 
dos são expansões da Suprema Personalidade de Deus é que nada 
existe sem a manutenção do Senhor Supremo. Neste verso, através 
de vários exemplos, conclui-se que o poder da fala é inútil se não 
for utilizado em favor do Senhor Supremo. Segundo Srila Visva- 
nátha Cakravarti Thákura, este verso dá a entender que todas as 
funções dos vários sentidos são inúteis caso não sejam empregadas 
na glorificação do Senhor. De fato, o brâhmana avadhita afirmara 
anteriormente ao rei Yadu que se a língua da pessoa não é contro- 
lada, todo o seu programa de controle dos sentidos é um fracasso. 
Ninguém pode controlar a língua se não vibra as glórias do Senhor, 

O exemplo da vaca sem leite é significativo. Um cavalheiro jamais 
mata uma vaca, e portanto quando a vaca se torna estéril e não dá 
mais leite, ele deve se ocupar na tarefa laboriosa de protegê-la, já 
que ninguém vai comprar-uma vaca inútil. Por algum tempo, o ga- 
nancioso proprietário de uma vaca estéril pode continuar pensan- 
do: “Já investi tanto dinheiro cuidando desta vaca, e com certeza 
no futuro próximo ela ficará prenhe outra vez e dará leite”. Mas 
quando esta esperança mostra ser fútil, ele fica negligente e indi- 
ferente à saúde e segurança do animal. Em virtude desse desleixo 
pecaminoso, ele terá de sofrer na vida seguinte, depois de já ter so- 
frido por causa da vaca estéril nesta vida, 

Assim também, embora um homem descubra que sua esposa não 
é casta nem afetuosa, ele pode estar tão ávido por ter filhos que 
continua a cuidar dessa esposa inútil, pensando: ““Ensinarei à minha 
esposa os deveres religiosos de uma mulher casta. Ouvindo exem- 
plos históricos de grandes mulheres decerto seu coração mudará, e 
ela se tornará uma esposa maravilhosa”. Infelizmente, a esposa in- 
casta em muitos casos não muda e também dá ao homem muitos 
filhos inúteis que são exatamente tão tolos e irreligiosos como ela. 
Tais filhos nunca dão felicidade alguma ao pai, mas o pai trabalha 
tediosamente para cuidar deles. 
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Também, aquele que, pela misericórdia de Deus, acumulou rique- 
za deve estar vigilante para dar em caridade para a pessoa certa e 
para'a causa certa. Se aparece tal pessoa ou causa certa 'e ele hesita 
e egoistamente não dá em caridade, ele perde sua reputação e na 
vida seguinte será afligido pela pobreza. Quem deixa de dar a devi- 
da caridade, desperdiça a vida protegendo ansiosamente sua riqueza, 
que afinal'não lhe trará fama nem felicidade. 

Os exemplos acima são dados para ilustrar a inutilidade do labo- 
rioso estudo do conhecimento védico que não glorifica a Suprema 
Personalidade de Deus. Srila Jiva Gosvami comenta que a vibração 
espiritual dos Vedas destina-se a levar a pessoa aos pés de lótus do 
Senhor Supremo, Krsna. Os Upanisads e outros textos védicos reco- 
mendam muitos processos para alcançar a Verdade Suprema, mas 
devido a suas inúmeras e aparentemente contraditórias explicações, 
comentários e preceitos, não se pode alcançar a Verdade Absoluta, 
a Personalidade de Deus, através da mera leitura de tais textos. Se, 
contudo, a pessoa compreende que Sri Krsna é a causa última dé 
todas-as causas e lê os Upanisads e outros textos védicos como glo- 
ificação do Senhor Supremo, então pode realmente tornar-se fixa 
nos pés de lótus do Senhor. Por exemplo, Sua Divina Graça Srila 
Prabhupada traduziu e comentou o'Sri ISopanisad de tal modo que 
conduz o leitor para mais perto da Suprema Personalidade de Deus. 
Sem dúvida, os pés de lótus do Senhor Krsna são o único barco con- 
fiável com'o qual se pode cruzar o turbulento oceano da existência 
material. Mesmo o Senhor Brahma afirmou no Décimo Canto do 
Srimad-Bhagavatam que se alguém abandona o auspicioso caminho 
de bhakti e adota o infrutífero trabalho de especulação védica, ele 
é tal qual um tolo que debulha cascas vazias na esperança de obter 
arroz. Srila Jiva Gosvâmi recomenda que se ignore por completo 
a especulação védica árida, porque ela não conduz a pessoa até o 
ponto do serviço devocional à Verdade Absoluta, o Senhor $ri Krsna. 


VERSO 20 


toa mas a 
ARA 
MORÍA ar ema 
qai firi ai fagna Mr: lioll 
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vasyarm na me pâvanam anga karma: 
sthity-udbhava-prana-nirodham asya 

+ lilavatarepsita-janma vã syãd 
vandhyam giram tâm bibhryân na dhirah 


yasyám—na qual (literatura); na—náo; me—Minhas; pavanam— 
purificadoras; arga—ó Uddhava; karma-—atividades; sthiti--manu- 
tenção; udbhava-—criação; prâna-nirodham-—e aniquilação; asya— 
do mundo material; lilã-avatãra—entre as encarnações de passatem- 
po; ipsita—desejadas; janma—aparecimento; vá—ou; sydt—é; van- 
dhyam—estéril; giram— vibração; tâm-—esta; bibhryat—deve apoiar; 
na—náo; dhirah—a pessoa inteligente. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Uddhava, a pessoa inteligente jamais deve se dedi- 
car a ler textos que não contêm descrições de Minhas atividades, 
que purificam o Universo inteiro. De fato, Eu crio, mantenho e 
aniquilo toda a manifestação material. Entre todas as Minhas en- 
carnações de passatempo, as mais amadas são Krsna e Balarâma. 
Qualquer suposto conhecimento que não reconheça estas Minhas 
atividades é simplesmente estéril e não é aceitável para os que são 
de fato inteligentes. 


SIGNIFICADO 

As palavras lilâvatârepsita-janma são muito significativas aqui. 
A encarnação do Senhor que executa passatempos maravilhosos 
chama-se lilavatara, e estas maravilhosas formas de Visnu são glo- 
rificadas através de nomes tais como Râmacandra, Nrsirnhadeva, 
Kúrma, Varáha e assim por diante. Entre todos esses /ilavataras, to- 
davia, o mais amado, mesmo até os dias de hoje, é o Senhor Krsna, 
a fonte original do visnu-tattva. O Senhor aparece na prisão de 
Kamsa e é transferido de imediato para o cenário rural de Vrnda- 
vana, onde Ele exibe passatempos infantis inigualáveis com Seus 
amigos vaqueiros, namoradas, pais e benquerentes. Após algum 
tempo, os passatempos do Senhor são transferidos para Mathurã e 
Dvarakã, e o extraordinário amor dos habitantes de Vrndavana se 
exibe em sua angustiada saudade do Senhor Krsna. Tais passatem- 
pos do Senhor são ipsita, ou O reservatório de todos os intercâmbios 
amorosos com a Verdade Absoluta. Os devotos puros do Senhor 
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são muito inteligentes e peritos e não dão atenção a textos inúteis 
e infrutíferos que negligenciam a verdade mais elevada, o Senhor 
Krsna. Embora sejam muito populares entre os materialistas de todo 
o mundo, semelhantes textos são completamente negligenciados pela 
comunidade de vaisnavas puros. Neste verso o Senhor explica que 
os textos aprovados para os devotos são aqueles que glorificam os 
passatempos do Senhor sob a forma do purusa-avatára e dos filava- 
taras, culminando no aparecimento do próprio Senhor Krsna, como 
se confirma no Brahma-sarhhitã (5.39): 


ramáadi-múrtisu kala-niyamena tisthan 
nânávatâram akarod bhuvanesu kintu 

Kkrsnah svayam samabhayat paramah pumán yo 
govindam adi-purusam tam ahar bhajami 


“Adoro Govinda, o Senhor primordial, que Se manifestou em pessoa 
como Krsna e os diferentes avatâras do mundo sob as formas de 
Rama, Nrsimha, Vâmana, etc., como Suas porções subjetivas.” 

- Até mesmo os textos védicos que desprezam a Suprema Persona- 
lidade de Deus devem ser ignorados; Narada Muni também explicou 
esse fato a Srila Vyasadeva, o autor dos Vedas, quando o grande 
Vedavyása se sentiu insatisfeito com seu trabalho. 


VERSO 21 


E RRA Ra! 
Sua fa a RA 
evañ jijñasayapohya 
náanatva-bhramam átmani 
upârameta virajam 
mano mayy arpya sarva-ge 


evam—assim (como concluí agora); jijnasaya—=pelo estudo analí- 
tico; apohya—abandonando; nánátva—da variedade material; bhra- 
mam—o erro de girar; dfmani—no eu; uparameta—deve-se cessar 
a-vida material; virajam—puro; manah—a mente; mayiem Mim; 
arpya—fixando; sarva-ge—que sou onipenetrante. 
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TRADUÇÃO 
Chegando a esta conclusão de todo o conhecimento, deve-se aban- 
donar a falsa concepção de variedade material que é imposta à alma 
e assim cessar a existência material. A mente deve estar fixa em Mim, 
já que sou onipenetrante. 


SIGNIFICADO 

Embora tenha descrito em versos anteriores o estilo de vida e a 
abordagem dos filósofos impersonalistas que meditam na distinção 
entre matéria e espírito, o Senhor Krsna rejeita aqui o caminho de 
jfiâna, ou especulação, e chega à conclusão final, bhakti-yoga. O 
caminho de jhâna é interessante só para quem não sabe que o Senhor 
Krsna é a Suprema Personalidade de Deus, como se declara no Bha- 

gavad-gitã (7.19): 


bahiinâr janmanâm ante 
Jfiânavân mam e diia se 
vāsudevah sarvam iti > 
sa mahātmā ee 


As palavras vasudevah sarvam itini ou “*Vasudeva é tudo”, são seme+ 
lhantes-às palavras sarva-ge encontradas neste verso. ‘Deve-se saber 
por que-a Personalidade de Deus é onipenetrante: O primeiro verso 
do Srimad-Bhagavatam declara que janmady. asya yatah: o Senhor 
Supremo é a fonte de tudo: E-comose afirmou no verso anterior 
deste capítulo, Ele cria, mantém e aniquila tudo. Logo, o Senhor 
não é onipenetrante à maneira do ar ou da luz do'Sol; senão que é 
onipenetrante:como. o controlador absoluto que tem em Suas mãos 
o destino de toda entidade viva. 

Tudo, em última análise, é uma expansão de Krsna, e pas 
to não existe-de fato nenhum outro objeto'de meditação além de 
Krsna, A meditação sobre qualquer outro objeto é também medi- 
tação sobre Krsna mas é executada de forma imperfeita, como o 
confirma o Bhagavad-gitã através da expressão avidhispirvakam. O 
Senhor também declara no Gita que todas as entidades vivas estão 
no caminho de volta-ao lar, devolta ao: Supremo. Devido4:igno- 
rância, contudo, algumas delas voltam atrás ou param no caminho, 
pensandotolamente que sua viagem terminou; quando de fato estão 
suspensas em uma das potências menores do Senhor Supremo. Se 
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alguém quer entender intimamente a natureza da Verdade Absoluta, 
deve trilhar-0 caminho-do amor a Deus. Como se declara no Bhaga- 
vad-gitã (18; fdh 


bhaktyāä mām abhijānāti 
yavan yas casmi tattvatah 

tato mám tattvato ¡ñatva 
visate tad-anantaram 


“É unicamente através do serviço devocional que alguém pode com- 
preender-Me como sou, como a Suprema Personalidade de Deus: E 
quando, mediante essa devoção, ele se absorve em plena'consciência 
de Mim, pode entrar no reino de Deus.” 

Neste verso as palavras nânátva-bhramam indicam falsa identifica- 
ção com os corpos materiais grosseiro e sutil. A palavra bhramam 
indica um erro; também pode significar “vagar” ou “girar”. A en- 
tidade viva condicionada, em virtude de-seuerro de cair em ilusão, 
está vagando numa sucessão de-corpos materiais, ora aparecendo 
como um semideus, ora como um verme no excremento. A palavra 
upârameta significa que se deve parar tais andanças infrutíferas e 
deve-se fixar a mente na Verdade Absoluta, o Senhor Supremo, que 
é o verdadeiro objeto de-amor para todos. Semelhante conclusão 
não é sentimental; é na verdade o resultado da aguda inteligência 
analítica (jijiasaya): Desse modo, após explicar elaboradamente a 
Uddhava muitos aspectos do conhecimento analítico, o Senhor agora 
chega à conclusão definitiva, a consciência! de-Krsnay amor puro 
por Deus. Sem esse amor, fica afastada oo hipótese de fixar 
a mente para sempre no Senhor. 

Citando o Viveka, Srila Madhvacarya diz que nánátva=bhramam 
indica as seguintes ilusões: considerar a entidade viva como o Supre- 
mo; considerar todas às entidades vivas como-sendo em última aná- 
lise uma só entidade, sem individualidade separada; considerar que 
existem muitos Deuses; pensar que Krsna não é Deus; e considerar 
que o universo material é a realidade última. Todas essas ilusões 
chamam-se bhrama, ou erros, mas esta ignorância pode ser elimina- 
da de imediato através do:cantar dos santos nomes de Krsna: Hare 
Krsna; Hare Krsna, Krsna:Krsna, Hare: Hare/ Hare Ráma, Hare 
Rama, Râma Râma, Hare Hare: 
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VERSO 22 


ei fia at ator fa | 
q a o a TR MIRA 


yady aniso dharayitum 
mano brahmani niscalam 

mapyi sarvâni karmâni 
nirapeksah samácara 


yadi—se; anisah—incapaz; dhárayitum-—Hixar; manah—a mente; 
brahmani—na plataforma espiritual; miscalam—livre de gozo dos 
sentidos; mayi—em Mim; sarvâni—todas; karmani-—atividades; nira- 
peksah—sem: tentar gozar os frutos; samácara—executa. 

TRADUÇÃO 

Meu querido Uddhava, se não és capaz de libertar tua mente de 
toda a perturbação material e assim absorvê-la completamente na 
plataforma espiritual, então executa todas as tuas atividades como 
uma oferenda a Mim, sem tentar gozar os frutos. 


SIGNIFICADO 

Se alguém oferece suas atividades ao Senhor Krsna sem tentar 
gozar os resultados, sua mente se purifica. Quando a mente está pu- 
rificada, o conhecimento transcendental se manifesta automatica- 
mente, visto que tal conhecimento é um subproduto da consciência 
pura. Quando está absorta em conhecimento perfeito, a mente pode 
ser elevada à plataforma espiritual, como se descreve no Bhaga- 
vad-gitã (18.54): 


brahma-bhútah prasannátma 
na socati na kanksati 

samah sarvesu bhútesu 
mad-bhaktim labhate parám 


“Aquele que está situado nessa posição transcendental compreende 
de imediato o Brahman Supremo e torna-se completamente feliz. 
Ele nunca se lamenta nem deseja ter nada e é equânime para com 
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todas as entidades vivas. Nesse estado, ele passa a Me prestar servi- 
go devocional puro.” Absorvendo a mente na forma transcendental 
do Senhor Krsna, pode-se ultrapassar a fase de conhecimento trans- 
cendental ordinário, mediante o qual a pessoa apenas se distingue 
dos corpos materiais grosseiro e sutil. Dotada de enriquecimento 
espiritual decorrente do serviço devocional amoroso ao Senhor, 
a mente se purifica 'por completo de todos os vestígios de ilusão. 
Através da concentração intensa em sua relação com a Personali- 
dade de Deus, a pessoa chega ao mais elevado padrão de conheci- 
mento e torna-se um companheiro íntimo da Personalidade de Deus. 

Por oferecer suas atividades à Personalidade de Deus, a pessoa 
purifica a mente até certo ponto e assim chega à fase preliminar de 
consciência espiritual. Mas mesmo nessa fase a pessoa pode não ser 
capaz de fixar a mente por completo na plataforma espiritual: Nesse 
ponto deve-se avaliar realisticamente a própria posição, observando 
a contaminação material que paira dentro da mente. Então, como 
se afirma neste verso, a pessoa deve intensificar o trabalho devocio- 

, nal prático a serviço' do:Senhor. Caso ela artificialmente considere 
ter logrado a liberagáo suprema ou se torne displicente no caminho 
do progresso espiritual, existe um sério perigo de queda. 

Segundo Srila Jiva Gosvâmi, o Senhor antes explicou a Uddhava 
jRiâna-misra-bhakti, ou serviço devocional mesclado com o desejo 
impuro de desfrutar o conhecimento transcendental. Neste verso o 
Senhor deixa bem claro que o conhecimento transcendental é um 
subproduto automático do serviço amoroso ao Senhor, e no verso 
seguinte o Senhor começa Sua explicação do serviço devocional puro, 
que é completamente suficiente para conceder a auto-realização. O 
desejo de desfrutar o conhecimento espiritual é com certeza um de- 
sejo mundano, pois a meta é a satisfação pessoal e não o prazer do 
Senhor Supremo. Por isso o Senhor Krsna aqui adverte a Uddhava 
que se alguém não é capaz de fixar a mente em transe na platafor- 
ma espiritual, ele não deve então, continuar apenas a discutir teo- 
ricamente o que é Brahman e o que não é Brahman. Deve, antes, 
ocupar-se no serviço devocional prático ao Senhor Supremo, e então 
o conhecimento espiritual despertará automaticamente em seu cora- 
ção. Como se afirma no Bhagavad-gitã (10.10): 


tesam satata-yuktânam 
bhajatám priti-púrvakam 


Os sintomas das entidades vivas 


dadámi buddhi-pogar tam 
yena mám upayanti te 


“Aqueles que estão constantemente devotados a Me servir com 
amor, Eu dou a compreensáo pela qual eles podem vir a Mim.” 

De modo semelhante, ño Décimo Canto do Srimad-Bhagavatam 
o Senhor Brahma adverte que ninguén deve negligenciar o caminho 
auspicioso de bhakti e em vez disso adotar o trabalho inútil da espe- 
culagáo mental. Pela mera especulacáo filosófica náo se pode fixar 
a mente na plataforma espiritual. Muitos grandes filósofos através 
da história tinham hábitos pessoais abomináveis. Isto prova que 
eles não puderam fixar-se na plataforma espiritual mediante a mera 
especulação sobre categorias filosóficas. Se a pessoa não for afortu- 
nada o bastante de ter executado serviço devocional ao Senhor em 
sua vida passada e se, portanto, for viciada em mera especulação 
sobre as diferenças entre matéria e espírito, ela não será capaz de 
fixar a mente na plataforma espiritual. Tal pessoa deve renunciar à 
especulação inútil e ocupar-se no trabalho prático da consciência de 
Krsna, absorvendo-se vinte e quatro horas por dia na missão da Su- 
prema Personalidade de Deus. Nesse trabalho missionário em prol 
do Senhor, jamais se deve tentar gozar os seus frutos. Mesmo que a 
mente não esteja cem por cento pura, sea pessoa oferecer os frutos 
de seu trabalho ao Senhor, a mente logo chegará ao padrão depura 
ausência de desejos, no qual-seu único desejo será'a satisfação do 
Senhor. ) 

Srila Jiva Gosvâmi afirma que se alguém não tiver fé na forma 
pessoal e atividades da Personalidade de Deus, ele não terá força 
espiritual“para' permanecer perpetuamente na plataforma transcen- 
dental: Neste verso o Senhor está definitivamente levando Uddhava, 
etodas as entidades vivas, à conclusão de toda a filosofia — o ser- 
viço devocional puro ao Senhor Supremo, Krsna. 

A 'este respeito, Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura salienta 
que quem está confundido pelo falso ego talvez não queira oferecer 
suas atividades à Suprema Personalidade de Deus, embora seja esta 
a verdadeira forma de se elevar acima' da influência dos modos da 
natureza material. Devido à ignorância, a pessoa não sabe que é 
servo eterno de'Krsna e, em vez disso, deixa-se atrair pela dualidade 
da ilusão material. Ela não pode livrar-se dessa ilusão mediante a es- 
peculação teórica. Porém, caso ofereça seu trabalho à Personalidade 
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de Deus, ela compreenderá claramente sua eterna posição transcen- 
dental como servo do Senhor. 


VERSOS 23-24 


AESA LT A ER 
ARAGUA AAA AA Er MIR 
aaa A: | 
aa fast añ aga ATTAR 


S$raddhálur mat-katháh sravan 
su-bhadrá loka-pávanih 

gáyann anusmaran karma 
Janma câbhinayan muhuh 


mad-arthe dharma-kamarthan 
ácaran mad-apásrayah 

labhate niscalám bhaktim 
mayy uddhava sanátane 


sraddháluh—a pessoa fiel; mat-kathah-—narracdes sobre Mim; 
$rnvan—ouvindo; su-bhadrah-—que sáo todo-auspiciosas; loka— 
o mundo inteiro; pavanih—que purificam; gayan—cantando; anus- 
maran—lembrando constantemente; karma—Minhas atividades; 
janma—Meu nascimento; ca—também; abhinayan—revivendo atra- 
vés de representações dramáticas, etc.; muhuh-—repetidas vezes; 
mat-arthe—para Meu prazer; dharma—atividades religiosas; kama— 
atividades dos sentidos; arthán—e atividades comerciais; dcaran—= 
executando; mat-—em Mim; apasrayah—tendo seu refúgio; labha- 
te—ela obtém; niscalam—sem desvio; bhaktim—servigo devocional; 
mayi—a Mim; uddhava—4 Uddhava; sandtane—dedicado a Minha 
forma eterna. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Uddhava, as narrações de Meus passatempos e qua- 
lidades são todo-auspiciosas e purificam o Universo inteiro. A pessoa 
fiel que constantemente ouve, glorifica e lembra tais atividades trans- 
cendentais, que mediante representações dramáticas revive Meus 
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passatempos, começando com Meu aparecimento, e que se refugia 
plenamente em Mim, executando suas atividades religiosas, sensuais 
e profissionais para Minha satisfação, com certeza obtém inabalá- 
vel serviço devocional a Mim, a eterna Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO + 

Aqueles que têm fé apenas no refulgente aspecto impessoal do 
Senhor Supremo e aqueles que têm fé apenas na Superalma locali- 
zada, o objeto perfeito de meditação mistica localizado- no‘ coração 
de cada entidade viva, são considerados limitados e imperfeitos em 
sua compreensão transcendental: O processo: de meditação mística 
e a especulação filosófica impersonalista são ambos carentesido ver- 
dadeiro amor por:Deus e por isso não podem ser considerados a 
perfeição da vida humana. Só quem deposita plena fé na Suprema 
Personalidade de Deus torna-se qualificado para voltar ao lar, voltar 
ao Supremo. y 

Os passatempos do Senhor: Krsna roubando manteiga das gopis 
mais velhas, desfrutando: a vida com Seus amigos vaqueiros e as 
jovens gopis, tocando Sua flauta e participando da dança da rása, 
etc., são atividades espirituais todo-auspiciosas, descritas na íntegra 
no Décimo Canto desta obra: Existem muitas canções e orações au- 
torizadas que glorificam esses passatempos do Senhor, e por cantá- 
las sempre a-pessoa'se fixará automaticamente em smaranam, ou 
lembrança da Suprema Personalidade de Deus. O Senhor exibiu 
Suas opulências em Seu nascimento na prisão de Karhsa e na cerimô- 
nia de nascimento executada posteriormente por Nanda Maharaja 
em Gokula: O Senhor executou ainda muitas atividades repletas 
de aventuras, tais como castigar a serpente:Kāliya:e muitos-outros 
demônios irresponsáveis. Deve-se participar regularmente das cerimô- 
nias em comemoração dos passatempos de Krsna; tais como a cele- 
bração de Janmastami, que glorifica o nascimento do Senhor. Nesses 
dias deve-se adorar a Deidade do Senhor Krsna e'o mestre espiri- 
tual e assim lembrar os passatempos do Senhor. 

A palavra dharma neste verso indica que as ‘atividades religio: 
sas devem sempre estar em conexão com Krsna. Por isso, deve-se 
dar caridade sob a forma de cereais, roupas, etc., aos vaisnavas 
e brãhmanas, e sempre que possível deve-se providenciar a: prote- 
ção das vacas, que são muito queridas ao Senhor:“A palavra kâma 
indica que a pessoa deve satisfazer os desejos com a parafernália 
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transcendental do Senhor. Ela deve comer maha-prasadam;, alimen- 
to oferecido à Deidade do Senhor Krsna, e deve também adornar- 
se com asguirlandas de flores do:Senhor é polpa de sândalo e deve 
colocar-os restos das roupas da Deidade sobre-o corpo. Quem vive 
numa mansão ou apartamento luxuoso deve converter sua residência 
num templo do Senhor Krsna é convidar outros para visitar, cantar 
diante da Deidade, ouvir o Bhagavad-gitá e o Srimad-Bhagavatam 
eisaborear os restos da comida do Senhor, ou pode viver num belo 
templo na: comunidade dos vaisnavas e ocupar-se nas mesmas ati- 
vidades.' A palavra artha neste verso indica que quem tem inclina- 
ção para os negócios deve acumular dinheiro para promover a obra 
missionária dos devotos do: Senhor-e não para-o próprio gozo dos 
sentidos, Dessa maneira, também se consideram as atividades co- 
merciais da pessoa comoserviço devocional ao Senhor Krsna:A pa- 
lavra: niscalâm indica que como o; Senhor Krsna está eternamente 
fixo em conhecimento e bem-aventurança perfeitos, fica afastada 
qualquer hipótese-de perturbação para quem adora o Senhor. 'Se 
adoramos qualquer coisa, exceto o Senhor, nossa adoração pode 
ser perturbada quando-nossa deidade adorável é posta numa posi- 
ção incómoda. Mas porque o Senhor é Supremo, nossaadoração 
a Ele está eternamente livre de perturbação. 

Aquele-que:se ocupa em: ouvir, glorificar, lembrar e encenar os 
passatempos:do: Senhor logo: se libertará de todo o desejo material. 
Aveste respeito, Srila Jiva Gosvâmi mencióna que alguém avançado 
em consciência de Krsna pode sentir atração específica pelos passa- 
tempos ide um devoto no mundo espiritual que serve o Senhor de 
uma maneira particular. Um devoto avançado neste mundo pode de- 
sejar servir o Senhor da mesma maneira e assim pode sentir prazer 
em reviver dramaticamente o serviço de seu adorável mestre-devoto 
no mundo espiritual. Além disso, pode-se sentir prazer em festivais 
espirituais, representações de passatempos específicos: do Senhor 
Krsna ou atividades de outros devotos do Senhor. Dessa forma, 
pode-se aumentar continuamente a própria fé na Personalidade de 
Deus. Aqueles que ¡náo:tém desejo- de ouvir; glorificar-ou lembrar 
as atividades transcendentais do Senhor 'com certeza estão contami- 
nados materialmente e jamais alcançam a perfeição máxima. Tais 
pessoas desperdiçam a oportunidade da vida humana ao se devota- 
rem fugazes tópicos mundanos que não produzem nenhum benefi- 
cio eterno. O verdadeiro sentido da religião é servir constantemente 
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à Suprema Personalidade de Deus, cuja forma é eterna, plena de 
bem-aventurança é conhecimento. Quem se refugiou por completo 
no Senhor está totalmente desinteressado das especulações imper- 
sonalistas sobre 'a natureza de Deus e usa seu tempo para avançar 
cada vez mais na ilimitada bem-aventurança do serviço devocional 


puro. 
VERSO 25 


rege reais ata sf | 
a q ara ARA rl 


sat-sañga-labdhaya bhaktya 
mayi mam sa upasitã 

sa vai me darsitam sadbhir 
añjasa vindate padam 


sat—dos devotos do Senhor; sariga—mediante a associação; lab- 
dhaya—obtida; bhaktya—pela devocáo; mayi—a Mim; mam-—de 
Mim; sah—ele; upásita-—adorador; sah-—essa mesma pessoa; vai— 
sem dúvida; me-—Meus; darsitam-—reveladas; sadbhih-—por Meus de- 
votos puros; arijasá-—muito facilmente; vindate—alcanga; padam— 
Meus pés de lótus ou Minha eterna morada. 


TRADUÇÃO 
Aquele que alcançou o serviço devocional puro mediante a asso- 
ciação com Meus devotos sempre se dedica a Me adorar. Assim ele 
vai muito facilmente para Minha morada, que é revelada por Meus 
devotos puros. 


SIGNIFICADO 

Nos versos anteriores o Senhor Krsna enfatizou o valor de se 
render a Ele em serviço amoroso. Talvez alguém pergunte como se 
consegue de fato tal rendição ou devoção. O Senhor dá a resposta 
neste verso. Deve-se viver numa sociedade de devotos, e assim auto- 
maticamente se estará ocupado vinte e quatro horas por dia nos 
vários processos do serviço devocional, a começar com sravanam, 
kirtanam e smaranam (ouvir, glorificar e lembrar o Senhor). Os de- 
votos puros do Senhor podem revelar o mundo espiritual através da 
transcendental vibração sonora deles, tornando possível até para um 
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devoto neófito experimentar a morada do Senhor. Estando assim 
estimulado, o neófito faz mais progresso e pouco a pouco se quali- 
fica para servir em pessoa à Personalidade de Deus no mundo espi- 
ritual. Por se associar sempre com devotos e aprender deles sobre 
a ciência devocional, rapidamente alcança-se profundo apego ao 
Senhor e ao serviço do Senhor, e este apego aos poucos amadurece 
e transforma-se em amor puro por Deus, 

Pessoas tolas dizem que os vários mantras compostos dos nomes 
de Deus, bem como todos os outros mantras, são meras criações 
materiais sem nenhum valor especial, e por isso qualquer presumi- 
vel mantra ou processo místico produzirá enfim o mesmo resultado. 
Para refutar este pensamento superficial, o Senhor aqui descreve a 
ciência de como voltar ao lar, voltar ao Supremo. Ninguém deve 
aceitar a má associação dos impersonalistas, que afirmam que o 
santo nome, forma, qualidades e passatempos do Senhor são mayá, 
ou ilusão, Mayã é na verdade uma potência insignificante da oni- 
potente Personalidade de Deus, e se alguém, por ingorância, tenta 
colocar a ilusão acima da Verdade Absoluta, ele nunca vai expe- 
rimentar o amor por Deus e será lançado em profundo esqueci- 
mento do Senhor. Ninguém deve se associar com aqueles que têm 
inveja dos afortunados devotos que estão voltando ao Supremo. 
Tais homens invejosos zombam da morada do Senhor, que é revela- 
da pelos devotos puros àqueles que têm fé na mensagem do Senhor. 
Homens invejosos criam perturbações entre as pessoas em geral, que 
devem se refugiar nos devotos fiéis do Senhor. A não ser que as 
pessoas ouçam os devotos puros, é impossível que elas compreendam 
que há uma Suprema Personalidade de Deus eternamente existente 
em Sua própria morada, que é autoluminosa, plena de bem-aventu- 
rança e conhecimento. Neste verso, explica-se claramente a impor- 
tância de sanga, associação. 


VERSOS 26-27 
Iza sam 
aguada qa: era: TA | 
Aga e afge RAI 
CA GANA AE A | 
SURE SAR A AA RON 


Os sintomas das entidades vivas 


sri-uddhava uvãca 
sâdhus tavottama-sloka 
matah kidrg-vidhah prabho 
bhaktis tvayy upayujyeta 
kadrsi sadbhir adria 


etan me purusadhyaksa 
lokadhyaksa jagat-prabho 

pranatayanuraktaya 
prapannáya ca kathyatám 


sri-uddhavah uvãca—Sri Uddhava disse; sadhuh-—uma pessoa 
santa; tava—em Tua; uttama-Sloka—meu querido Senhor; matah— 
opinião; Kidrk-vidhah—de que classe seria; prabho—minha queri- 
da Personalidade de Deus; bhaktih—o. servigo devocional; tvayi— 
para Ti; upayujyeta—merece ser executado; kidrsi—de que espécie 
é; sadbhih—por Teus devotos puros, tais como Nárada; adríá—hon- 


.rado; etat—este; me—para mim; purusa-adhyaksa-— governante 


dos controladores universais; loka-adhyaksa-—ó Supremo Senhor de 
Vaikuntha; jagat-prabho—ó Deus do Universo; pranatáya—para 
Teu devoto rendido; anuraktâya—que Te ama; prapannâya—que 
não tem outro abrigo senão a Ti; ca—também; kathyatâm-—que isto 
seja falado. 


TRADUÇÃO 

Sri Uddhaya disse: Meu querido Senhor, ó Suprema Personali- 
dade de Deus, que classe de pessoa consideras como verdadeiro de- 
voto e que espécie de serviço devocional é aprovado por grandes 
devotos como digno de ser oferecido a Ti? Meu querido governante 
dos controladores universais, ó Senhor de Vaikuntha e onipotente 
Deus do Universo, sou Teu devoto e, porque Te amo, não tenho 
nenhum outro abrigo além de Ti. Portanto, explica-me tudo isso. 


SIGNIFICADO. 

Declarou-se no verso anterior que se pode alcançar a morada su- 
prema do Senhor mediante a associação com os devotos. Portanto, 
Uddhava naturalmente indaga acerca dos sintomas de um devoto 
ilustre, cuja associação pode promover alguém ao reino de Deus. 
Srila Jiva Gosvâmi salienta que a Personalidade de Deus sabe quem 
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de fato é um devoto sincero, porque o Senhor está sempre apega- 
do a Seus servos amorosos. De forma semelhante, os devotos puros 
podem explicar com perícia os métodos apropriados do serviço de- 
vocional ao Senhor Krsna, porque já estão absortos no amor por 
Krsna. Nesta passagem Uddhava pede a Krsna que descreva as qua- 
lidades de um devoto e solicita ao Senhor que explique o serviço 
devocional que os próprios devotos aprovam como digno de ser ofe- 
recido ao Senhor. 

Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura observa que a expressão pu- 
rusâdhyaksa indica que o Senhor Krsna é o supremo governante dos 
controladores universais encabeçados por Mahã-Visnu e por isso o 
Senhor possui soberania infinita, O termo lokâdhyaksa indica que 
o Senhor Krsna é a autoridade superintendente máxima de todos 
os planetas Vaikunthas e portanto o Senhor é ilimitadamente glo- 
rioso e perfeito. Uddhava também se dirige ao Senhor Krsna como 
jagat-prabhu, porque mesmo no mundo material ilusório o Senhor 
exibe Sua misericórdia ilimitada encarnando em pessoa para elevar 
as “almas condicionadas. A palavra pranatáya (**Teu devoto rendi- 
do”) indica que Uddhava não é orgulhoso como os tolos ordinários 
que não gostam de se prostrar diante da Suprema Personalidade 
de Deus. Segundo Srila Visvanatha Cakravarti Thákura, Uddhava 
menciona que é anuraktaya, ou completamente atado pelo amor ao 
Senhor Krsna, porque, ao contrário de outros grandes devotos como 
Arjuna, que ás vezes adoravam semideuses para obedecer aos costu- 
mes sociais ou para mostrar respeito por suas posigdes no arranjo 
da administração planetária, Uddhava nunca adorou nenhum semi- 
deus.“Por conseguinte, Uddhava é prapannãya, ou cem por cento 
rendido ao Senhor Krsna, não tendo nenhum outro refúgio. 


VERSO 28 
am qa a que MBA: q: 
aadaisfa ada ASADA: rel 


tvarn brahma paramarh vyoma 
purusah prakrteh parah 

avatirho "si bhagavan 
svecchopátta-prthag-vapuh 
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tvam—Tu; brahma paramam-—a Verdade Absoluta; vyoma—tal 
qual o céu (Tu és desapegado de tudo); purusah—a: Personalidade 
de Deus; prakrteh--à natureza material; parah—transcendente; ava- 
firnah-—encarnado; asi—Tu és; bhagavan—o Senhor; sva—de Teus 
próprios (devotos); iccha—segundo o desejo; upátta—aceitaste; 
prthak—diferentes; vapuh—corpos. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, por seres a Verdade Absoluta, és transcen- 
dente à natureza material, e tal qual o céu nunca Te enredas de ma- 
neira alguma. Ainda assim, sendo controlado pelo amor de Teus 
devotos, aceitas muitas formas diferentes, encarnando segundo os 
desejos de Teus devotos. 


SIGNIFICADO 

Os devotos puros do Senhor propagam o serviço devocional em 
todo o mundo e, portanto, embora separados da forma pessoal do 
Senhor, são considerados como manifestações da misericórdia e po- 
tência de Deus. Como se declara no Caitanya-caritâmria (Antya 
7.11): krsna-sakti vinã nahe tára pravartana. 

O Senhor é tal qual o céu (vyoma), porque embora expandido 
em toda a'parte, Ele não Se enreda em nada. Ele é prakrteh parah, 
ou completamente transcendental à natureza material. O Senhor é 
plenamente auto-satisfeito e por isso é indiferente aos 'assuntos do 
mundo material. Ainda assim, devido a Sua misericórdia imotiva- 
da, o Senhor deseja expandir o serviço devocional puro e, por essa 
razão, encarna dentro do mundo material para elevar as almas con- 
dicionadas caídas. 

O Senhor desce em corpos espirituais selecionados para agradar 
a Seus devotos amorosos. Às vezes Ele aparece em Sua forma origi- 
nal como Krsna: E mesmo o próprio Krsna'aparece em diferentes 
formas a devotos especiais para que eles possam desenvolver em ple- 
nitude seus sentimentos amorosos por Ele. Srila Jiva Gosvami dá 
vários exemplos da misericórdia especial do Senhor para com Seus 
devotos: O Senhor Krsna em pessoa foi'ao lar de Jambavân e lá 
exibiu uma forma com olhares levemente irados. Nessa forma, o 
Senhor desfrutou uma luta com Seu devoto. O Senhor exibiu Sua 
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forma como Dattátreya a Atri Muni e do mesmo modo concedeu 
misericórdia especial ao Senhor Brahma, aos semideuses, a Akrúra 
ea inúmeros outros devotos. E em Vrndavana o Senhor exibiu Sua 
forma mais bela como Govinda aos afortunados habitantes de lá. 

Srila Madhvacarya fez a seguinte citação do Prakasa-samhita. “O 
Senhor aceita diferentes corpos espirituais segundo o desejo de Seus 
devotos. Por exemplo, o Senhor concordou em tornar-se o filho de 
Vasudeva e Devaki. Dessa maneira, embora tenha uma forma espiri- 
tual eterna e bem-aventurada, o Senhor Krsna parece entrar no corpo 
de Sua devota que se torna Sua mãe. Embora falemos do Senhor 
“aceitar um corpo”, o Senhor não muda Sua forma, como.o fazem 
as almas condicionadas, que têm de trocar seus corpos materiais. 
O Senhor aparece em Suas próprias formas eternamente imutáveis. 
O Senhor Hari sempre aparece nas formas especialmente desejadas 
por Seus devotos amorosos, e jamais em outras formas. Contudo, 
se alguém pensa que o Senhor, à maneira de uma pessoa ordiná- 
ria que nasce, torna-Se o filho físico de Vasudeva ou de outros devo- 
tos, então ele é vítima de ilusão. O Senhor meramente expande Sua 
potência espiritual, fazendo com que Seus devotos puros pensem: 
“Krsna agora é meu filho”. Deve-se compreender que a Suprema 
Personalidade de Deus nunca aceita nem rejeita um corpo material, 
tampouco abandona Suas eternas formas espirituais; ao contrário, 
o Senhor manifesta eternamente Seus corpos bem-aventurados con- 
forme, os sentimentos amorosos de Seus eternos devotos puros.” 

Srila Jiva Gosvámi menciona que a palavra vyoma também indi- 
ca o. nome do Senhor como Paravyoma, ou o Senhor do céu espiri- 
tual. Não se deve dar a este verso a interpretação errônea de que o 
Senhor: Krsna é impessoal, como o céu material, ou de que a forma 
de Krsna não passa de mera encarnação selecionada igual a qual- 
quer outra. Estas especulações casuais e caprichosas não podem ser 
aceitas como verdadeiro conhecimento espiritual. Sri Krsna é a Per- 
sonalidade de Deus original (krsnas tu bhagaván svayam), e o Senhor 
explicou detalhadamente no Bhagavad-gitá que Ele é a fonte origi- 
nal de tudo. Por conseguinte, Os devotos puros do Senhor estão eter- 
namente ocupados, em pleno conhecimento e bem-aventurança, em 
serviço amoroso à forma original do Senhor como Krsna. Todo 
o propósito do Srimad-Bhagavatam é despertar nosso amor pelo 
Senhor Krsna, e não se deve tolamente compreender mal este grande 
propósito. 


Os sintomas das entidades vivas 


VERSOS 29-32 


| 
E 
| 
nget 
kiad 
ami ma: nei as mr 113211 
mh ora mori | 
ROA ala ai q RIR 


Sri-bhagaván uváca 
krpálur akrta-drohas 
titiksuh sarva-dehinám 
satya-sãro 'navadyatmã 
samah sarvopakárakah 


kamair ahata-dhir dánto 
mrduh $ucir akiñcanah 

aniho mita-bhuk Santah 
sthiro mac-charano munih 


apramatto gabhirátmá 
dhrtimáañ jita-sad-gunah 

amâni mānā-dah kalyo 
maitrah karunikah kavih 


ãjniâyaivarm gunân dosân 
mayadistan api svakân 

dharmãn santyajya yah sarvãn 
mám bhajeta sa tu sattamah 


Sri-bhagavan uvaca-—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
krpatuh—incapaz de tolerar o sofrimento alheio; akrta-drohah— 
jamais ferindo os' outros; fitiksuh—clemente; sarva-dehinam-—para 
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com todas as entidades vivas; satya-sarah—aquele que vive pela ver- 
dade e cuja força e firmeza vêm da veracidade; anavadya-āätmā— 
uma alma livre de inveja, ciúme, etc.; samah—cuja consciência é 
equânime tanto na felicidade como no sofrimento; sarva-upakãra- 
kah—sempre se esforçando tanto quanto o possível pelo bem-estar 
de todos; kamaih-—pelos desejos materiais; ahata—náo perturbada; 
dhih—cuja inteligência; dântah—controlando os sentidos externos; 
mrduh—sem uma mentalidade áspera; Sucih—sempre bem compor- 
tado; akificanah—sem sentido de posse; anihah—livre de atividades 
mundanas; mita-bhuk—sendo austero no comer; santah—controlan- 
do a mente; sthirah— permanecendo estável em seu dever prescrito; 
mat-Saranah—aceitando-Me como o único abrigo; munih—pensati- 
vo; apramattah—cauteloso e sóbrio; gabhira-atmã—não superficial, 
e assim imutável; dhrti-mãn—não fraco nem miserável mesmo em 
circunstâncias aflitivas; jita—tendo conquistado; sar-gunah-—as seis 
qualidades materiais, a saber, fome, sede, lamentação, ilusão, velhi- 
ce e morte; amáni—sem desejo de prestígio; mana-dah—oferecendo 
todo o respeito aos outros; kalyah—perito em reviver a consciên- 
cia de Krsna de outros; maitrah-—jamais enganando alguém, e por 
isso um verdadeiro amigo; kdrunikah—agindo sempre por com- 
paixão, não por ambição pessoal; kavih—completamente erudito; 
ajñaya—sabedor; evam—assim; gunán—boas qualidades; dosán— 
más qualidades; mayd—por Mim; adistan—ensinadas; api—mesmo; 
svakân—seus próprios; dharman—princípios religiosos; santyajya— 
abandonando; yah—alguém que; sarvan—todos; mam—Me; bhaje- 
ta—adora; sah—ele; tu—na verdade; sat-tamah—o melhor entre as 
pessoas santas. 





TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus disse: Ó Uddhava, uma pessoa 
santa é misericordiosa e nunca fere os outros. Mesmo que estes sejam 
agressivos, ele é tolerante e clemente para com todas as entidades 
vivas. Sua força e propósito de vida vêm da própria verdade, está 
livre de toda inveja e ciúme, e sua mente é equânime na felicidade 
e no sofrimento materiais. Assim, ele dedica seu tempo ao trabalho 
para o bem-estar de todos. Sua inteligência nunca se deixa confun- 
dir pelos desejos materiais, e ele tem controle sobre os sentidos. Seu 
comportamento é sempre agradável, nunca áspero e sempre exem- 
plar, e ele está livre do sentido de propriedade. Jamais se esforça em 
atividades mundanas e ordinárias e controla estritamente o comer. 
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Por isso sempre permanece tranquilo e estável. Uma pessoa santa 
é reflexiva e Me aceita como seu único abrigo. Tal pessoa é muito 
cautelosa na execução de seus deveres e nunca está sujeita a trans- 
formações superficiais, porque é estável e nobre, mesmo numa situa- 
ção aflitiva. Ele dominou as seis qualidades materiais — a saber, 
fome, sede, lamentação, ilusão, velhice e morte. Está livre de todo 
o desejo de prestigio e oferece honra aos demais. É perito em rea- 
vivar a consciência de Krsna dos outros e por isso jamais engana 
alguém. É, antes, um amigo benquerente de todos, sendo muito mi- 
sericordioso. Semelhante pessoa santa deve ser considerada o mais 
erudito dos homens. Ele entende perfeitamente que os deveres re- 
ligiosos ordinários prescritos por Mim em várias escrituras védi- 
cas possuem qualidades favoráveis que purificam o executante, e 
sabe que negligenciar esses deveres constitui discrepância na vida de 
alguém. Tendo aceitado o completo refúgio de Meus pés de lótus, 
todavia, a pessoa santa renuncia por fim a tais deveres religiosos 
ordinários e apenas Me adora. Ele é assim considerado a melhor de 
todas as entidades vivas. 


SIGNIFICADO 

Os versos 29 —- 31 descrevem vinte e oito qualidades de uma pessoa 
santa, eo verso 32 explica a mais elevada perfeição da vida. Segun- 
do-Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, a décima sétima qua- 
lidade (mat-$arana, ou refugiar-se por completo no Senhor Krsna) 
é a mais importante, e as outras vinte e sete qualidades aparecem 
automaticamente em quem se tornou um devoto puro do Senhor: 
Como se declara no Srimad-Bhagavatam (5.18.12): yasyásti bhaktir 
bhagavaty akiñcaná sarvair gunais tatra samásate suráh. Podem-se 
descrever da seguinte maneira as vinte e oito qualidades santas. 

(1) Krpãlu. O devoto não pode tolerar vero mundo imerso em 
ignorância e sofrendo as chicotadas de maya. Por isso ele se ocupa 
no servigo ativo de distribuir a consciéncia de Krsna e se chama 
krpalu, ou misericordioso. 

(2) Akrta-droha. Mesmo que alguém seja ofensivo para com o 
devoto, este não revida tal ofensa. De fato, ele nunca age contra o 
interesse de nenhuma entidade viva. Talvez alguém argumente que 
grandes reis vaisnavas, tais como Maharaja Yudhisthira e Pariksit 
Mahárája, executaram muitos criminosos. Contudo, quando o Esta- 
do administra bem a justiça, as pessoas pecadoras e destrutivas na 
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verdade se beneficiam com esse castigo, pois se libertam das severas 
reações kármicas a suas atividades ilícitas. Um governante vaisnava 
aplica punição não por inveja ou maldade, mas em fiel obediência 
às leis de Deus. Os filósofos mayavadis que querem matar a Deus 
por imaginar que Ele não existe são com certeza krta-droha, ou 
muito injuriosos a si mesmos e aos outros. O impersonalista imagina 
que ele próprio é supremo e assim cria uma situação muito perigosa 
para si e para seus seguidores. De modo semelhante, os karmis, que 
se dedicam ao gozo material dos sentidos, também são matadores 
doeu, porque, em virtude de sua absorção na consciência material, 
perdem toda a oportunidade de vivenciar a Verdade Absoluta e a 
verdade sobre seu próprio eu. Portanto, todas as entidades vivas 
que caem sob o controle de regulações e deveres materialistas estão 
desnecessariamente molestando a si mesmos e aos demais, e um vais- 
nava puro sente grande compaixão e interesse por eles. O devoto 
jamais usa sua mente, corpo ou palavras para praticar algum ato 
prejudicial ao bem-estar de qualquer entidade viva. 

(3) Titiksu. O devoto perdoa e esquece qualquer ofensa contra si 
mesmo. O vaisnava pessoalmente é desapegado de seu corpo ma- 
terial, que é feito de pus, fezes, sangue, etc. Por isso, o devoto é 
capaz de tolerar o comportamento antipático com o qual ele às vezes 
se depara no decurso do trabalho de pregação e sempre lida com as 
pessoas como um perfeito cavalheiro. O vaisnava canta em voz alta 
o santo nome do Senhor e tolera e perdoa aquelas caídas almas con- 
dicionadas incapazes de relacionar-se adequadamente com um devo- 
to puro. 

(4) Satya-sára. O devoto sempre se lembra de que é o servo eterno 
da Suprema Personalidade de Deus, que é onisciente, o reservatório 
de todo o prazer e o desfrutador último de todas as atividades. Evi- 
tando atividades fora do serviço devocional, o devoto permanece 
fixo na verdade, não desperdiça seu tempo e assim se torna ousado, 
poderoso e estável. 

(5) Anavadyãtmã. O devoto sabe que o mundo material é uma 
fantasmagoria temporária e por isso não inveja a ninguém em ne- 
nhuma situação material. Ele nunca tenta agitar os outros ou criti- 
cá-los sem necessidade. 

(6) Sama. O devoto permanece estável e equânime na felicidade ou 
no sofrimento material, na fama ou-na infâmia. Sua verdadeira ri- 
queza é a consciência de Krsna, e ele compreende que seu verdadeiro 
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interesse está fora do âmbito da natureza material. Ele não fica ex- 
citado nem deprimido devido aos acontecimentos externos, senão 
que permanece fixo, consciente da onipotência do Senhor Krsna- 

(7) Sarvopakaraka. Negligenciar os próprios desejos egoístas e tra- 
balhar para a satisfação dos outros chama-se paropakára, ao passo 
que causar problemas para os demais em prol da satisfação pessoal 
chama-se parâpakãra. O devoto sempre trabalha para o prazer do 
Senhor Krsna, que é o lugar de repouso de todas as entidades vivas; 
logo, as atividades do devoto são afinal agradáveis para todos. O 
serviço devocional ao Senhor Krsna é a fase de perfeição do traba- 
lho beneficente, já que o Senhor Krsna é o controlador supremo 
da felicidade é do sofrimento de todos, Pessoas tolas, sob a influên- 
cia do falso egotismo, considerando-se os benquerentes últimos dos 
outros, executam atividades materialistas superficiais em vez de se 
dedicarem à felicidade eterna dos outros. Por permanecer puro e 
ocupar-se em atividades missionárias, o devoto é o melhor amigo 
de todos. 

(8) Kamair ahata-dhi. As pessoas comuns vêem todas as coisas 
materiais como objetos para o gozo pessoal e assim tentam adquiri- 
las ou controlá-las. Em última análise, o homem quer possuir uma 
mulher e ter satisfação sexual com ela. O Senhor Supremo fornece 
o desejado combustível que faz o fogo da luxúria queimar doloro- 
samente no coração, mas o Senhor não dá a auto-realização a tal 
pessoa desorientada. O Senhor Krsna é transcendental e neutro, mas 
se alguém está ansioso por explorar a criação do Senhor, Ele, por 
meio de mãyá, concede-lhe facilidades, e a pessoa, enredando-se no 
falso papel de um grande e luxurioso desfrutador do mundo, é en- 
ganada quanto ao que vem a ser a verdadeira felicidade. Por outro 
lado, quem se refugiou sem reservas em Krsna é enriquecido com 
conhecimento e bem-aventurança perfeitos e não é enganado pelas 
sedutoras aparências do mundo material. O devoto puro não trilha 
o caminho do tolo veado, que se deixa seduzir pela corneta do caça- 
dor e é morto. O devoto nunca é atraído pelas solicitações sensuais 
de uma bela mulher e evita ouvir os karmis confusos falar sobre as 
supostas glórias da aquisição material. Do mesmo modo, o devoto 
puro não se deixa confundir por aroma ou sabor. Não fica apegado 
a comidas suntuosas, nem passa o dia todo fazendo arranjos para 
o conforto corpóreo. O único verdadeiro desfrutador da criação 
de Deus é o próprio Senhor, e as entidades vivas são desfrutadores 





770 Srimad-Bhãgavatam [Canto 11, Cap. 11 


secundários, que experimentam prazer ilimitado através do prazer 
do Senhor. Este processo perfeito de experimentar prazer chama-se 
bhakti-yoga, ou serviço devocional puro, e o devoto jamais sacrifi- 
ca sua posição auspiciosa de inteligência estável, mesmo em face da 
dita oportunidade material. 

(9) Dânta. O devoto naturalmente tem repulsa às atividades peca- 
minosas e controla os sentidos dedicando todos os seus atos a Krsna. 
Isto requer constante concentração e mentalidade cautelosa. 

(10) Mrdu. O materialista sempre verá os demais como amigos 
ou inimigos e assim justificará às vezes seu comportamento cruel ou 
mesquinho para subjugar os oponentes. Visto que o devoto se refu- 
giou no Senhor Krsna, ele não considera ninguém como inimigo e 
nunca se perturba com a tendência a desejar ou desfrutar o sofri- 
mento alheio. Portanto, ele é mrdu, ou gentil e sublime. 

(11) Suci. O devoto jamais toca em algo que é impuro ou impró- 
prio, e, pelo simples fato de lembrar-se de tal devoto puro, a pessoa 
se liberta da tendência a pecar. Em virtude de seu comportamento 
perfeito, o devoto é chamado suci, ou puro. 

(12) Akiñicana. O devoto está livre do sentido de posse e não anseia 
por gozar ou renunciar a nada, pois considera tudo como proprie- 
dade do Senhor Krsna. 

(13) Aniha. O devoto nunca age para o interesse próprio, mas 
antes para o serviço ao Senhor Krsna. Ele, portanto, está afastado 
dos ordinários assuntos mundanos. 

(14) Mita-bhuk. O devoto aceita os objetos materiais dos sentidos 
só enquanto são necessários para mantê-lo saudável e apto para o 
serviço ao Senhor Krsna. Ele não se enreda, portanto, em suas ati- 
vidades sensórias e jamais prejudica sua auto-realização. Quando 
necessário, o devoto pode renunciar a qualquer coisa em favor do 
serviço ao Senhor Krsna, mas ele não aceita nem rejeita nada para 
o próprio prestígio. 

(15) Sânta. Aqueles que tentam explorar a criação de Deus estão 
sempre perturbados. O devoto, todavia, é desapegado de tais ativi- 
dades sem sentido e entende que o gozo dos sentidos é diametral- 
mente oposto ao seu interesse próprio. Sempre ocupado conforme 
o desejo do Senhor, ele permanece tranquilo. 

(16) Sthira. Lembrando que o Senhor Krsna é o fundamento de 
tudo, o devoto não fica temeroso nem impaciente. 
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(17) Mat-śarana: © devoto não sente prazer-em coisa alguma senão 
em servir ao Senhor Krsna e está sempre atento na execução deseus 
deveres. O devoto sabe que só o Senhor Krsna pode protegê-lo e 
ocupá-lo em trabalho útil. s 

(18) Muni. O devoto é reflexivo e, através da contemplação inteli- 
gente, evita distrair-se de seu avanço espiritual; Mediante a inteligên- 
cia, ele se livra de dúvidas sobre o Senhor Krsna e enfrenta todos os 
problemas da vida com firme consciência de Krsna. E 

(19) Apramatta. Quem esquece o Senhor Supremo é mais ou 
menos louco, mas o devoto: permanece são oferecendo suas ativi- 
dades ao Senhor Krsna. 

(20) Gabhiratmaã. À medida que-o devoto mergulha no oceano 
da consciência de Krsna, sua própria consciência torna-se cada vez 
mais profunda; pessoas superficiais comuns, que pairam na plata- 
forma material, não podem avaliar a extensão da consciência do de- 
voto. 

(21) Dhrtiman.' Controlando os impulsos da língua e-dos órgãos 
genitais, o devoto permanece constante e paciente e não muda im- 
pulsivamente sua posição. 

(22) Jita-sad-guna. Devido ao conhecimento: espiritual, o devoto 
é capaz de vencer os ataques da fome, sede, lamentação, ilusão, ve- 
Ihice e morte. 

(23) Amáni. O devoto não é orgulhoso, e mesmo que seja famo- 
so, não leva essa fama muito a sério. i 

(24) Māna-da. O devoto oferece: todo o respeito aos outros, pois 
todos são partes integrantes do Senhor Krsna: 

(25) Kalya. O devoto é perito-em fazer com que as pessoas com- 
preendam a verdade da consciência de Krsna. 

(26) Maitra. O devoto não engana as pessoas instigando nelas'o 
conceito de vida corpórea; antes, através de seu trabalho missioná- 
rio, o devoto é o verdadeiro amigo de todos. 

(27) Kãrunika. O devoto procura tornar sensatas as pessoas € 
assim é muito misericordioso. Ele é para-duhkha-duhkhi, ou alguém 
que fica infeliz ao ver a infelicidade alheia. 

(28) Kavi. O devoto: é perito em estudar as qualidades transcen- 
dentais do Senhor Krsna e é capaz de mostrar a harmonia e compa- 
tibilidade das aparentemente contraditórias qualidades do Senhor. 
Isto é possível através do conhecimento perito da natureza absolu- 
ta do Senhor. O Senhor Caitanya é mais suave que uma rosa e mais 








Tn Srimad-Bhagavatam [Canto 11, Cap. 11 


duro que um raio, mas essas qualidades opostas podem ser com- 
preendidas facilmente em termos da natureza è do propósito trans- 
cendentais do Senhor. Quem é sempre capaz de entender a verdade 
acerca da consciência de Krsna, sem oposição nem confusão, chama- 
se kavi, ou muito erudito. 

Pode-se compreender a posição daqueles que estão no caminho 
espiritual segundo seu desenvolvimento das qualidades mencionadas 
acima, Basicamente, a qualidade mais importante é refugiar-se no 
Senhor Krsna, pois o Senhor pode conceder todas as boas qualida- 
des a Seu devoto sincero. Na fase mais baixa do serviço devocional 
a pessoa age com o desejo de desfrutar o gozo dos sentidos, mas, ao 
mesmo tempo, tenta oferecer os frutos åo Senhor. Esta fase chama- 
se karma-misra bhakti. A-medida que se purifica no serviço devocio- 
nal, a pessoa se torna desapegada através do conhecimento e obtém 
alívio da ansiedade. Nessa etapa, ela se apega ao conhecimento trans+ 
cendental, e por isso esta fase é chamada jñana-misra bhakti, ou 
servigo devocional ao Senhor Krsna com desejo de gozar Os frutos 
do conhecimento transcendental. Porém, como o amor puro por 
Krsna é de fato a maior felicidade e a posição natural da entidade 
viva, O devoto sincero pouco à pouco supera seu desejo de desfru- 
tar gozo dos sentidos ou conhecimento e chega ao nível de serviço 
devocional puro, que é desprovido de desejo pessoal. Na karmâni 
tyajed yogi karmabhis tyajyate hi sah: “O yogi não deve abando- 
nar seu trabalho, deve, antes, cultivar o desapego, através do qual 
suas atividades materiais terminaráo automaticamente”. Em outras 
palavras, deve-se continuar a execução dos deveres prescritos, mesmo 
imperfeitamente. Se alguém é sincero quanto ao progresso na cons- 
ciência de Krsna, então pela força de bhakti-yoga suas atividades 
se transformarão aos poucos em serviço amoroso puro: 

Existem inúmeros exemplos de trabalhadores fruitivos, especulado- 
res mentais e devotos materialistas que se tornaram perfeitos em vir- 
tude da força do serviço devocional. Prestando serviço amoroso a 
Krsna, a pessoa experimenta automaticamente o maior prazer da 
vida e é dotada de conhecimento perfeito. Não falta nada no pro- 
cesso de serviço devocional puro e não existe necessidade alguma 
de esforço extrínseco para adquirir prazer dos sentidos ou satisfação 
filosófica. Deve-se estar completamente convencido de: que apenas 
por servir a Krsna alcançar-se-á toda a perfeição da vida. Mesmo 
quecareça de alguma ou de todas as qualidades mencionadas acima, 
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a pessoa deve se ocupar sinceramente no servigo ao Senhor Krsna, 
e aos poucos seu caráter se tornará perfeito. Aquele que é um de- 
voto sincero do Senhor Krsna desenvolverá, pela misericórdia do 
Senhor, todas as qualidades divinas, e quem já está servindo ao 
Senhor com as qualidades supracitadas deve ser considerado o de- 
voto mais sublime. Como se indica no verso 32, o devoto puro do 
Senhor está plenamente consciente das vantagens piedosas de cumprir 
os deveres dentro do sistema varnãsrama e, da mesma forma, está 
consciente do erro prejudicial de negligenciar tais deveres. Ainda 
assim, tendo plena fé na Suprema Personalidade de Deus, o devo- 
to abandona todas as atividades sociais e religiosas ordinárias e se 
ocupa sem reservas no serviço devocional. Ele sabe que o Senhor 
Krsna é a fonte última de tudo e que toda a perfeição vem unica- 
mente do Senhor Krsna: Em virtude de sua fé extraordinária, o de- 
voto é chamado sattama, ou o melhor entre todos os seres vivos: 

Como foi explicado por Srila Rúpa Gosvámi no Upadesámrta, o 
devoto que ainda náo desenvolveu as boas qualidades mencionadas 
acima, mas está assim mesmo esforçando-se sinceramente pela cons- 
ciência de Krsna, deve receber a misericórdia de vaisnavas superio- 
res. Não é necessário que se aceite associação íntima desse aspirante 
ao serviço devocional puro, mas deve-se ter confiança de que cantan- 
do ós santos nomes de Krsna tal pessoa atingirá por fim a perfei- 
ção. Pode-se imaginar a beleza de uma sociedade repleta de pessoas 
santas, como são descritas nestes versos. As maravilhosas qualida- 
des conscientes de Krsna supracitadas são o alicerce de uma socie- 
dade pacífica e próspera, e se todos adotarem o serviço amoroso ao 
Senhor Krsna, então decerto a atual atmosfera de medo, violência, 
luxúria, cobiça e insanidade poderá ser substituída por uma situação 
celestial em que todos os líderes e cidadãos serão felizes. Os pontos 
essenciais aqui são mat-Sarana (“deve-se aceitar pleno refúgio do 
Senhor Krsna”*) e mam bhajeta (“deve-se adorar o Senhor através 
do processo autorizado”). Dessa maneira o mundo inteiro pode 
tornar-se saítama, ou muito perfeito. 


VERSO 33 


aerea dd at qe fi atoa | 
AAA A AAA A IRS 





Srimad-Bhágavatam [Canto 11, Cap. 11 


Jhiâtvajhatvatha ye vai mam 
yaván yas cásmi yádrsah 

bhajanty ananya-bhavena 
te me bhaktatamã matah 


¿jñatva—sabendo; ajñatva—náo sabendo; atha—assim; ye—aque- 
les que; vai—decerto; mám-—Me; yaván—como; yah—quem; ca— 
também; asmi—Eu sou; yadrgah—como Eu sou; bhajanti—adoram: 
ananya-bhávena—com devoção exclusiva; /e—eles; me—por Mim; 
bhaktatamáh-—os melhores devotos; matah—sáo considerados. 


TRADUÇÃO 
Meus devotos talvez saibam ou não saibam exatamente o que sou, 
quem sou e como existo; porém, se Me adoram com amor imacula- 
do, então Eu os considero como os melhores dos devotos. 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Visvanátha Cakravarti Thakura, embora yavân 
indique que o Senhor Krsna não pode ser limitado por tempo ou 
espaço, Ele Se torna limitado pelo amor de Seus devotos puros. Por 
exemplo, o Senhor Krsna nunca põe os pés fora de Vrndavana, por 
causa do intenso amor que seus habitantes sentem por Ele. Dessa 
forma, o Senhor fica'sob o controle do amor de Seus devotos. A 
palavra yah indica que Krsna é a Verdade Absoluta que aparece 
como o filho de Vasudeva, ou como Syâmasundara. Yadrsa indi- 
ca que o Senhor é dimáráma, ou completamente auto-satisfeito, e 
também aptakâma, ou “alguém que satisfaz automaticamente todos 
os Seus desejos". Ainda assim, sendo afetado pelo amor de Seus 
devotos, o Senhor às vezes parece ser anâtmãrâma, ou dependente 
do amor de Seus devotos, e anãptakâma, incapaz de satisfazer Seu 
desejo sem a cooperação de Seus devotos. De fato, o Senhor Supre- 
mo, Krsna, é sempre independente, mas Ele retribui o intenso amor 
de Seus devotos e por isso parece-ser dependente deles, assim como 
Ele Se fez passar por dependente de Nanda Maharaja e Yasoda du- 
rante Seus passatempos de infância em Vrndavana. A palavra ajiatvã 
(inexperiente, carente de conhecimento”) indica que às vezes um 
devoto talvez não tenha uma compreensão filosófica adequada acerca 
da Personalidade de Deus ou talvez, por amor, esqueça temporaria- 
mente a posição do Senhor. No Bhagavad-gitã (11.41) Arjuna diz: 
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sakheti matva prasabharh yad uktam 
he krsna he yadava he sakheti 
ajánatá mahimanam tavedam 
mayá pramada! pranayena vāpi 


““Colocando-Te na posição de amigo, sem sequer conhecer Tuas 
glórias, dirigi-me a Ti com as seguintes: palavras: ‘Ó Krsna’, ‘ó Yada- 
va”, 'ó meu amigo”. Por favor, perdoa tudo o que eu possa ter feito 
por loucura ou por amor.” As palavras de Arjuna ajânata mahi- 
mânam têm o mesmo sentido das palavras de Krsna ajnatvã mam 
neste verso do Bhágavatam. Ambas as expressões indicam compre- 
ensáo incompleta das glórias de Krsna. No Bhagavad-gitã Arjuna 
diz que pranayena: seu esquecimento da posição suprema de Krsna 
foi causado por seu amor por Ele: Neste verso, Krsna perdoa esses 
lapsos da parte de Seus devotos ao usar as palavras ajnatva mam, 
que indicam que mesmo que os devotos não. apreciem a plenitude 
de Sua excelsa posição, Krsna aceita o serviço amoroso deles. Dessa 
maneira, este verso revela claramente à posição suprema de bhakti. 
O Senhor Krsna também declara no: Bhagavad-gita (11.54): 


bhaktya tv ananyaya sakya 
aham evarh-vidho "rjuna 
Jnatum drastum ca tattvena 
pravestum ca parantapa 


“Meu querido Arjuna, só pelo serviço devocional indiviso é possi- 
vel compreender-Me como sou, tal: qual: Me apresento diante de ti, 
e assim diretamente poder Me ver. Só desse modo podes ingressar 
nos mistérios da compreensão acerca de Mim.” 

Ainda que alguém desenvolva inúmeras qualidades santas, sem o 
amor por Krsna ele não alcançará o sucesso completo. Deve-se com- 
preender a Personalidade de Deus como Ele é e amá-lO. Mesmo que 
não seja capaz de compreender analiticamente a posição de Deus, 
se a pessoa apenas ama a Krsna, então com certeza ela é perfeita. 
Muitos dos residentes de Vrndavana não tinham idéia de que Krsna 
é a Suprema Personalidade de Deus, nem sabiam das potências ou 
encarnações de Krsna. Eles apenas amavam a Krsna de coração e 
alma, e por isso são considerados os mais perfeitos. 
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mal-linga-mad-bhakta-jana- 
darsana-sparsanârcanam 

paricaryã stutih prahva- 
guna-karmânukirtanam 


mat-katha-sravane sraddhã 
mad-anudhyânam uddhava 

sarva-labhopaharanam 
dasyenátma-nivedanam 


maj-janma-karma-kathanarm 
mama parvânumodanam 
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gita-tândava-vaditra- 
gosthibhir mad-grhotsavah 


yatrá bali-vidhanam ca 
sarva-varsika-parvasu 

vaidiki tântriki diksã 
madiya-vrata-dháranam 


mamaárca-stháapane Sraddha 
svatah samhatya codyamah 

udyanopavanakrida- 
pura-mandira-karmani 


sammarjanopalepabhyam 
seka-mandala-vartanaih 

grha-susrisanam mahyarm 
dasa-vad yad amáyaya 


amânitvam adambhitvam 
krtasyaparikirtanam 

api dipavalokam me 
nopayuñijyan niveditam 


yad yad istatamarh loke 
yac cáti-priyam âtmanah 

tat tan nivedayen mahyam 
tad anantyáya kalpate 


mat-lihga—Meu aparecimento neste mundo como a Deidade, etc.; 
mat-bhakta-jana—Meus devotos; darsana—vendo; sparsana—tocan- 
do; arcanam—e 'adorando; paricarya—prestando servigo pessoal; 
stutih—oferecendo preces de glorificação; prahva—reveréncias; 
guna—Minhas qualidades; karma—e atividades; anukirtanam— 
sempre glorificando; mat-katha—tópicos sobre Mim; Sravane—em 
ouvir; Sraddha—fé decorrente do amor; mat-anudhyanam—sempre 
meditando em Mim; uddhava—=6 Uddhava; sarva-labha—tudo o 
que adquire; upaharanam-—oferecendo; dasyena-—aceitando-se como 
Meu servo; dtma-nivedanam—auto-rendicáo; mat-janma-karma-ka- 
thanam-— glorificando Meu nascimento e atividades, mama -—Meus; 
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parva—em festivais como Janmastami; anumodanam-—tendo grande 
prazer; gita-—por canções; tândava-—dançando; vaditra—instrumen- 
tos musicais; gosthibhih—e discussões entre devotos; mat-grha—em 
Meu templo; utsavah—festivais; vatra-—celebrações; bali-vidhânam— 
fazendo oferendas; ca—também; sarva-—em todas; varsika-—anuais; 
parvasu-—nas celebrações; vaidiki—mencionadas nos Vedas; tânt; 
ki—mencionadas em textos como o Paficarâtra; diksa-—iniciação 
madiya—em relação a Mim; vrata—votos; dhãranam-—observando; 
mama—Minha; arcá—da forma da Deidade; sthãpane—na instala- 
ção; Sraddhã-—estando fielmente apegado; svatah-—por si mesmo; 
samhatya—com outros; ca—também; udyamah—estorco; udyána— 
de jardins de flores; upavana-—pomares; dkrida-—lugares de passa- 
tempos; pura—cidades devocionais; mandira—e templos; karmani— 
na construgáo; sammaárjana—varrendo e tirando o pó completamen- 
te; upalepabhyáam—e depois passando água e excremento de vaca; 
seka—borrifando água perfumada; mandala-vartanaih—pela cons- 
trução de mandalas; grha-—do templo, que é Minha casa; susriisa- 
nam-—serviço; mahyam-—por Minha causa; dása-vat—sendo como 
* um servo; yat-—que; amãyayã-—sem duplicidade; amânitvam—sem 
falso prestígio; adambhitvam—sem orgulho; krtasya—as atividades 
devocionais da pessoa; aparikirtanam—náo proclamando; api—além 
disso; dipa—de lamparinas; avalokam—a luz; me—que Me perten- 
cem; na—não; upayurijyat-—deve-se ocupar; niveditam—coisas já 
oferecidas a outros; yat yat—qualquer coisa; ista-tamam-—muito 
desejada; /oke—no mundo material; yat ca—e qualquer coisa; ati- 
privam—muito querida; atmanah-—de si mesmo; tat tat—esta mesma 
coisa; nivedayet—ela deve oferecer; mahyam-—a Mim; tat—esta ofe- 
renda; ânantyâya-—para a imortalidade; kalpate— qualifica a pessoa. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Uddhava, a pessoa pode abandonar o orgulho e pres- 
tígio falsos mediante a ocupação nas seguintes atividades devocio- 
nais. Ela pode se purificar vendo, tocando, adorando, servindo, 
oferecendo preces de glorificação e reverenciando a Minha forma 
como Deidade e Meus devotos puros. Deve também glorificar Mi- 
nhas qualidades e atividades transcendentais, ouvir com amor e fé 
as narrações de Minhas glórias e meditar constantemente em Mim. 
Deve oferecer-Me tudo o que adquire, e aceitando-se como Meu 
servo eterno, deve entregar-se por completo a Mim. Deve sempre 
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discutir sobre Meu nascimento e atividades e desfrutar a vida parti- 
cipando de festivais, tais como Janmástami, que glorificam Meus 
passatempos. No Meu templo, deve também participar de festivais 
e cerimônias cantando, dançando, tocando instrumentos musicais e 
falando sobre Mim com outros vaisnavas. Deve observar todos os 
festivais anuais celebrados regularmente assistindo às cerimônias, 
participando das peregrinações e fazendo oferendas. Deve também 
observar votos religiosos, tais como Ekadasi e a iniciação através 
dos procedimentos mencionados nos Vedas, Paiicarátra e outros 
textos semelhantes. Deye apoiar fiel e amorosamente a instalação de 
Minha Deidade e, sozinha ou em cooperação com outros, deve tra- 
balhar para a construção de templos e cidades conscientes de Krsna, 
bem como jardins, pomares e áreas especiais para celebrar Meus 
passatempos. Deve considerar-se Meu humilde servo, sem duplicida- 
de, e assim deve ajudar a limpar o templo, que é Minha casa. Pri- 
meiro, deve varrer e tirar todo o pó e depois deve limpar melhor com 
água e excremento de vaca. Tendo secado o templo, deve borrifar 
água perfumada e decorar o templo com mandalas. Desse modo, 
ela deve agir exatamente como Meu servo. O devoto jamais deve 
proclamar suas atividades devocionais; portanto, seu serviço não 
será causa de orgulho falso. Nunca se devem usar para outros fins 
lamparinas que Me foram oferecidas, só porque se precisa de ilu- 
minação. Assim também, nunca se deve oferecer a Mim algo que 
foi oferecido ou usado por outros. Tudo o que é mais desejado por 
alguém neste mundo material, e tudo o que lhe é muito querido — 
ele deve oferecer-Me justamente isso. Semelhante oferenda qualifica 
a pessoa para a vida eterna. 


SIGNIFICADO 

Nestes oito versos, o Senhor Krsna termina Sua exposição sobre 
as qualidades santas em geral e descreve as características específicas 
dos devotos do Senhor. O Senhor Krsna afirmou claramente aqui 
e no Bhagavad-gitã que a meta última da vida é render-se por com- 
pleto a Ele e tornar-se Seu devoto puro; Nesta passagem o Senhor 
descreve elaboradamente o processo do serviço devocional. Deve- 
se oferecer ao Senhor tudo o que se adquire, pensando: “O Senhor 
Krsna mandou estas coisas para que eu possa servilO bem”. A pessoa 
afinal deve compreender que a diminuta alma espiritual é parte in- 
tegrante do Senhor Krsna e por isso deve entregar o próprio eu ao 
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Senhor. Assim como um servo comum é dócil e submisso a seu 
senhor, do mesmo modo, o devoto deve ser sempre submisso a seu 
mestre espiritual, que é um representante do Senhor Krsna. Ele deve 
realizar como seu corpo e mente se purificam pelo simples fato de 
vero mestre espiritual ou de aceitar em sua cabeça 'a água oferecida 
ao mestre espiritual. Estes versos enfatizam que se deve partici- 
par dos festivais vaisnavas. Tanto quanto possível, devem-se realizar 
grandes festivais em todo o mundo para que as pessoas possam aos 
poucos aprender a aperfeiçoar a vida humana: As palavras mamar- 
ca-sthapane Sraddhã são significativas. Aqui o Senhor Krsna declara 
que se deve ter fé na adoração a Sua Deidade, já que o Senhor está 
presente em pessoa na Deidade. As palavras udyanopavanakrida- 
pura-mandira-karmani indicam que deve haver um sério esforço para 
construir belos templos e cidades vaisnavas com amplos parques, po- 
mares e jardins de flores. Exemplos notáveis de tais esforços podem 
ser vistos hoje em dia na Índia nos jardins do Mayapur Candrodaya 
Mandira. q 

As palavras dipavalokarh me nopayunijyân niveditam indicam que 
nunca se'deve usar a parafernália da Deidade para o gozo dos sen- 
tidos. Se há falta de eletricidade ou luz, não se devem usar às lam- 
parinas da Deidade, nem se deve jamais oferecer ao Senhor Krsna 
parafernália antes oferecida ou usada por outros. Nestes vérsos enfa- 
tiza-se de muitas maneiras a importância da adoração à Deidade é 
dos festivais vaisnavas. O Senhor Krsna promete que quem quer que 
execute sinceramente estas atividades decerto voltará ao lar, volta- 
rá ao Supremo (tad anantyaya kalpate). A pessoa deve oferecer ao 
Senhor Krsna as suas posses mais queridas, é não aquilo que lhe é 
supérfluo ou desnecessário. Se alguém é muito apegado a sua famí- 
lia, deve providenciar para que ela se ocupe a serviço do Senhor. Se 
alguém é muito apegado ao dinheiro, este deve ser dado para propa- 
gar a consciência de Krsna. E se alguém considera sua inteligência 
muito valiosa, deve pregar a consciência de Krsna com grande lógica 
e razão. Se oferecermos nossos bens mais valiosos ao Senhor Krsna, 
automaticamente nos tornaremos queridos ao Senhor é voltaremos 
ao Supremo. 

VERSO 42 
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súryo 'gnir brâhmanã gávo 
vaisnavah kharn maruj jalam 

bhar atmã sarva-bhitâni 
bhadra púja-padani me 


súryah—o Sol; agnih—o fogo; bráhmanah—os brahmanas; gã- 
vah—as vacas; vaisnavah—o devoto do Senhor; kham-—o céu; ma- 
rut—o vento; jalam—a água; bhúh—a terra; ātmā—a alma indi- 
vidual; sarva-bhitâni—todas as entidades vivas; bhadra—ó santo 
Uddhava; pújá-—de adoração; padâni—os lugares; me—Meus. 


TRADUÇÃO 
Ó santo Uddhava, por favor fica sabendo que Me podes adorar 
no Sol, no fogo, nos brâhmanas, nas vacas, nos vaisnavas, no céu, 
no vento, na água, na terra, na alma individual e em todas as enti- 
dades vivas. 


SIGNIFICADO j 

Se a pessoa não compreende que o Senhor Krsna é onipenetrante 
e que tudo repousa no Senhor, sua consciência de Krsna é de tercei- 
ra classe e materialista. Afirma-se claramente em toda a literatura 
védica que-a Suprema Verdade Absoluta é a fonte de tudo. Tudo 
está dentro dEle, e Ele está dentro de tudo. Para evitar uma concep- 
ção materialista sobre o Senhor Krsna, não se deve pensar que o 
Senhor existe apenas num tempo e lugar particulares. Ao contrário, 
deve-se entender que Ele existe em todos os tempos e em todos os 
lugares e que se pode procurar e encontrar o Senhor Krsna em todas 
as coisas. A palavra pája-padani indica que o Senhor Krsna é onipe- 
netrante, mas isto não significa que todas as coisas sejam o Senhor 
Krsna. O Senhor Krsna fala este verso para esclarecer Sua suprema- 
cia como a onipenetrante Personalidade de Deus e para mostrar o 
caminho da auto-realização completa. 


VERSOS 43-45 
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súrye tu vidyayã trayyã 
havisagnau yajeta mám 

átithyena tu vipragrye 
gosv añga yavasádina 


vaisnave bandhu-sat-krtyã 
hrdi khe dhyâna-nisthaya 

váyau mukhya-dhiya toye 
dravyais toya-purahsaraih 


sthandile mantra-hrdayair 
bhogair átmánam ātmani 

Kksetra-jñam sarva-bhútesu 
samatvena yajeta mâm 


súrye—no Sol; tu—na verdade; vidyayá trayya—oferecendo sele- 
cionados hinos védicos de-louvor, adoração e reverências; havisa-— 
com oferendas de manteiga clarificada; agnau—no fogo; yajeta— 
deve-se adorar; mãâm-—Me; dtithyena-—por recebê-los respeitosamen- 
te-como hóspedes mesmo quando não convidados;-tu—na verdade; 
vipra—dos brahmanas; agrye—no melhor; gosu—nas vacas; anga— 
6 Uddhava; yavasa-adina—oferecendo capim:e outros aprestos para 
sua manutenção; vaisnave—no vaisnava; bandhu—com amizade 
amorosa; sat-krtyã--honrando;: Ardi—dentro do coração; khe— 
dentro do espaço interior; dhyâna—em meditação; nisthayã-—estan- 
do fixo; váyau—no ar; mukhya—o mais importante; dhiya—consi- 
derando pela inteligéncia; toye—na água; dravyaih—pelos elementos 
materiais; toya-purah-saraih—por água, etc.; sthandile—na terra; 
mantra-hrdayaih-—pela aplicação de mantras confidenciais; bhogaih— 
por oferecer objetos materialmente desfrutáveis; atmanam-—a alma 
Jiva; atmani—dentro do corpo; Asetra-jiam-—-a Superalma; sarva- 
bhútesu—dentro de todos os seres vivos; samatvena—vendo-O igual- 
mente em toda a parte; pajeta—deve-se adorar; mam—Me. 
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TRADUÇÃO 

Meu querido Uddhava, deve-se adorar-Me dentro do Sol cantando 
mantras védicos selecionados e executando adoração e oferecendo 
reverências. Pode-se adorar-Me dentro do fogo oferecendo oblações 
de ghi e pode-se adorar-Me entre os bráhmanas recebendo-os respei- 
tosamente como hóspedes, ainda que não convidados. Posso ser 
adorado nas vacas com oferendas de capim e outros grãos convenien- 
tes e parafernália para o prazer e saúde das vacas, e a pessoa pode 
Me adorar nos vaisnavas oferecendo-lhes amizade amorosa e hon- 
rando-os em todos os aspectos. Pela meditação constante Eu sou 
adorado dentro do espaço interior do coração, e dentro do ar Eu 
posso ser adorado pelo conhecimento de que prâna, o ar vital, é o 
principal entre os elementos. Na água sou adorado por oferendas 
da própria água com outros elementos como flores e folhas de tulasi, 
e pode-se adorar-Me na terra pela aplicação apropriada de mantras 
semente confidenciais. Pode-se adorar-Me dentro da entidade viva 
individual oferecendo alimento e outras substâncias desfrutáveis e 
pode-se adorar-Me dentro de todas as entidades vivas vendo a Supe- 
ralma dentro de todas elas, assim mantendo visão equânime. 


SIGNIFICADO 

É significativo o fato de o Senhor enfatizar nestes três versos que 
se deve adorar a Suprema Personalidade de Deus que se expande e 
penetra em todos os seres vivos. Ninguém é recomendado a aceitar 
como supremo nenhum objeto material 'ou espiritual, à excessão do 
Senhor. Mantendo-se sempre consciente do Senhor em Seu aspecto 
onipenetrante, pode-se permanecer numa disposição reverenciosa 
vinte e quatro horas por dia. Desse modo, a pessoa naturalmente 
tentará ocupar todos os elementos materiais e espirituais no serviço 
amoroso ao Senhor Krsna. Se, devido à ignorância, alguém se es- 
quece da Suprema Personalidade de Deus, ele talvez sinta-se propen- 
so a adorar poderosos fenômenos materiais independentes do Senhor 
Supremo, ou: talvez, por tolice, considere-se o supremo. Devemos 
permanecer sãos e aceitar a presença adorável do Senhor Supremo 
dentro de tudo. 

VERSO 46 


Renag ngei TRAS: | 
qe dará aaa ARA: 112811 
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dhisnyesv ity esu mad-ripam 
sañkha-cakra-gadambujaih 
yukta catur-bhujam santam 
dhyayann arcet samâhitah 


dhisnyesu-—nos lugares de adoração mencionados antes; iti—assim 
(pelos processos mencionados antes); ésu—neles; mat-rapam—Minha 
forma transcendental; Sañkha—com o búzio; cakra—o disco Su- 
darsana; gadá—a maga; ambujaih—e a flor de lótus; yuktam— 
equipada; catuh-bhujam—com quatro braços; santam—pacífico; 
dhyayan—meditando; arcet—deve-se adorar; samahitah—=com com= 
pleta atengáo. 


TRADUÇÃO 
Assim, nos lugares de adoração mencionados antes e conforme 
os processos que descrevi, deve-se meditar em Minha forma pacifi- 
ca-e transcendental de quatro braços, que carregam o búzio, o disco 
Sudarsana, a maça e a flor de lótus. Dessa maneira, deve-se adorar- 
Me com atenção indesviável. 


SIGNIFICADO 

O Senhor explicou antes que Ele aparece em diferentes formas 
transcendentais a Seus devotos puros para que eles possam aumentar 
ilimitadamente seu amor por Deus. Apresenta-se aqui uma descrição 
geral da forma Nárãyana de quatro braços, que penetra o mundo 
material como Superalma, ou Paramátma. Os devotos puros, con- 
tudo, não meditam sobre o Senhor dentro do coração, senão que 
prestam serviço ativo a uma forma específica do Senhor, tal como 
Râma ou Krsna, e assim aperfeiçoam Sua compreensão acerca de 
Bhagaván, ou o Senhor Supremo, que Se ocupa em passatempos 
transcendentais com Seus devotos no mundo espiritual. No entanto, 
mesmo dentro do mundo material pode-se espiritualizar a própria 
existência através do processo de ver o Senhor Supremo dentro de 
tudo e adorá-lO por meio da meditação constante. Como se mencio- 
nou nos versos precedentes, deve-se também ir ao templo é em espe- 
cial adorar a Deidade e participar de festivais espirituais. Ninguém 
deve ficar arrogante e alegar que por estar meditando no Senhor 
dentro da natureza não há necessidade de ir ao templo. O próprio 
Senhor enfatizou repetidas vezes a adoração no templo. A palavra 
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samáhita neste verso indica samādhi. Quem atenciosamente adora 
a Deidade ou ouve e canta sobre os passatempos do Senhor Krsna, 
decerto está em samadhi. Por adorar e glorificar o Senhor vinte 
e quatro horas por dia ele se torna uma alma liberada e se eleva 
aos poucos acima da influência da criação material. A entidade 
viva chama-se dtmã, ou alma eterna, em virtude de sua relação com 
o Paramátma, a Suprema Personalidade de Deus. Adorando ao 
Senhor, nossa natureza eterna revive, e à medida que aumentamos 
nosso entusiasmo e constância no serviço devocional, a existência 
material se desvanece. 


VERSO 47 


sena ama om asa fa; 
A A AR IVN 


ista-pñrtena mām evam 
yo yajeta samahitah 
labhate mayi sad-bhaktim 
mat-smrtih sadhu-sevayã 


ista—através de funções sacrificiais para benefício próprio; parte- 
na—e obras piedosas para o benefício alheio, tais como cavar poços; 
mám—Me; evam—assim; yah-—aquele que; yajeta—adora; samáhi- 
tah—com a mente fixa em Mim; labhate—tal pessoa obtém; mayi— 
em Mim; sat-bhaktim—servigo devocional inabalável; mat-smrtih— 
conhecimento realizado sobre Mim; sadhu—com todas as qualidades 
superiores; sevayã-—pelo serviço. 


TRADUÇÃO 
Aquele que executou funções sacrificiais e obras piedosas para 
Minha satisfação e que assim Me adora com atenção fixa, obtém 
inabalável serviço devocional a Mim. Em virtude da excelente quali- 
dade de seu serviço, esse adorador adquire conhecimento realizado 
sobre Mim. 


SIGNIFICADO 
A palavra istá-púrtena, que significa “funções sacrificiais e obras 
piedosas””, não indica desvio do serviço devocional puro ao Senhor. 
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O Senhor Krsna, ou Visnu, é chamado de yajfia, ou o Senhor do 
sacrifício, e no Bhagavad-gitã (5.29) o Senhor Krsna diz que bhok- 
târam vajia-tapasam: “Eu sou o verdadeiro desfrutador de todo 
sacrifício” O sacrifício mais elevado é cantar os santos nomes do 
Senhor, e por se abrigar nos nomes do Senhor, a pessoa adquirirá 
inabalável devoção e conhecimento realizado sobre a Verdade Abso- 
luta. O devoto realizado é muito atento em seu serviço devocional, 
considerando-o sua vida e alma: Ele se mantém apto para o servi- 
ço devocional devido à constante adoração e glorificação dos pés 
de lótus do mestre espiritual e da Suprema Personalidade de Deus. 
Esses hari-náma-kirtana e guru-púja sáo os únicos métodos práti- 
cos pelos quais se pode alcançar serviço devocional puro. Quando 
o hari-kirtana se expande, ele passa a chamar-se krsna-sankirtana. 
Ninguém deve ressequir-se em consequência da execução de austeri- 
dades ou sacrifícios não autorizados; pelo contrário, todos devem 
se ocupar com pleno entusiasmo no grande sacrifício de sri-krsna- 
sankirtana, que capacita a pessoa para alcançar facilmente a perfei- 
ção máxima da vida humana. 





VERSO 48 


a aña aaa al 
Aaa a ma R aane Nec 


prayena bhakti-yogena 
sat-sangena vinoddhava 

nopáyo vidyate samyak 
práyanam hi satam aham 


prayena—para todos os fins práticos; bhakti-yogena—servico de- 
vocional a Mim; sar-sangena—que se torna possível pela associação 
com Meus devotos; viná—sem; uddhava—6 Uddhava; 'na—náo; 
upayah—qualquer meio; vidyate—há; samyak—que de fato funcio- 
na; prayanam—o verdadeiro caminho da vida ou verdadeiro refú- 
gio; hi—porque; satam—das almas liberadas; aham—Eu- 


TRADUÇÃO 
Meu querido Uddhava, Eu sou pessoalmente o refúgio definitivo 
ea trilha da vida para as pessoas santas liberadas. Logo, se alguém 
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não se ocupa em Meu serviço devocional amoroso, que se torna pos- 
sível pela associação com Meus devotos, então para todos os fins 
práticos, ele não possui um meio eficaz para escapar da existência 
material. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Krsna descreveu a Uddhava as características de jiana- 
yoga e bhakti-yoga, ambos os quais são considerados processos es- 
pirituais. Agora, contudo, o Senhor Krsna indica claramente que 
bhakti-yoga é o único meio verdadeiro para livrar-nos de vez da exis- 
tência material e que bhakti-yoga não é possível sem sar-sarnga, ou 
associação com outros vaisnavas. No caminho de bhakti-misra jhiana, 
ou especulação sobre a Verdade Absoluta mesclada com devoção, 
a pessoa ainda é afetada pelos três modos da natureza material, A 
alma pura, liberada de todas as qualidades materiais, não tem ten- 
dência nem desejo de se ocupar em especulação filosófica, austeri- 
dades severas ou meditação impessoal. A alma pura simplesmente 
ama a Krsna e quer servi-lO sempre. Jivera 'svarúpa" haya-=krsnera 
“nitya dãsa”. Serviço devocional puro ao Senhor chama-se kevala- 
bhakti, ao passo que serviço devocional mesclado com propensões 
especulativas chama-se guna-bhata-bhakti, ouù serviço devocional 
poluído pelos modos da natureza material. Quem é deveras inteligen- 
te não faz um espetáculo de ilusionismo filosófico, senão que discer- 
ne a superioridade do amor puro pelo Supremo e adota o caminho 
de Kevala-bhakti. Quem enfatiza as ditas consecuções intelectuais é 
de fato menos inteligente, porque tal pessoa tem mais atração pela 
inteligência do que pela alma pura, que é superior. Deve-se enten- 
der, todavia, que o serviço devocional puro não é anti-intelectual 
ou não filosófico. A Verdade Absoluta é muito mais extensa do que 
a verdade parcial. Portanto, quem é dotado de pleno conhecimento 
a respeito do Senhor Krsna tem a maior facilidade para se dedicar 
à análise filosófica, pois o devoto puro está trabalhando com toda 
a gama de categorias conceptuais. Aqueles que não conhecem o 
Senhor Krsna sáo atraídos ao Brahman impessoal ou ao Paramatmã 
localizado, mas não estão conscientes da categoria última de com- 
preensão chamada Bhagavân, ou a Suprema Personalidade de Deus. 
Carentes de conhecimento a respeito de Bhagavân, tais filósofos im- 
perfeitos decerto não compreendem a expansão, interação e retração 
das inumeráveis potências do Senhor e assim não podem analisá-las 
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na íntegra: Aceitando fielmente tudo o que o Senhor Krsna diz como. 
a verdade absoluta, chega-se à plataforma madura de filosofia e al- 
cança-se o conhecimento perfeito. 

Além da compreensão filosófica ou intelectual, o servico devocio- 
nal puro também concede todos os outros benefícios da vida, tanto 
materiais como espirituais; portanto, quem aceita, seja por que mo- 
tivo for, um processo diferente do serviço devocional, infelizmente 
compreendeu mal a natureza do serviço devocional puro ao Senhor 
Krsna. Enfatiza-se nesta passagem que se deve cultivar o serviço de- 
vocional na associação de outros devotos. Por outro lado, o proces- 
so de ¡ñána-yoga é cultivado sozinho, porque até mesmo para dois 
especuladores mentais é difícil permanecer juntos sem que sua asso- 
ciação degenere em discussão constante, Outros processos de auto- 
realização comparam-se às papilas do pescoço do bode. Eles parecem 
exatamente como papilas, mas não dão leite de espécie alguma. A 
este respeito, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura citou os seguin- 
tes versos, falados por '$ri Uddhava, Sukadeva Gosvâmi e Narada 
Muni respectivamente. 


tapa-trayenábhihitasya ghore 
santapyamânasya bhavâdhvaniha 

pasyâmi nânyac charanam tavânghri- 
dvandvâtapatrãd amrtâbhivarsãt 


“Meu querido Senhor, para quem está sendo cruelmente queimado 
no fogo abrasador das misérias materiais, por ter caído na rede da 
existência material, não vejo nenhum outro abrigo possível além de 
Teus pés de lótus, que são uma chuva de néctar que extingue o fogo 
do sofrimento”, (Bhãg. 11.19.9) 


sarhsãra-sindhum ati-dustaram uttitirsor 
nányah plavo bhagavatah purusottamasya 
lilã-kathã-rasa-nisevanam antarena 
purnso bhaved vividha-duhkha-davarditasya 


“A existência material é como um oceano, que é extremamente difí- 
cil de atravessar. As almas condicionadas caíram neste oceano, que 
não é frio, senão que as queima no fogo do sofrimento. Para quem 
caiu nesse mar e deseja sair dele, não existe outro barco salva-vidas 
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exceto o constante saborear dentro de si mesmo das narrações dos 
passatempos da Suprema Personalidade de Deus.” (Bhag. 12.4.40) 


kirn vã yogena sankhyena 
nyasa-svadhyayayor api 

kim vã sreyobhir anyais ca 
na yatrâtma-prado harih 


“Para que servem o sistema de yoga, a especulação filosófica, a 
mera renúncia ao mundo ou os estudos védicos? De fato, para que 
serve qualquer suposto processo auspicioso destituído do Senhor 
Krsna, que é a fonte de nossa própria existência?” (Bhãg. 4.31.12) 

Se, como se afirma neste verso, em geral (prayena) é impossivel 
escapar ao cativeiro material sem o serviço devocional na associação 
dos devotos, podemos só imaginar as probabilidades de liberação 
em Kali-yuga sem o movimento da consciência de Krsna. As oportu- 
nidades decerto são nulas. Pode-se inventar uma espécie de liberação 
na plataforma mental ou pode-se viver numa dita sociedade espiri- 
tual de adulação mútua, mas se alguém realmente deseja voltar ao 
lar, voltar ao Supremo, e ver com olhos espirituais o belo reino de 
Deus chamado Krsnaloka, deve aderir ao movimento do Senhor 
Caitanya e adorar o Senhor Krsna na associação: dos bhakta-gana, 
os devotos do Senhor. 


VERSO 49 


a mei gi aÀ agua | 
GER TEA A AA a ISS 


athaitat paramam guhyarm 
Srnvato yadu-nandana 
su-gopyam api vaksyâmi 
tva me bhrtyah suhrt sakha 


atha—assim; etat—este; paramam-—supremo; guhyam—segredo; 
srnvatah-—a ti que estás ouvindo; yadu-nandana—ó querido da di- 
nastia Yadu; su-gopyam—muito confidencial; api—mesmo; vaksyd- 
mi—falarei; tvam—para ti; me—Meu; bhrtyah—és servo; su-hrt—ben- 
querente; sakha—e amigo. 
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TRADUÇÃO 
Meu caro Uddhava, ó querido da dinastia Yadu, porque és Meu 
servo, benquerente e amigo, falar-te-ei agora o conhecimento mais 
confidencial. Ouve, por favor, enquanto te explico estes grandes 
mistérios. 


SIGNIFICADO 

Declara-se no Primeiro Capítulo do Srimad-Bhâgavatam (1.1.8) 
que brúyuh snigdhasya sisyasya guravo guhyam apy uta: o mestre 
espiritual auténtico revela naturalmente todos os segredos transcen- 
dentais ao discípulo sincero. $ri Uddhava havia se rendido sem re- 
servas ao Senhor Krsna, e só então pôde o Senhor explicar-lhe tais 
mistérios, porque sem completa fé é impossível a transmissão do co- 
nhecimento espiritual. Outros processos de auto-realização, como 
por exemplo a especulação filosófica, são imperfeitos e instáveis, 
porque o executor tem desejos pessoais e não existe um procedi- 
mento definido através do qual se pode obter a plena misericórdia 
do Senhor Supremo. Por outro lado, a associação com os devotos 
puros do Senhor é um processo auto-suficiente com a garantia de 
outorgar é resultado desejado. A pessoa só tem de aprender a se 
associar com os devotos puros e sua vida será perfeita, Esta é a es- 
sência deste capítulo. 


Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humil- 
des servos de Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu- 
páâda referentes ao Décimo Primeiro Canto, Décimo Primeiro 
Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Os sintomas das en- 
tidades vivas condicionadas e das liberadas”. 


CAPÍTULO. DOZE 


Além da renúncia e do conhecimento 


Neste capítulo descrevem-se as glórias da associação santa e a su- 
perexceléncia do amor puro dos residentes de Vrndávana. 

A associação com devotos santos destrói o apego da alma à vida 
material e é capaz até mesmo de colocar o Senhor Supremo, Krsna, 
sob o controle da pessoa. Nenhuma classe de yoga, filosofia san- 
khya, deveres religiosos ordinários, estudo das escrituras, austeri- 
dades, renúncia, obras de istã e pirtam, caridade, votos de jejum, 
adoração à Deidade, mantras secretos, visita aos lugares santos, nem 
a adesão a quaisquer princípios reguladores maiores ou menores pode 
efetuar o mesmo resultado. Em cada era há demônios, monstros, 
aves e animais que estão nos modos da paixão e da ignorância, e 
também existem seres humanos nas categorias de negociantes, mu- 
lheres, trabalhadores, párias e assim por diante, que não podem 
estudar as escrituras védicas. No entanto, em virtude do efeito puri- 
ficante da associação com os devotos, todos eles podem alcançar a 
morada suprema da Personalidade de Deus, ao passo que sem tal 
associação santa, mesmo aqueles que se esforçam com muita se- 
riedade em yoga, estudo de saikhya, caridade, votos e prática da 
ordem de vida renunciada talvez permaneçam incapazes de alcançar 
a Suprema Personalidade de Deus. 

As donzelas de Vraja, ignorando a verdadeira identidade do Senhor 
Krsnacandra, consideravam-nO como seu amante que lhes daria 
prazer. Ainda assim, através do poder de sua constante associação 
com Sri Krsna, elas atingiram a Suprema Verdade Absoluta, que 
nem mesmo grandes semideuses como Brahmã podem alcançar. As 
jovens de Vrndavana exibiam tão profundo apego ao Senhor Krsna. 
que, para suas mentes, transbordantes de êxtase por estarem com 
Ele, uma noite inteira em Sua companhia'era apenas como uma 
fração de segundo. Contudo, quando Akriúra levou Sri Krsna com 
Baladeva para Mathurá, as gopis então pensavam que cada noite 





792 Srimad-Bhãgavatam [Canto 11, Cap. 12 


sem Ele era igual à duração de um milênio dos semideuses. Ator- 
mentadas devido à saudade do Senhor Krsna, elas não podiam ima-. 
ginar nada que pudesse lhes dar satisfação senão o Seu retorno. É 
esta a incomparável excelência do amor puro das gopis por Deus. 

O Senhor Supremo, Sri Krsna, após transmitir a Uddhava essas 
instruções, aconselhou que, com o objetivo de atingir a Verdade 
Absoluta, Uddhava devia abandonar toda a consideração por reli- 
gião e irreligião conforme as promulgam os srutis e smrtis e em vez 
disso refugiar-se no exemplo das devotas de Vrndavana. 


VERSOS 1-2 


TAE 
dañada reia! 

a arma ed a on 11 211 
anfa aai A aia aman: 1 
qaas aR: adapa fè a IR 


Sri-bhagaván uváca 
na rodhayati mãm yogo 
na sânkhyarm dharma eva ca 
na sváadhyáyas tapas tyago 
nestá-púrtam na daksinã 


vratáni yajñas chandámsi 
tirthâni nivamã yamãh 

yathâvarundhe sat-sangah 
sarva-sangâpaho hi mãâm 


sri-bhagaván uváca—a Suprema Personalidade de Deus disse; na 
rodhayati—náo controla; mâm--Me; yogah-—o sistema de astâriga- 
yoga; na-—nem; sankhyam-—o estudo analítico dos elementos mate- 
riais; dharmah—a piedade ordinária tal como a não-violência; eva— 
na verdade; ca—também; na—nem; svadhyayah—cantar os Vedas; 
tapah—peniténcias; tyagah—a ordem de vida renunciada; na-—nem; 
ista-púrtam—a execugáo de: sacrificio ede atividades públicas de 
beneficéncia tais como cavar pogos ou plantar árvores; na—nem; 
daksina—caridade; vratáni—fazer votos tais.como jejum completo 
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em Ekadasr; yajñah—adoragáo dos semideuses; chandamsi—cantar 
mantras confidenciais; tIrtháni—ir aos lugares santos de peregri- 
nacáo; niyamáh—seguir as instrugóes maiores para disciplina es- 
piritual; yamah—e também as regulações menores; yatha—como; 
avarundhe—traz sob controle; sat-sarigah—associacáo com Meus 
devotos; sarva—toda; sañga—a associagáo material; apahah—remo- 
vendo; hi—decerto; mám—Me. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus disse: Meu querido Uddhava, 
associando-se com Meus devotos puros pode-se destruir o apego a 
todos os objetos do gozo material dos sentidos. Esta associação pu- 
rificadora Me mantém sob o controle de Meu devoto. Pode-se exe- 
cutar o sistema de astánga-yoga, ocupar-se na análise filosófica dos 
elementos da natureza material, praticar a não-violência e outros 
princípios ordinários de piedade, cantar os Vedas, executar penitên- 
cias, adotar a ordem de vida renunciada, realizar sacrifícios e cavar 
poços, plantar árvores e executar outras atividades públicas de bene- 
ficência, dar caridade, cumprir votos severos, adorar os semideuses, 
cantar mantras confidenciais, visitar lugares sagrados ou aceitar pre- 
ceitos disciplinares maiores e menores, mas mesmo executando essas 
atividades a pessoa não Me coloca sob seu controle. 


SIGNIFICADO 

Pode-se resumir da seguinte maneira o comentário de Srila Jiva 
Gosvâmi sobre esses dois versos. A pessoa pode servir os devotos 
do Senhor através de adoração cerimonial ou associando-se de fato 
com eles. A associação com devotos puros é suficiente para a auto- 
realização porque se pode aprender tudo sobre o progresso espiritual 
com-tais devotos. Com conhecimento perfeito pode-se obter tudo 
o que se deseja, pois o processo de serviço devocional traz imedia- 
tamente as bênçãos da Suprema Personalidade de Deus. O serviço 
devocional puro é transcendental aos modos da natureza e por isso 
parece misterioso para as almas condicionadas por aqueles modos. 

No capítulo anterior o Senhor Krsna declarou que havisâgnau ya- 
Jjeta mãm: “Pode-se adorar-Me no fogo através do oferecimento, de 
oblações de ghi. (Bhãg. 11.11.43) Também no verso 38 do capítulo 
anterior foi mencionado que se devem construir parques, lugares de 
recreação, pomares, hortas, etc. Estas coisas servem para. atrair as 
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pessoas aos templos de Krsna, onde elas podem se ocupar direta- 
mente em cantar o santo nome do Senhor. Estes projetos de cons- 
trução devem ser aceitos como pilrtam, ou atividades públicas de 
beneficência. Embora o Senhor Krsna mencione nestes dois versos 
que a associação com Seus devotos puros é muito mais poderosa 
que processos tais como yoga, especulação filosófica, sacrifícios 
e atividades públicas de beneficência, essas atividades secundárias 
também agradam ao Senhor Krsna, mas em grau menor. Especifica- 
mente, elas agradam mais ao Senhor quando executadas por devo- 
tos do que quando executadas por materialistas ordinários. Por isso 
usa-se' o termo comparativo yathã (“'segundo a proporção”). Em 
outras palavras, tais práticas de sacrifício, austeridade e estudo filo- 
sófico podem ajudar a pessoa a tornar-se apta a prestar serviço de- 
vocional, e quando executadas por devotos que aspiram ao avanço 
espiritual, essas atividades se tornam de certo modo agradáveis ao 
Senhor. 

Pode-se estudar o exemplo de vratâni, ou votos. O preceito de 
que se deve jejuar em Ekadasi é um voto permanente para todos 
os vaisnavas, e ninguém deve concluir deste verso que se pode negli- 
genciar o voto de Ekadasi. A superioridade de sat-sariga, ou associa- 
ção com devotos puros, em conceder o fruto do amor a Deus não 
quer dizer que sé devam abandonar outros processos ou que esses 
processos secundários não sejam fatores permanentes em bhakti- 
Yoga. Há muitos preceitos védicos'que instruem a pessoa a executar 
o sacrifício agnihotra, e os atuais seguidores de Caitanya-Mahã- 
prabhu também’ ocasionalmente executam sacrifícios de fogo. Tal 
sacrifício é recomendado pelo próprio Senhor no capítulo anterior, 
e por isso os devotos do Senhor não devem abandoná-lo. Median- 
te'a execução de processos védicos ritualísticos e purificatórios, a 
pessoa se eleva pouco a pouco à plataforma do serviço devocio- 
nal e com isso é capaz de adorar diretamente a Verdade Absoluta. 
Certo preceito védico afirma: “O resultado alcançado por jejuar 
continuamente durante um mês em seis diferentes ocasiões pode ser 
obtido pelo simples fato de se aceitar um punhado de arroz ofere- 
cido'ao Senhor Visnu. Esta facilidade é oferecida em especial para 
Kali-yuga”. Todavia, o jejum regulado em Ekadasi não é um em- 
pecilho ao avanço espiritual. Pelo contrário, é um aspecto perpétuo 
do serviço devocional e pode ser considerado um princípio auxiliar 
que apóia o princípio principal que consiste em adorar o Senhor 
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Krsna e Seus devotos. Porque ajudam a pessoa a tornar-se apta para 
executar os processos primários do serviço devocional, esses princi- 
pios secundários são também muito benéficos: Por isso, esses princi- 
pios-secundários são muito mencionados em toda a literatura védica. 
Pode-se concluir que tais princípios secundários são, essenciais para 
o avanço em consciência de Krsna e por isso não se deve abando- 
nar jamais o princípio de vrata, a execução de votos prescritos. 

No capítulo anterior Srila Sridhara Svami mencionou que as pala- 
vras Gjnâyaivam gunãn dosân (Bhag. 11.11.32) indicam que o devoto 
deve selecionar os princípios védicos que não entrem em: conflito 
com seu serviço ao Senhor, Muitas das elaboradas cerimônias védicas 
e complicados procedimentos de jejum, a adoração aos semideuses e 
a prática de yoga causam grande distúrbio para o processo supremo 
de Sravanam kirtanarn visnoh, ouvir e:cantar sobre: o. Senhor; por 
isso eles são rejeitados pelos vaisnavas. Todavia, devem-se aceitar os 
processos que ajudam o serviço devocional. Pode-se dar o exemplo 
de Maharaja Yudhisthira, que foi instruido pelo moribundo Bhisma- 
deva. No Srimad-Bhâgavatam (1.9.27) Bhisma instrui o rei Yudhis- 
tira sobre dâna-dharma, ou atos públicos de caridade, rãja-dharma, 
ou os deveres de um rei, moksa-dharma, ou deveres para a salva- 
ção, stri-dharma, ou deveres para as mulheres, e por fim bhagavata- 
dharma, ou serviço devocional puro ao Senhor. Bhisma não limitou 
sua discussão ao bhãgavata-dharma, porque o Senhor Krsna deu a 
Maharaja Yudhisthira o serviço devocional de agir como rei, e para 
executar seu serviço Yudhisthira Mahārāja precisava de conhecimen- 
to extenso a respeito de assuntos cívicos. Contudo, quem não está 
prestando tal serviço devocional prescrito na sociedade não deve en- 
volver-se desnecessariamente no mundo material, mesmo através da 
prática de rituais védicos. Nada deve afastá-lo da meta última, que 
é satisfazer o Senhor Krsna. 

O princípio de não abandonar os votos prescritos pode ser ilustra- 
do ainda pelo exemplo de Maharaja Ambarisa. No'Nono Canto do 
Srimad-Bháagavatam encontramos que embora Maharája Ambarisa 
executasse sacrifícios védicos elaborados, sua meta era sempre a sa- 
tisfação do Senhor. Os cidadãos de seu reino não desejavam ir para 
o céu, porque estavam sempre ouvindo sobre as glórias de Vaikun- 
tha. Ambarisa Maharaja, bem como sua rainha, observou o voto 
de Ekadasi e Dvadasi por um ano. Visto que: Ambarisa Maharája 
é considerado uma grande jóia entre os vaisnavas e visto que seu 
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comportamento foi sempre exemplar, conclui-se definitivamente que 
votos tais como jejuar em Ekadasi são imperativos para os vaisna- 
vas. Afirma-se ainda na literatura védica: “Se, devido à negligência, 
um vaisnava não jejua em Ekádasi, então sua adoração do Senhor 
Visnu é inútil, e ele irá para o inferno”. Os membros da Sociedade 
Internacional da Consciência de Krishna abstêm-se de cereais e le- 
guminosas em Ekadasi, e este voto deve ser sempre observado por 
todos os seus membros. 

Se alguém pensar erroneamente que pode obter a associação do 
Senhor Krsna através de meras austeridades, brilhantes estudos da 
literatura sânscrita, magnânimos atos de caridade, etc., sua consciên- 
cia de Krsna estará distorcida e enfraquecida. Devemos lembrar o 
exemplo do Senhor Caitanya, que praticou a consciência de Krsna 
ouvindo e cantando constantemente sobre o Senhor Krsna. Se me- 
diante jejum, estudo, austeridade ou sacrifício alguém se torna 
mais apto para participar do movimento de sarikirtana do Senhor 
Caitanya, então essas atividades também são agradáveis ao Senhor 
Krsna. Mas o Senhor explica claramente nesta passagem que essas 
práticas nunca podem se tornar o ponto central na prática de bhakti- 
voga. Elas devem permanecer numa relação auxiliar ao processo su- 
premo de sat-sariga, ou associação com os devotos puros que ouvem 
e cantam as glórias do Senhor. Srila Madhvacãrya citou da literatu- 
ra védica que se alguém ofende os devotos do Senhor e não aprende 
a se associar com eles, o Senhor Visnu em pessoa coloca barreiras 
em seu caminho de modo que ele não possa entrar na companhia 
do Senhor. 

VERSOS 3-6 


aaga e Amara ame am | 
ÍA A: GTA MOTE: 2 1) 
Rana agg dt: ARN ASAN: | 
maapinna AR g I 
RA m ATER Taça: | 
al aaa mr O: AM 
ei ganga a qa ar: | 
A PARAR AAA IG 


Além da renúncia e do conhecimento 


sat-sañgena hi daiteya 
yatudhana mrgah khagah 

gandharvapsaraso nágáh 
siddhás carana-guhyakdh 


vidyadhará manusyesu 

vaisyah Sadrah: striyo “ntya-jah 
rajas-tamah-prakrtayas 

tasmims tasmin yuge yuge 


bahavo mat-padam prāptās 
tvástra-kayadhavadayah 

vrsaparvá balir bano 
'mayas cátha vibhisanah 


sugrivo' hanumán rkso 
gajo grdhro vanikpathah 

vyadhah kubja vraje gopyo 
yajña-patnyas tathápare 


sat-sangena—pela associagáo com Meus devotos; hi—decerto; 
daiteyah—os filhos de Diti; yatudhanah—demónios; mrgäh—ani- 
mais; Khagāh—aves; gandharva—Gandharvas; apsarasah—as moças 
da sociedade celestial; nagah-—serpentes; siddhah—residentes de 
Siddhaloka; cârana-—os Cáranas; guhyakah-—os Guhyakas; vidya- 
dharah—os residentes de Vidyádharaloka; manusyesu—entre os seres 
humanos; vaisyah—negociantes; Sudrah—trabalhadores bracais; 
striyah-—mulheres; antyajah—homens incivilizados; rajah-tamah- 
prakrtayah—aqueles presos aos modos da paixão e ignorância; 
tasmin tasmin—em toda e cada; yuge yuge—era; bahavah—muitas 
entidades vivas; mat—Minha; padam-—morada; praptâh-—obtive- 
ram; tvâstra—Vrtrâsura; kayâdhava-—Prahlâda Mahárája; adayah — 
e outros como eles; vrsaparvã--chamados Vrsaparvã; balik—Bali 
Maharaja; banah—Banásura; mayah-—o demônio Maya; ca— 
também; atha—assim; vibhisanah-—Vibhisana, o irmão de Ravana; 
sugrivah-—o rei-macaco Sugriva; hanumân—o. grande devoto Ha- 
numãn; rksah—Jâmbavân; gajah—o elefante-devoto Gajendra; 
erdhrak—Jatayu, o abutre; vanikpathah—o mercador Tuladhãra; 
vyadhah—Dharma-vyádha; kubja—a ex-prostituta: Kubja, salva 





798 Srimad-Bhagavatam 


[Canto 11, Cap. 12 


pelo Senhor Krsna; vraje—em Vrndávana; gopyah—as gopis; yajña- 
patnyah—as esposas dos brahmanas que executavam sacrifício; 
tathá—de modo semelhante; apare—outros. 


TRADUÇÃO 

Em toda yuga muitas entidades vivas enredadas nos modos da 
paixão e ignorância obtiveram a associação de Meus devotos. Dessa 
maneira, entidades vivas tais como os Daityas, Raksasas, aves, feras, 
Gandharvas, Apsarãs, Nágas, Siddhas, Cáranas, Guhyakas e Vidya- 
dharas, bem como os seres humanos de classe inferior como os 
vaisyas, Súdras, mulheres e ontros, foram capazes de alcançar Minha 
morada suprema. Vrtrásura, Prahlada Maharája e outros como eles 
também alcançaram Minha morada devido à associação com Meus 
devotos; o mesmo ocorreu com personalidades tais como Vrsaparvã, 
Bali Maharaja, Banásura, Maya, Vibhisana, Sugriva, Hanumán, 
Jambaván, Gajendra, Jatáyu, Tuladhára, Dharma-vyádha, Kubja, 
as gopis de Vrndávana e as esposas dos bráhmanas que estavam exe- 
cutando sacrifício. 


SIGNIFICADO 

O Senhor mencionou devotos tais como as gopis de Vrndávana 
e também demônios como Banásura para ilustrar como Ele fica sob 
o controle daqueles que se rendem a Ele. Entende-se que devotos 
como as gopis e outros aqui mencionados obtiveram amor puro por 
Krsna, ao passo que os demônios em geral obtiveram só a salvação. 
Muitos demônios se purificaram em virtude da associação com os 
devotos e vieram a aceitar o serviço devocional ao Senhor como a 
mais importante entre as várias atividades de-suas vidas, mas os in- 
signes devotos da categoria de Prahláda e Bali Maharaja náo conhe- 
cem nada exceto o serviço devocional, que eles aceitam como sua 
própria vida. Ainda assim, os demônios regenerados são também 
mencionados para que os leitores do Srimad-Bhagavatam compreen- 
dam os enormes benefícios que se podem obter através da associação 
com os devotos do Senhor. 

O demônio: Vrtrasura fora o piedoso rei Citraketu em sua vida 
anterior, durante a qual se associou com Sri Nãrada Muni, Sri Añ- 
girá Munic o Senhor Sankarsana. Prahlâda Mahãraja, sendo o filho 
de Hiranyakasipu, é considerado um Daitya, ou demônio. Contu- 
do, ainda enquanto estava no ventre de sua mãe, Kayadhã, ele se 
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ele se associou com Nãrada Muni mediante a vibração sonora, O 
demônio Vrsaparvã foi abandonado por sua mãe ao nascer, mas 
foi criado por um muni e tornou-se devoto do Senhor Visnu. Bali 
Mahaãraja se associou com seu avô Prahlada e também com o Senhor 
Wamanadeva. O filho de Bali Maharaja, Banasura, foi salvo devido 
à associação com seu pai e como Senhor Siva. Ele também se asso- 
ciou em pessoa com o Senhor Krsna quando o Senhor cortou todos 
exceto dois de seus mil braços, que haviam sido outorgados pelo 
Senhor Siva como uma bênção. Entendendo as glórias do Senhor 
Krsna, Banásura também se tornou um grande devoto. O demónio 
Maya Danava construiu um saláo de assembléias para os Pandavas 
e também se associou com o próprio Senhor Krsna, conseguindo 
por fim o refúgio do Senhor. Vibhisana, o irmão de Ravana, era 
um demônio de natureza piedosa e se associou com Hanumãn e 
Rámacandra. es 
Sugriva, Hanumân, Jambavan e Gajendra são exemplos de animais 
que alcançaram a misericórdia do Senhor. Jambavan, ou Rksarája, 
era membro de uma raça de macacos. Ele se associou pessoalmen- 
te com o Senhor Krsna, lutando. com: Ele pela jóia Syamantaka. O 
elefante Gajendra numa vida anterior tivera associação com devo- 
tos, e no fim de sua vida como Gajendra ele foi salvo pelo próprio 
Senhor. Jatâyu, o pássaro que à custa de sua própria vida ajudou o 
Senhor Râmacandra, associou-se com Sri Garuda-e Maharaja Dasa- 
ratha, bem como com outros devotos na ráma-lila. Ele também se 
encontrou com Sitá e o Senhor Ráma: Segundo Srila Jiva Gosvámi, 
a associação que os Gandharvas, Apsarás, Nágas, Siddhas, Caranas, 
Guhyakas e Vidyadharas tiveram com os devotos não é muito, pree- 
minente e não precisa ser mencionada. Vanikpatha é um vaisya € 
sua história é mencionada no Mahābhārata em relação com o orgu- 
lho de Jájali Muni. pente 
A importância da associação com devotos é ilustrada na história 
de Dharma-vyâdha, o caçador não-violento, a qual é descrita no 
Varâha Purâna. Numa vida anterior ele de alguma forma se tornara 
um brahma-raksasa, ou brâhmana fantasma, mas enfim foi salvo. 
Numa Kali-yuga anterior ele tivera a associação de um. rei vaisna- 
va chamado Vãsu. A senhora Kubjã associou-se diretamente com 
o Senhor Krsna, e em seu nascimento anterior tinha se associado 
com Sri Narada Muni. As gopis de Vrndavana em seus nascimen- 
tos anteriores prestaram serviço a pessoas santas. Tendo tido ampla 
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associação com devotos, elas'se tornaram gopis em Vrndávana em 
sua vida seguinte e se associaram com as gopis eternamente libe- 
radas que haviam descendido lá. Elas também tiveram associação 
com Tulasī-devī, ou Vrndā-devī. As esposas dos bráhmanas que exe- 
cutavam sacrificio tiveram associação com mulheres enviadas pelo 
Senhor Krsna para vender guirlandas de flores e nozes de bétel e 
ouviram-nas falar sobre o Senhor. 


VERSO 7 
Y RAN RARE I 
aAA: ARTETA: N N 


te nâdhita-sruti-gana 
nopásita-mahattamãh 

avratátapta-tapasah 
mat-sangãn mam upágatah 


te—eles; na—não; adhita—tendo estudado; $ruti-gandh—os textos 
védicos; na—náo; upasita—tendo adorado; mahat-tamah—grandes 
santos; avrata—sem votos; atapta—náo tendo se submetido a; tapa- 
sah—austeridades; mat-sangat-—pela simples associação coMigo e 
Meus devotos; mam-—Me; upãgatah-—alcançaram. 


TRADUÇÃO 
As pessoas que mencionei não se submeteram a sérios estudos 
da literatura védica, nem adoraram grandes pessoas santas, nem exe- 
eutaram severos votos ou austeridades. Devido a simples associação 
coMigo e com Meus devotos, eles Me alcançaram. 


SIGNIFICADO 

O estudo da literatura védica, a adoração daqueles que ensinam 
os Srufi-mantras, a aceitação de votos e austeridades, etc., como se 
mencionou antes, são processos úteis que agradam à Suprema Perso- 
nalidade “de Deus. Neste verso, porém, o Senhor torna a explicar 
que todos esses processos são secundários em relação ao processo 
fundamental de associar-se com a Suprema Personalidade de Deus 
e Seus devotos puros. Por outros processos pode-se obter a associa- 
ção do Senhor e Seus devotos, a qual de fato concederá a perfeição 
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da vida. A palavra mat-sangar também pode ser lida como sat- 
sangãt, que significa a mesma coisa. Ao se ler mat-sangat (“da asso- 
ciacáo coMigo””), também se entende que mat indica “aqueles que 
são Meus”, ou os devotos. Srila Sridhara Svâmi menciona que o 
devoto puro pode avançar em consciência de Krsna através de sua 
própria associação, visto que apenas por associar-se com suas pró- 
prias atividades e consciência, ele se associa com o Senhor. 


VERSO 8 


asa finda Tieta am em | 
IA giam: arar lle 1 


kevalena hi bhavena 
gopyo gavo naga mreah 
ye ‘nye mūdha-dhiyo nāgāh 
siddhā mām īyur añjasā 


kevalena—por imaculado; hi—na verdade; bhavena—por amor; 
gopyah—as gopis; gāvah—as vacas dë Vrndāvana; nagāh—as cria- 
turas inertes de Vrndāvana tais como as árvores gêmeas arjuna; 
mrgāh—outros animais; ye—aqueles; anye—outros; müdha-dhiyah— 
com inteligéncia atrofiada; nagah—as serpentes de Vrndavana tais 
como Kaliya; siddhah—alcancando a perfeigáo da vida; mám—para 
Mim; yuh—vieram; añjasa—muito facilmente: 


TRADUÇÃO 
Os habitantes de Vrndavana, incluindo as gopis, vacas, criaturas 
inertes tais como as árvores gêmeas arjuna, animais, entidades vivas 
com consciência atrofiada tais como arbustos e moitas, e serpentes 
como Kaliya, todos alcançaram a perfeição da vida em virtude do 
imaculado amor por Mim e assim muito facilmente Me alcançaram. 


SIGNIFICADO 
Embora inumeráveis entidades vivas tenham alcançado a liberação 
por associar-se com o Senhor e Seus devotos, muitas dessas perso- 
nalidades também executaram outros processos, tais como austeri- 
dade, caridade, especulação filosófica e assim por diante. Como já 
explicamos, tais procedimentos são secundários. Mas os habitantes 
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de Vrndávana' tais como as gopis não conheciam nada exceto o 
Senhor Krsna, e todo o seu propósito na vida era simplesmente amar 
ao Senhor Krsna, como aqui o indicam as palavras kevalena hi bhã- 
vena, Mesmo as árvores, arbustos e colinas como Govardhana ama- 
vam ao Senhor. Krsna, Conforme o Senhor explica a Seu irmão, 
Sri Baladeva, no Décimo Canto do Srimad-Bhagavatam(10.15:5): 


aho ami deva-varámararcitam 
padambujam te sumanah-phalarhanam 

namanty upádáaya Sikhabhir átmanas 
tamo-'pahatyai taru-janma yat-krtam 


Meu querido irmão Baladeva, vê só como estas árvores estão se 
curvando com seus galhos e oferecendo reverências a Teus pés de 
lótus, que são adoráveis até para os semideuses. De fato, Meu que- 
rido irmão, és o Deus Supremo, e por isso estas árvores produziram 
frutos e flores como oferenda a Ti. Embora a entidade viva nasça 
como árvore devido ao modo da ignorância, com certeza mediante 
tal nascimento em Vrndavana estas árvores estão destruindo toda a 
escuridão de suas vidas por servir a Teus pés de lótus.” 

Embora muitas entidades vivas tenham, obtido a misericórdia do 
Senhor Krsna por se associarem com o Senhor e Seus devotos de 
várias maneiras, aqueles que consideram o Senhor Krsna como tudo 
estão situados no processo mais elevado de realização espiritual. Por 
conseguinte, o Senhor não se deu ao trabalho de mencionar neste 
verso aqueles que alcançaram a perfeição através de processos mistos, 
senáo que glorificou os devotos imaculados de Vrndávana, encabe- 
sados pelas gopis, que náo:conheciam nada senáo o Senhor Krsna. 
Os residentes de Vrndavana estavam tão satisfeitos em suas relações 
com o Senhor Krsna que não poluíam seu serviço amoroso com es- 
peculação mental;ou desejos fruitivos. As gopis serviam ao Senhor 
Krsna na rasa, ou relação, conjugal, ao passo que as vacas, segundo 
Srila Visvanatha Cakravarti Thákura, amavam ao Senhor Krsna em 
vãtsalya-rasa, ou o amor dos pais pelo filho, porque as vacas esta- 
vam sempre fornecendo leite para o pequeno Krsna. Objetos inertes 
como a colina de Govardhana e outras colinas e montanhas amavam 
ao Senhor como amigo, eos animais, árvores e arbustos comuns 
de Vrndávana amavam ao Senhor Krsna em dasya-rasa, ou com 
o amor de um servo por seu amo. Serpentes como Kaliya também 
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desenvolveram. este amor: em servidão, e após saborear seu serviço 
amoroso ao Senhor Krsna, todos eles voltaram ao lar, voltaram 
ao Supremo. Segundo Srila Visvanátha Cakravarti Thákura, todos 
aqueles habitantes de Vrndávana devem ser considerados almas eter- 
namente liberadas, como expressa a palavra siddháh, que significa 
“tendo alcançado a perfeição da vida”. 


VERSO 9 


da iva jeta qm: 
eN 


yam na yogena sânkhyena 
dâna-vrata-tapo-'dhvaraih 

vyakhya-svadhyaya-sannyásaih 
prapnuyad yatnaván api 


yam-—a quem; na—náo; yogena—pelos sistemas de yoga mística; 
sânkhyena—por especulação filosófica; dana—por caridade; vrata— 
votos; tapah-—austeridades; adhvaraih-—ou sacrifícios ritualísticos 
védicos; vyakhya—por explicar o conhecimento védico aos outros; 
svadhyaya—estudo pessoal dos Vedas; sannyásaih—ou por aceitar a 
ordem de vida renunciada; prapnuydt—pode-se obter; yatna-ván— 
com grande esforço; api—mesmo. 


TRADUÇÃO 
Embora alguém se ocupe com grande esforço no sistema de yoga 
mística, especulação filosófica, caridade, votos, penitências, sacri- 
fícios ritualísticos, ensimo de mantras védicos aos outros, estudo 
pessoal dos Vedas ou a ordem de vida renunciada, ainda assim ele 
não pode Me alcançar. 


SIGNIFICADO 
Neste verso o Senhor Krsna explica que é muito difícil obter Sua 
associação pessoal, mesmo para alguém que se esforce seriamente 
para alcançar a Verdade Absoluta. Os habitantes de Vrndāvana, tais 
como as gopis e vacas, estavam sempre na companhia do Senhor 
Krsna, e por isso sua associação chama-se sat-sariga. Qualquer pessoa 
que esteja vivendo. favoravelmente com a Suprema Personalidade 
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de Deus se torna sat, ou eterno, e assim a associação de tal pessoa 
pode de imediato conceder aos outros o serviço devocional puro ao 
Senhor. Há uma austeridade chamada cândráyana, um jejum em 
que a pessoa, à medida que a lua míngua, diminui sua ingestão de 
alimento um bocado a cada dia e, à medida que a lua cresce, au- 
menta da mesma forma. De modo semelhante, há meticulosos sa- 
crifícios ritualísticos e cansativos estudos dos mantras sânscritos 
védicos, que também podem ser ensinados aos outros. Todas essas 
atividades tediosas não podem outorgar a perfeição máxima da vida 
a não ser que se obtenha a misericórdia imotivada dos devotos puros 
do Senhor. Como se declara no Primeiro Canto do Srimad-Bhaga- 
vatam (1.2.8): 


dharmah sv-anusthitah pursam 
visvaksena-kathãsu yah 
notpâdayed yadi ratim 
srama eva hi kevalam 


“As atividades ocupacionais executadas por um homem de acordo 
com sua própria posição não passam de esforços inúteis se não pro- 
vocam atração pela mensagem da Personalidade de Deus.” 


VERSO 10 


tio ami agi mta 
ATER ATIRA | 

femea a à fia 
dais qu guia tell 


râmena sârdharm mathurâm pranite 
Svaphalkina mayy anurakta-cittah 

vigadha-bhavena na me viyoga- 
tivradhayo "nyam dadrsuh sukhaya 


ramena—com Balaráma; sárdham—cóm; mathurám—a cidade 
de Mathurã; pranite—quando trazido; Svaphalkina—por Akrúra; 
mayi—Eu mesmo; anurakta—constantemente apegada; cittah— 
aqueles cuja consciéncia estava; vigadha—extremamente profundo; 
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bhavena—por amor; na—náo; me—senáo Eu; vipoga—de separa- 
ção; tivra—intensa; ddhayah-—que estavam experimentando aflição 
mental, ansiedade; anyam-—outro; dadrsuh—viam; sukhaya—que 
pudesse fazê-los felizes. 


TRADUÇÃO 
Os residentes de Vrndavana, encabegados pelas gopis, sempre es- 
tavam totalmente apegados a Mim com o. mais profundo amor, Por 
isso quando Meu tio Akrúra leyou-Me, junto com Meu irmão Bala- 
râma, à cidade de Mathurã, os residentes de Vrndavana sofreram 
extrema aflição mental devido à saudade de Mim e não podiam en- 
contrar nenhuma outra fonte de felicidade. 


SIGNIFICADO 

Este verso descreve em especial os sentimentos das vaqueirinhas 
de Vrndávana, as gopis, é o Senhor Krsna revela aqui o amor in- 
comparável que elas sentiam por Ele. Como se explicou nó Déci- 
mo Canto, O tio do Senhor Krsna, Akrúra, enviado por Karsa, 
veio a Vrndavana e levou Krsna e Balarâma de volta para Mathurá 
para participarem de um evento de luta. As gopis amavam tanto ao 
Senhor Krsna que em Sua ausência a consciência delas ficou comple- 
tamente absorta em amor espiritual. Por conseguinte, sua consciên- 
cia de Krsna é considerada'a mais elevada fase de perfeição da vida. 
Elas estavam sempre esperando que o Senhor Krsna terminasse Sua 
tarefa de matar demônios e voltasse para elas, e por isso sua an- 
siedade era uma demonstração de amor extremamente comovente e 
angustiante. Qualquer pessoa que deseje verdadeira felicidade deve 
adotar o serviço devocional ao Senhor com o espírito das gopis, re- 
nunciando a tudo em prol do prazer do Senhor Supremo. 


VERSO 11 


E afim 

aa TRA l 
gmim: qua mai 

ÅA RI FEN NLL 
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tas tah ksapãh presthatamena nitã 
mayaiva vrndavana-gocarena 

ksanardha-vat tah punar añga tasa 
hinã maya kalpa-samã babhúvuh 


tah tah—todas aquelas; ksapah—noites; prestha-tamena—com o 
mais querido amado; nitdh—passadas; mayd—coMigo; eva—na ver- 
dade; vrndavana—em Vrndávana; go-carena—que podem ser co- 
nhecidas; ksara—um momento; ardha-vat—como a metade; 14h— 
aquelas mesmas noites; punah—de novo; añga—querido Uddhava; 
tasam—para as gopis; hinah—destituidas; maya—de Mim; kalpa— 
um dia de Brahmá (4.320.000.000 de anos); samdh—iguais a; ba- 
bhitvuh—tornaram-se. 


TRADUÇÃO 
Querido Uddhava, todas aquelas noites que as gopis passaram 
coMigo, seu mais querido amado, na terra de Vrndávana pareciam- 
lhes passar em menos de um momento. Destituídas de Minha as- 
sociação, todavia, as gopis sentiam que aquelas mesmas noites se 
arrastavam para sempre, como se cada noite fosse igual a um dia 
de Brahma. 


SIGNIFICADO 

Srila Sridhara Svami faz o seguinte comentário. “¿As gopis sofriam 
extrema ansiedade na ausência do Senhor Krsna, e embora externa- 
mente parecessem desconcertadas, elas de fato alcançaram o mais 
elevado nível perfectivo. de samādhi. Sua consciência estava intensa 
e intimamente apegada ao Senhor Krsna, e devido a essa consciên- 
cia de Krsna seus próprios corpos pareciam muito distante delas, 
ainda que as pessoas costumem achar que seus corpos são seus bens 
mais próximos. De fato, as gopis não pensavam em sua própria exis- 
tência. Embora uma mulher jovem normalmente considere seu ma- 
rido e filhos como seus bens mais queridos, as gopis nem mesmo 
consideravam a existência de suas ditas famílias. Tampouco podiam 
elas pensar neste mundo ou na vida após a morte. Na verdade, elas 
absolutamente não se davam conta dessas coisas; Assim como grandes 
sábios que se desapegaram dos nomes e formas do mundo material, 
as gopis não podiam pensar em nada, porque estavam arrebata- 
das pela lembrança amorosa do Senhor Krsna. Assim como os rios 
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entram no oceano, de modo semelhante, as gopis mergulharam com- 
pletamente na consciência do Senhor Krsna por meio do amor in- 
tenso.” 

Dessa forma, um dia de Brahma parecia só um instante para as 
gopis quando o Senhor Krsna estava presente entre elas, e um único 
instante parecia um dia de Brahmã quando o Senhor Krsna estava 
ausente. A consciência de Krsna das gopis é a perfeição da vida es- 
piritual, e aqui se descrevem os sintomas dessa perfeição. 


VERSO 12 


ar alia ALTURA 

fia AAA | 
qu aa asta 

aa REL A AER 


tá návidan mayy anusanga-baddha- 
dhiyah svam dtmánam adas tathedam 

yathá samádhau munayo *bdhi-toye 
nadyah pravistã iva nâma-riipe 


1ah—elas (as gopis); na—não; avidan—tinham consciência de; 
mayi--em Mim; anusariga—por contato íntimo; baddha—presa; 
dhiyah-—sua consciência; svam-—seu próprio; dtmanam-—corpo ou 
eu; adah—algo remoto; tathã-—assim considerando; idam —este que 
é muito próximo; yatha—assim como; samádhau—em yoga-samá- 
dhi; munayah—grandes sábios; abdhi—do oceano; toye—na água; 
nadyah—rios; pravistah—tendo entrado; ¡va—como; háma—nomes; 
rãpe—e formas. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Uddhava, assim como grandes sábios em transe de 
voga mergulham na auto-realização, tais quais rios mergulhando 
no oceano, e dessa maneira não se dão conta dos nomes e formas 
materiais, de modo semelhante, as gopis de Vrndávana estavam tão 
apegadas a Mim em suas mentes que não podiam pensar nos pró- 
prios corpos, nem neste mundo, nem em suas vidas futuras. Toda 
a consciência delas estava simplesmente atada a Mim. 
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SIGNIFICADO 

As palavras svam dtmánam-adas tathedam indicam que enquanto 
para pessoas comuns seu corpo é a coisa mais próxima e querida, 
as gopis consideravam os próprios corpos como distantes e remotos, 
assim como um yogi em transe de samadhi considera os objetos or- 
dinários ao redor de seu corpo físico ou seu próprio corpo físico 
como muito remoto. Quando Krsna tocava Sua: flauta na calada 
da noite, as gopis de imediato esqueciam tudo sobre seus supostos 
maridos e filhos e iam dançar com o Senhor Krsna na floresta. Esses 
pontos controversos foram explicados claramente no livro Krsna, 
por Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada. A 
explicação básica é que o Senhor Krsna é a fonte de tudo, e as gopis 
são a própria potência do Senhor. Logo, não há discrepância nem 
imoralidade nos casos amorosos da onipotente Personalidade de 
Deus com Sua própria potência manifesta, as gopis, que justamente 
são as mais belas jovens da criação de Deus. 

Não existe ilusão da parte das gopis, pois elas estão tão atraídas 
ao Senhor Krsna que não se preocupam em pensar em nada mais. 
Como toda a existência está situada no corpo do Senhor Krsna, não 
há perda para as gopis quando elas se concentram no Senhor. Faz 
parte da natureza do amor muito profundo excluir todos os objetos 
exceto o amado. Contudo, no mundo material, onde tentamos amar 
limitados objetos temporários, tais como. nossa nação, família ou 
corpo, essa exclusão de outros objetos constitui ignorância. Mas 
quando nosso amor se concentra intensamente na Suprema Persona- 
lidade de Deus, a origem de tudo, tal concentração não pode ser 
considerada ignorância nem mesquinhez. 

Nesta passagem dá-se o exemplo dos sábios em samādhi apenas 
para ilustrar a concentração exclusiva num único objeto. De outro 
modo, não há comparação entre o amor extático das gopise a me- 
ditação árida dos yogis, que meramente tentam compreeender que 
não são os corpos materiais. Visto que as gopis não tinham corpos 
materiais dos quais se desapegarem e estavam dançando pessoal- 
mente com a Verdade Absoluta e abraçando-O, não se pode jamais 
comparar a excelsa posição das gopis à de meros yogis: Declara- 
se que a bem-aventurança proveniente da compreensão acerca do 
Brahman impessoal não se pode comparar nem mesmo a um frag- 
mento atômico do bem-aventurado oceano de amor por Krsna. O 
apego íntimo é como uma corda forte que ata a mente e o coração. 
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Na vida material estamos atados ao que é temporário e ilusório, e 
por isso este enlace do coração causa grande dor. Contudo, se atar- 
mos. nossos corações e mentes-ao eterno Senhor Krsna, O reservató- 
rio de todo o prazer e beleza, então nossos corações se expandirão 
ilimitadamente no oceano de bem-aventurança transcendental. 

Deve-se compreender que as gopis não tinham inclinação alguma 
para a meditação impessoal, na qual se nega a realidade da criação 
variada. As gopis não negavam nada; simplesmente amavam a Krsna 
e não podiam pensar em nada mais. Elas só rejeitavam qualquer 
coisa que impedisse sua concentração no Senhor Krsna, amaldiço- 
ando até as próprias pálpebras, que piscavam e assim tiravam Krsna 
de sua visão por uma fração de segundo. Srila. Rúpa Gosvámi decla- 
rou que todos os devotos sinceros do Senhor devem ter a coragem 
de afastar de suas vidas tudo-o que impeça-sua marcha progressiva 
de volta ao lar, de volta ao Supremo. 


VERSO 13 


RAT W AS] 
aa n TA mg: ARSTE: 1R 


mat-kâmã ramanam járam 
asvaripa-vido 'balah 

brahma mām parama prāpuh 
sañgác chata-sahasrasah 


mat—Me; kamah—aquelas que desejavam; ramanam—um aman- 
te encantador; járam—o amante da esposa alheia; asvaripa-vidah— 
desconhecendo Minha verdadeira situação; abalãh-—mulheres; brah- 
ma-—o Absoluto; mam-—Me; paramam-—supremo; prâpuh-—alcan- 
caram; sangat—pela associacáo; Sata-sahasrasah—ás centenas de 
milhares. 


TRADUÇÃO 
Todas aquelas centenas de milhares de gopis, considerando-Me 
seu mais encantador amante e desejando-Me ardentemente dessa 
maneira, não tinham conhecimento de Minha verdadeira posição. 
Mas pela íntima associação comigo, as gopis alcançaram a Mim, a 
Suprema Verdade Absoluta. 
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SIGNIFICADO 

As palavras asvarâpa-vidah (“não compreendendo Minha verda- 
deira posição ou forma?) indicam que'as amáveis gopis estavam-tão 
completamente absortas em amor conjugal pelo Senhor Krsna que 
nem se davam conta das ilimitadas potências do Senhor como a Su- 
prema Personalidade de Deus, Srila Visvanatha Cakravarti Thákura 
explica este e outros significados da palavra asvarâpa-vidah. Em sâns- 
crito a palavra vid também significa “adquirir”. Dessa maneira, 
asvarúpa-vidah índica que as gopis, como outros devotos puros do 
Senhor, não estavam interessadas em conseguir sarapya-mukti, a libe- 
ração de adquirir uma forma corpórea semelhante à do Senhor. Se 
as gopis tivessem de obter uma forma corpórea como a do Senhor, 
como: poderia o Senhor executar Seus passatempos conjugais de 
dançar'com as gopis e abraçá-las? Visto que as gopis haviam com- 
preendido suas formas espirituais eternas como servas do Senhor, 
a palavra svarúpa também pode indicar seus próprios corpos espiri- 
tuais, e assim asvarapa-vidah significa que as gopis, ao contrário 
dos materialistas, nunca pensavam em sua própria beleza corpórea. 
Embora sejam as mais belas moças na criação do Senhor, as gopis 
nunca pensavam em seus próprios corpos, senão que viviam medi- 
tando no corpo transcendental do Senhor Krsna, Embora não possa- 
mos imitar os sublimes sentimentos conjugais das gopis, podemos 
seguir seu soberbo exemplo prático de consciência de Krsna. Elas 
se refugiaram naturalmente no Senhor Krsna e alcançaram a mais 
elevada perfeição da vida. 


VERSOS 14-15 


ARA ai A | 

mi a Ai a tell 
a 
aR RA atm a 11211 


tasmát tvam uddhavotsrjya 
codanârm praticodanam 

pravritam ca nivrttam ca 
Srotavyam Srutam evaca 


Além da renúncia e do conhecimento 


mam ekam eva Saranam 
dimánam sarva-dehinam 

yahi sarvatma-bhávena 
maya sya hy akuto-bhayah 


tasmat—portanto; tvam—tu; uddhava—ó Uddhava; utsrjya— 
abandonando; codanâm-—as regulações dos Vedas; praticodanâm— 
os preceitos dos textos védicos suplementares; pravrttam-—preceitos; 
ca—e; nivrttam—proibições; ca—também; srotavyam—aquilo que 
se deve ouvir; srutam—aquilo que foi ouvido; eva—na verdade; ca— 
também; mam-—a Mim; ekam-—somente; eva—de fato; Saranam— 
abrigo; atmanam—a Superalma dentro do coração; sarva-dehinam— 
de todas as almas condicionadas; yahi—deves ir; sarva-dtma-bhave- 
na-—com devoção exclusiva; mayã-—por Minha misericórdia; syãh— 
deves estar; hi—decerto; akutah-bhayah—livre de medo em todas 
as circunstâncias. 


TRADUÇÃO | 

Portanto, Meu querido Uddhava, abandona os mantras védicos, 
bem como os procedimentos ditados pelos textos védicos suplemen- 
tares e seus preceitos positivos e negativos. Ignora aquilo que foi 
ouvido e o que deve ser ouvido. Apenas refugia-te em Mim, pois 
sou a Suprema Personalidade de Deus, situado dentro do coração 
de todas as almas condicionadas. Abriga-te em Mim de todo o co- 
ração e por Minha graça liberta-te do medo em todas as circuns- 
tâncias. 


SIGNIFICADO 

Sri Uddhava indagou do Senhor Krsna os sintomas'das pessoas 
santas e das almas liberadas, e o Senhor respondeu em termos de 
diferentes níveis de avanço espiritual, distinguindo entre os que são 
capazes de compreender que o Senhor Krsna é a meta principal da 
vida e aqueles devotos amorosos que aceitam o Senhor Krsna e o 
serviço devocional a Ele como a única meta da vida. O Senhor Krsna 
também mencionou que Ele é capturado por Seus devotos amorosos 
e mesmo por aqueles que se associam sinceramente com Seus devo- 
tos amorosos. O Senhor explicou que, dentre todos os devotos, as 
gopis de Vrndavana tinham alcançado um estado tão raro de serviço 
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devocional puro que o Senhor Krsna em pessoa sente-Se constan- 
temente em dívida com:elas. Segundo Srila Visvanatha Cakravarti 
Thákura, o Senhor Krsna anteriormente mantivera oculto em Seu 
coração o amor das gopis por Ele em virtude da natureza confiden- 
cial desse amor e da própria gravidade do Senhor. Por fim, contudo, 
nem mesmo o Senhor Krsna conseguiu manter sigilo sobre o inten- 
so amor das gopis, e assim nestes versos o Senhor revela a Uddhava 
como as gopis O amavam em Vrndávana e tinham-nO sob seu pleno 
controle. O Senhor costumava descansar em lugares secretos com as 
amorosas gopis, e devido à afeição conjugal espontânea eles inter- 
cambiavam o mais sublime amor. 

Como o Senhor explica no Bhagavad-gitã, não se pode alcançar 
a perfeição da vida pela mera renúncia ao mundo material ou pela 
execução de princípios religiosos sectários comuns. Deve-se compre- 
ender de fato a identidade da Suprema Personalidade de Deus, e 
pela associação com Seus devotos puros deve-se aprender a amar 
ao Senhor em Sua forma pessoal original. Este amor pode se ex- 
primir em qualquer rasa, ou relação, a saber, conjugal, paternal, 
fraternal ou serviçal. O Senhor explicou a Uddhava o sistema de 
análise filosófica do mundo material com todos os pormenores e 
agora conclui claramente que é inútil que Uddhava perca tempo 
com atividades fruitivas ou especulação mental, Na verdade, Krsna 
está sugerindo que Uddhava deve assimilar o exemplo das gopis e 
tentar avançar mais na consciência de Krsna seguindo os passos das 
donzelas de Vraja. Qualquer alma condicionada que esteja insatis- 
feita com as cruéis leis da nátureza, que impõem doença, velhice e 
morte, deve compreender que o Senhor Krsna pode livrar todos os 
seres vivos dos problemas da existência material. Não é necessário 
envolver-se em rituais, preceitos ou'proibições sectários e não auto- 
rizados. A pessoa deve apenas render-se ao Senhor Krsna, seguindo 
o exemplo de Sri Caitanya Mahaprabhu, que é o próprio Krsna. 
Mediante o processo regulado e autorizado de bhakti-yoga, a cons- 
ciência de Krsna, alcança-se facilmente a perfeição espiritual, 


VERSO 16 
MIRA, TIT 
du ud a a a 
a fada sema da ea Aa 11280 


Além da renúncia e do conhecimento 


Sri-uddhava uvaca 
samsayah Srnvato vacam 
tava yogesvaresvara 
na nivartata atma-stho 
yena bhramyati me manah 


$ri-uddhavah uvâca—Sri Uddhava disse; sarmsayah-—a dúvida; 
sSrnvatah--de alguém que está ouvindo; vacam-—as. palavras; tava— 
Tuas; yoga-isvara—dos senhores do poder místico; isvara—Tu que 
és. o Senhor; na nivartate-—não vai embora; dtma-—no coração; 
sthah—situada; yena—pela qual; bhramyati—é confundida; me— 
minha; manah—mente. 


TRADUÇÃO 
Sri Uddhava disse: Ó Senhor de todos os mestres do poder mís- 
tico, ouvi Tuas palavras, mas a dúvida em meu coração não vai em- 
bora; assim minha mente está confusa. 


SIGNIFICADO 

No primeiro verso do Décimo: Capitulo, deste canto, o Senhor 
declarou que todos devem se refugiar nEle 'e executar os próprios 
deveres dentro do sistema varnasrama sem desejo material, Uddha- 
va interpretou essas palavras como uma recomendação de karma- 
misrã bhakti, ou serviço devocional. mesclado com uma tendência 
a atividades fruitivas. É um fato que enquantoa pessoa não com- 
preende que o Senhor Krsna é tudo, não é possível retirar-se dos 
deveres mundanos ordinários. Ela é, antes, incentivada a oferecer 
ao Senhor os frutos de tal trabalho. No quarto verso-do Décimo 
Capítulo, o Senhor recomendou que-a pessoa se retire dos deveres 
mundanos e sistematicamente cultive conhecimento, aceitando-O 
como o Supremo, Uddhava entendeu que esta instrução indicava 
jniâna-misrã bhakti, ou serviço devocional ao Senhor mesclado com 
o desejo secundário de acumular conhecimento. A começar do verso 
35 do Décimo Capítulo, Uddhava indagou acerca do processo de 
condicionamento material e de libertação do mundo material. O 
Senhor respondeu detalhadamente que sem serviço devocional o pro- 
cesso de especulação filosófica jamais pode ser, aperfeiçoado. No 
Capítulo Onze, verso 18, o Senhor enfatizou a importância da fé na 
Suprema Personalidade de Deus, e no verso 23 Krsna desenvolveu 
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extensamente Sua discussão sobre'o serviço devocional, enfatizando 
que a pessoa deve ser fiel e deve ouvir e cantar as glórias do Senhor. 
O Senhor concluiu afirmando que tanto o desenvolvimento quanto 
a perfeição do serviço devocional dependem da associação com os 
devotos. No verso 26 do Capítulo Onze, Uddhava indagou acerca 
dos verdadeiros meios para se alcançar o serviço devocional e acerca 
dos sintomas da perfeição devocional. E no verso 48 o Senhor Krsna 
declarou que se a pessoa não adotar o processo do serviço devocio- 
nal, sua tentativa de obter a liberação será inútil. Ela deve se as- 
sociar com os devotos do Senhor e seguir seus passos. Por fim, no 
verso 14 deste capitulo o Senhor rejeitou categoricamente os cami- 
nhos das atividades fruitivas e da especulação mental e no verso 15 
recomendou que a pessoa se renda exclusivamente a Ele de todo o 
seu coração. 

Tendo recebido instruções tão minuciosas e técnicas sobre a per- 
feição da vida, Uddhava está confuso, e sua mente está tomada de 
dúvidas sobre o que de fato deve fazer. O Senhor Krsna descreveu 
muitos procedimentos e os resultados de tais procedimentos, todos 
os quais conduzem afinal'à meta única, que é o próprio Senhor 
Krsna. Uddhava, portanto, deseja que'o Senhor Krsna declare em 
termos simples o que deve ser feito. Arjuna faz ao Senhor um pe- 
dido semelhante no início 'do Terceiro Capítulo do Bhagavad-gitã. 
Segundo Srila Visvanátha Cakravarti Thakura, Uddhava está de- 
clarando aqui: “Meu querido amigo Krsna, primeiro recomendaste 
que eu executasse atividades mundanas dentro do sistema varnás- 
rama e depois me aconselhaste a rejeitar tais atividades e trilhar 
o caminho da' pesquisa filosófica. Agora, rejeitando o caminho de 
Jriâna, recomendaste que eu simplesmente me renda a Ti em bhakti- 
Yoga. Se eu aceitar Tua decisão, no futuro poderás retornar a Teu 
ponto original e recomendar atividades mundanas". Mediante sua 
ousadia em expor o que pensa, Uddhava revela sua amizade íntima 
com o Senhor Krsna. 


VERSO 17 
Manga 
mom adm añ: 
aida jo. qt se: | 


Além da renúncia e do conhecimento 


i ES 
am att ao gh enfim: oil 


Sri-bhagaván uvãca 
sa esa-jivo vivara-prasútih 
prânena ghosena guharh pravistah 
'mano-mayam súksmam upetya rúpam 
matrã svaro varna iti sthavisthah 


Sri-bhagaván uvâca—a Suprema Personalidade de Deus disse; sah 
esah—Ele próprio; jivah—o Senhor Supremo, que dá vida a todos; 
vivara—dentro do coração; prasâtih-—manifesto; prânena—junto 
com o ar vital; ghosena—com a manifestação sutil do som; guham-— 
o coração; pravistah—que entrou em; manah-mayam-—percebido 
pela mente, ou controlando a mente mesmo de grandes semideuses 
como o Senhor Siva; siksmam-—sutil; upetya—estando situado em; 
riipam—a forma; mátrá—as diferentes extensões vocálicas; svarah— 
as diferentes entonacóes; varnah—os diferentes sons do alfabeto; 
iti—assim; sthavisthah—a forma grosseira. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus disse: Meu querido Uddhava, 
o Senhor Supremo dá vida a todo ser vivo e está situado no coração 
junto com o ar vital e a vibração sonora primordial. Através da 
mente, pode-se perceber o Senhor em Sua forma sutil dentro do co- 
ração, pois o Senhor controla as mentes de todos, até mesmo de 
grandes semideuses como o Senhor Siva. O Senhor Supremo também 
aparece sob a forma grosseira dos vários sons dos Vedas, compostos 
de vogais longas e breves e de consoantes de diferentes entonações. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura dá o seguinte comentário 
sobre o diálogo entre o Senhor Krsna e Uddhava. Uddhava estava 
perplexo e duvidoso porque o Senhor Krsna havia explicado muitos 
diferentes processos, tais como o serviço devocional, o conhecimento 
especulativo, a renúncia, a yoga mística, as austeridades, os deveres 
piedosos e assim por diante. Todavia, todos esses processos visam 
ajudar as entidades vivas a obter o abrigo do Senhor Krsna, e em 





816 Srimad-Bhigavatam [Canto 11, Cap. 12 


última análise nenhum processo védico deve ser compreendido de 
alguma outra maneira. Desse modo, o Senhor Krsna explicou o sis- 
tema védico inteiro, colocando tudo na devida ordem. De fato, o 
Senhor Krsna ficou surpreso de que Uddhava tolamente pensasse 
que era para ele praticar cada processo, como se cada método se 
destinasse apenas a ele. O Senhor Krsna, portanto, quer informar a 
Seu devoto: “Meu querido Uddhava, ao dizer que se devem praticar 
o conhecimento analítico, os deveres piedosos, o serviço devocional, 
os procedimentos de yoga, as austeridades, etc., estava instruindo 
todas as entidades vivas, usando-te como Meu público imediato. 
Deve-se entender que aquilo que falei no passado, que estou falan- 
do agora e que falarei no futuro serve de orientação para todas as 
entidades vivas em diferentes situações. Como é que pudeste achar 
que devias praticar todos os diferentes processos védicos? Eu te 
aceito como és agora, Meu devoto puro, Não tens obrigação de 
executar todos esses processos". Assim, segundo Srila Visvanatha 
Cakravarti Thakura, o Senhor com palavras joviais e-animadoras, 
revela a Uddhava o propósito profundo por trás da variedade de 
procedimentos védicos. 

O Senhor Krsna manifestou-Se da boca do Senhor Brahmã sob 
a forma dos Vedas. A palavra vivara-prasúti neste verso também in- 
dica que o Senhor está manifesto dentro dos adharadi-cakras situa- 
dos dentro do corpo do Senhor Brahma. A palavra ghosena significa 
“som sutil”, e guhârm pravistah também indica que o Senhor Krgna 
entra dentro do adhãra-cakra. O Senhor pode ainda ser percebido 
dentro de outros cakras, tais como o manipiiraka-cakra, situado ao 
redor do umbigo, eo visuddhi-cakra: O alfabeto sânscrito é com- 
posto de vogais longas e breves e de consoantes pronunciadas com 
tons altos e baixos, e, utilizando essas vibrações, os diferentes ramos 
da literatura védica manifestaram-se como uma forma grosseira da 
Suprema Personalidade de Deus. Segundo o Bhagavad-gitã, seme- 
lhantes textos tratam sobretudo dos três modos da natureza mate- 
rial; traigunva-visayã vedã nistrai-gunyo bhavarjuna. Srila Sridhara 
Svâmi explica que devido ao controle da energia ilusória, mayã, a 
Personalidade de Deus aparece para as almas condicionadas como 
parte do universo material. A imposição imaginada de qualidades 
materiais grosseiras e sutis à Personalidade de Deus chama-se avidyã, 
ou ignorância, e em-virtude desta ignorância a entidade viva se con- 
sidera o agente de suas próprias atividades e assim fica presa na rede 
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do karma. Os Vedas, portanto, ordenam à alma enredada que ob- 
serve preceitos positivos e negativos para purificar sua existência. 
Estes procedimentos chamam-se pravríti-márga, ou o caminho das 
atividades fruitivas reguladas. Ao purificar sua existência, a pessoa 
abandona esta fase grosseira de atividades fruitivas porque ela é 
prejudicial à prática do serviço devocional puro. Mediante fé firme 
pode-se então adorar a Personalidade de Deus. Aquele que desenvol- 
veu perfeita consciência de Krsna já não tem mais que executar de- 
veres ritualísticos. Como se declara no Bhagavad-gitā: tasya kāryamı 
na vidyate. 

Segundo Srila Jiva.Gosvámi, este verso pode ser compreendido 
de outra forma. A palavra jíva indica o Senhor Krsna, que dá vida 
aos residentes de Vrndavana, e vivara-prasúti indica que embora o 
Senhor Krsna execute Seus passatempos eternamente no mundo es- 
piritual, além da visão das almas condicionadas, Ele também entra 
no universo material para exibir esses mesmos passatempos. As pala- 
vras guhám pravistah indicam que após exibir tais passatempos, o 
Senhor os retira e entra em Seus passatempos imanifestos, Ou aque- 
les passatempos não manifestos às almas condicionadas. Neste caso, 
mátrá indica os sentidos transcendentais do Senhor, svara indica a 
vibração sonora e o cantar transcendentais do Senhor, e a palavra 
varna indica a forma transcendental do Senhor. A palavra sthavis- 
tha, ou. ““manifestacáo grosseira”, significa-que o Senhor Se mani- 
festa no mundo material mesmo para aqueles devotos que não; são 
plenamente avançados em consciência de Krsna e cuja visão não se 
purificou por completo. Mano-maya indica que de um modo-ou de 
outro deve-se manter o Senhor Krsna dentro da mente; e para os 
não-devotos o Senhor Krsna é sáksma, ou muito sutil, pois não pode 
ser conhecido. Desse modo, diferentes dcaryas glorificaram o Senhor 
Krsna de diferentes maneiras através da transcendental vibração so- 
nora deste verso. 


VERSO 18 


qaasi SARTEN 

E 
ao mt E AA 

as à afora E art ral 
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Yathânalah khe "nila-bandhur usma 
balena dāruny adhimathyamánah 

anuh prajáto havisã samedhate 
tathaiva me vyaktir iyar hi vant 


yathá—assim como; analah—o fogo; khe—no espaço dentro da 
lenha; anila—ar; bandhuh—cuja ajuda; usmá—calor; balena—forte- 
mente; daruni—dentro da lenha; adhimathyamanah—sendo aceso 
pela fricção; anuh-—muito pequeno; prajatah—nasce; havisã-—com 
ghi (manteiga clarificada); samedhate—aumenta; tatha—assim tam- 
bém; eva—mesmo; me—Minha; vyaktih—manifestacáo; ¡yam—esta; 
hi—decerto; váni—os sons védicos. 


e TRADUÇÃO 
Quando se friccionam gravetos, produz-se calor pelo contato com 
o ar, e esfregando-se os gravetos vigorosamente, aparece uma cente- 
lha de fogo, Uma vez aceso o fogo, acrescenta-se ghi e o fogo au- 
menta. De modo semelhante, Eu Me manifesto na vibração sonora 
dos Vedas, 


SIGNIFICADO 

Aqui o Senhor Krsna explica o significado mais confidencial do 
conhecimento védico. Primeiro os Vedas regulam o trabalho mate- 
rial ordinário e canalizam os frutos para os sacrifícios ritualísticos, 
que recompensam ostensivamente o executante com beneficios futu- 
ros. O verdadeiro propósito desses sacrificios, contudo, é o de acos- 
tumar o trabalhador materialista a oferecer os frutos de seu trabalho 
a uma autoridade védica superior. Um trabalhador fruitivo experien- 
te esgota aos poucos as possibilidades de gozo material e dirige-se 
naturalmente para a etapa superior de especulação filosófica sobre 
sua situação existencial. Mediante seu conhecimento desenvolvido, 
a pessoa toma conhecimento das glórias ilimitadas do Supremo e 
Pouco a pouco passa a adotar o processo de serviço devocional amo- 
roso à transcendental Verdade Absoluta. O Senhor Krsna é a meta 
do conhecimento védico, como Ele mesmo declara no Bhagavad-gitã: 
vedais ca sarvair aham eva vedyah. O Senhor gradualmente Se torna 
manifesto na progressão dos rituais védicos, assim como o fogo se 
manifesta gradualmente pela fricção da lenha. As palavras havisã 
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samedhate (*'o fogo aumenta pela adição de gh?) indicam que me- 
diante o avanço progressivo do sacrifício védico, o fogo do conhe- 
cimento espiritual pouco a pouco se inflama, iluminando tudo e 
destruindo a cadeia do trabalho fruitivo. 

O Senhor Krsna considerava Uddhava como a pessoa-mais quali- 
ficada, para ouvir este complexo conhecimento transcendental; por 
isso, o Senhor misericordiosamente instrui Uddhava para que ele 
possa iluminar os sábios em Badarikasrama, cumprindo assim o pro- 
pósito da vida dos sábios. 


VERSO 19 


vá mf ed mit 

spot qt ER ea: ai | 
aganman: 

a aaa Sn 


evam gadih karma gatir visargo 
ghráno raso drk sparsah Srutis ca 

sankalpa-vijriânam athâbhimânah 
sútram rajah-sattva-tamo-vikarah 


evam—assim; gadih—fala; karma—a fungáo das máos; gatih—a 
função das pernas; visargah—as funções do órgão genital e do ânus; 
ghranah—olfato; rasah—sabor; drk—visáo; sparsah—tato; $rutih— 
audição; ca—também; sankalpa—a função da mente; vijfiânam—a 
função da inteligência e consciência; atha—ainda mais; abhimânah— 
a função do falso ego; siitram—a função de pradhâna, ou a causa 
sutil da natureza material; rajah—do modo da paixão; sattva—bon- 
dade; tamah—e da ignorância; vikarah—a transformação. 


TRADUÇÃO 
As funções dos sentidos funcionais — o órgão da fala, as mãos, 
as pernas, o órgão genital e o ânus; e as funções dos sentidos para 
adquirir conhecimento — o nariz, a língua, os olhos, a pele e os ou- 
vidos; junto com as funções dos sentidos sutis — mente, inteligência, 
consciência e falso ego; e a função do pradhâna sutil e a interação 
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dos três modos da natureza material, devem ser vistos como Minha 
forma materialmente manifestada. 


SIGNIFICADO 

Com a palavra gadi, ou **fala””, o Senhor conclui a discussão 
sobre Sua manifestação como vibrações védicas e descreve as funções 
dos outros sentidos funcionais, junto com os sentidos para adquirir 
conhecimento, as funções sutis de consciência, pradhana e a inte- 
ração dos três modos da natureza material: A pessoa consciente de 
Krsna vê o mundo material inteiro como manifestação das potên- 
cias do Senhor. Não há, portanto, nenhuma área legítima para o 
gozo material dos sentidos, porque tudo é uma expansão da Supre- 
ma Personalidade de Deus e pertence a Ele. Quem é capaz de com- 
preender a expansão do Senhor dentro das manifestações materiais 
sutis e grosseiras abandona seu desejo de viver neste mundo. No 
mundo espiritual tudo é eterno, pleno de bem-aventurança e conhe- 
cimento. A característica exclusiva do mundo material é que aqui a 
entidade viva sonha que é o senhor. A pessoa sã, abandonando esta 
alucinação, não encontra características atrativas no reino de mayã 
e por isso regressa ao lar, regressa ao Supremo. 


VERSO 20 


ai R afaa: 

CIT TR VA T: | 
Asaig mi 

daR a aAa aza Rol! 


ayam hi jivas tri-vrd abja-yonir 
avyakta eko vayasã sa adyah 

vislista-$aktir bahudheva bhati 
bijani yoniri pratipadya yadvat 


ayam-—esta; hi—decerto; jivah--a suprema entidade viva que dá 
vida aos outros; tri-vrt-—contendo os três modos da natureza mate- 
rial; abja—da flor de lótus universal; yonih—a fonte; avyaktah-- 
imanifesto (materialmente); ekah—sozinho; vayasá—no decorrer do 
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tempo; sah—Ele; ádyah—eterno; vislista—dividido; saktih—potên- 
cias; bahudhá—em muitas divisões; iva—como; bháti—Ele aparece; 
bijani—sementes; yonim—no campo agrícola; pratipadya—caindo; 
yat-vat—exatamente como. 


TRADUÇÃO 

Quando muitas sementes são postas num campo agrícola, inume- 
ráveis manifestações de árvores, arbustos, vegetais, etc., surgirão 
de uma única fonte, o solo. Assim também, a Suprema Personali- 
dade de Deus, que dá vida a tudo e é eterno, existe originalmente 
além da esfera da manifestação cósmica. Com o decorrer do tempo, 
todavia, o Senhor, que é o lugar de repouso dos três modos da na- 
tureza e a fonte da flor de lótus universal em que ocorre a mani- 
festação cósmica, divide Suas potências materiais e assim parece 
manifestar-Se em inúmeras formas, embora Ele seja um só. 


SIGNIFICADO 

Srila Virarâghavacarya comenta que alguém pode perguntar a 
quem de fato pertence a manifestação cósmica, que consiste em se- 
mideuses, homens, animais, plantas, planetas, espaço, etc. O Senhor 
Krsna agora erradica qualquer dúvida sobre a fonte da manifesta- 
ção cósmica. A palavra tri-vrf indica que os três modos da natureza 
não são independentes, senão que estão sob controle superior. O su- 
fixo vrt significa a vartanam, ou “existência”, dos três modos da 
natureza material dentro da Suprema Personalidade de Deus. Anali- 
sando o termo abja-yoni, ap indica “água”, e ja indica ““nascimen- 
to”. Assim abja significa o complexo universo material, que brota 
do Garbhodakasayi Visnu, que repousa no Oceano Garbhodaka, 
Yoni, ou “fonte”, indica a Personalidade de Deus, e assim abja- 
yoni significa que o Senhor é a fonte de todas as manifestações cós- 
micas; de fato, toda criação ocorre dentro do Senhor. Visto que os 
três modos da natureza material estão sob o controle superior do 
Senhor, os objetos materiais, pela vontade do Senhor, irremediavel- 
mente têm dese submeter a criação e aniquilação dentro da concha 
universal. O termo avyakta indica.a forma espiritual sutil do Senhor, 
que existe sozinha antes da criação material. A forma original do 
Senhor, sendo espiritual, não passa por nascimento, transforma- 
ção ou morte. Ela é eterna. Com o decorrer do tempo, as potências 
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materias do Senhor se dividem e manifestam'como corpos, parafer- 
nália corpórea, objetos dos sentidos, expansões corpóreas, falso ego 
e falso sentido de propriedade. Desse modo, o Senhor expânde Sua 
potência viva consciente chamada jiva-Sakti, que se manifesta em 
inumeráveis formas materiais, tais como as formas de homens, se- 
mideuses, animais e assim por diante. Do exemplo das sementes lan- 
çadas num campo agrícola, podemos compreender que inúmeras 
manifestações podem surgir de uma única fonte, De maneira seme- 
lhante, embora o Senhor seja um só, Ele se torna manifesto em inú- 
meras formas através da expansão de Suas diferentes potências. 


VERSO 21 
araña Mad 
q vm aafaa: | 
a w aange: gua: 


BARE JARS AA IRAN 


Yasminn idam protam asesam otam 
pato yathã tantu-vitâna-sarhsthah 

Ya esa sarsâra-taruh purânah 
Kkarmãtmakah puspa-phale prasâte 


yasmin—em quem; idam—este Universo; protam—tecido trans- 
versalmente; asesam—o todo; otam-—e longitudinalmente; patah— 
um pano; yathã-—assim como; tantu—dos fios; vitana—na expan- 
sao; samsthah—situado; yah—aquilo que; esah—isto; samsara—da 
existência material; taruh—a árvore; purânah— que existé desde tem- 
pos imemoriais; karma atividades fruitivas; 4tmakah—naturalmente 
inclinada a; puspa—o primeiro resultado, florescendo; phale—e o 
fruto; prasiite—sendo produzido. 


TRADUÇÃO 
Assim como um tecido repousa na expansão de fios longitudinais 
e transversais, de modo semelhante o Universo inteiro se expande 
na potência longitudinal e transversal da Suprema Personalidade 
de Deus e está situado dentro dEle. A alma condicionada tem acei- 
tado corpos materiais desde tempos imemoriais, e esses corpos são 
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como grandes árvores que sustentam a existência material de alguém. 
Assim como uma árvore primeiro floresce e depois produz fruto, 
do mesmo modo a árvore da existência material, o corpo material, 
produz os vários resultados da existência material. 


SIGNIFICADO 

Antes de uma árvore produzir frutos, aparecem as flores. De 
modo semelhante, a palavra puspa-phale, segundo Srila Visvanatha 
Cakravarti Thakura, indica a felicidade e o sofrimento da existência 
material. A vida material de alguém talvez pareça estar florescen- 
do, mas por fim aparecerão os frutos amargos da velhice, morte e 
outras catástrofes. O apego ao corpo material, que está sempre pro- 
penso ao gozo dos sentidos, é a causa original da existência ma- 
terial e por isso se chama sarsára-taru. A tendência a explorar a 
energia externa do Senhor Supremo tem existido desde tempos ime- 
moriais, como o expressam as palavras purânah karmãtmakah. O 
universo material é uma expansão da potência ilusória do Senhor 
Supremo e é sempre dependente e não-diferente dEle. Esta simples 
compreensão pode aliviar as almas condicionadas das intermináveis 
andanças no infeliz reino de mãyã. 

Também se pode entender a palavra puspa-phale como gozo dos 
sentidos e liberação. A árvore da existência material será explicada 
ainda mais nos versos seguintes. 


VERSOS 22-23 
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dve asya bije Sata-miilas tri-nãlah 
pafica-skandhah pafica-rasa-prasatih 

dasaika-Sakho dvi-suparna-nidas 
trizvalkalo dvi-phalo *rkamh pravistah 


adanti caikara phalam asya grdhrã 
grame-carã ekam aranya-vasah 

hamsa ya ekam bahu-rapam ijyair 
maáya-mayam veda sa veda vedam 


dve-—duas; asya—desta árvore; blje—sementes; Sata—centenas; 
múlah—de raízes; tri—trés; nalah—troncos inferiores; pañca—cinco; 
skandhah-—troncos superiores; parica—cinco; rasa—seivas; prasil- 
tih—produzindo; dasa—dez; eka—mais um; sakhah—galhos; dvi— 
dois; suparna—de pássaros; nidah—um ninho; tri—trés; valkalah— 
tipos de casca; dvi—dois; phalah—frutos; arkam--0 Sol; pravistah— 
estendendo-se para; adanti—comem ou desfrutam; ca—também; 
ekam-—um;. phalam—fruto; asya—desta árvore; grdhrah—aqueles 
que cobiçam o gozo material; gráme—na vida familiar; caráh— 
vivendo; ekam-—outro; aranya—na floresta; vasãh-—aqueles que 
vivem; harisah-—homens como cisnes, pessoas santas; yah—alguém 
que; ekam-—uma só, a Superalma; bahu-rpam-—aparecendo em 
muitas formas; ijyaih—pela ajuda daqueles que são adoráveis, os 
mestres espirituais; mãyã-mayam-— produzida pela potência do Senhor 
Supremo; veda—conhece; sah—tal pessoa; veda—conhece; vedam— 
o verdadeiro significado da literatura védica. 


TRADUÇÃO 

Essa árvore da existência material tem duas sementes, centenas 
de raízes, três troncos inferiores e cinco troncos superiores. Produz 
cinco sabores e tem onze galhos e um ninho feito por dois pássaros. 
A árvore é coberta por três tipos de casca, dá dois frutos e se 
tende até o Sol. Aqueles que cobiçam o desfrute material e se dedi- 
cam à vida familiar gozam um dos frutos da árvore, e homens como 
cisnes na ordem de vida renunciada gozam o outro fruto. Aquele 
que, com a ajuda dos mestres espirituais autênticos, pode compre- 
ender esta árvore como uma manifestação da potência da Verdade 
Suprema única, que aparece em muitas formas, realmente conhece 
o significado da literatura védica. 
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SIGNIFICADO 

As duas sementes desta árvore são as atividades pecaminosas e as 
piedosas, e as centenas de raízes são os inumeráveis desejos materiais 
das entidades vivas, os quais as acorrentam à existência material. 
Os três troncos inferiores representam os três modos da nattireza 
material, e os cinco troncos superiores representam os cinco ele- 
mentos materiais grosseiros. A árvore produz cinco sabores — som, 
forma, toque, gosto e aroma —:; e tem onze galhos — os cinco sen- 
tidos funcionais, os cinco sentidos para adquirir conhecimento e a 
mente. Dois pássaros, a saber, a alma individual e a Superalma, fi- 
zeram seu ninho nesta árvore, e os três tipos de casca são o ar, a 
bílis e o muco, os elementos constituintes do corpo. Os dois frutos 
desta árvore são felicidade e sofrimento. 

Aqueles que estão ocupados tentando desfrutar a companhia de 
belas mulheres, dinheiro e outros aspectos luxuosos da ilusão gozam 
o fruto da infelicidade. Devemos lembrar que mesmo nos planetas 
celestiais há ansiedade e morte. Aqueles que renunciaram“às metas 
materiais e aceitaram o caminho da iluminação espiritual gozam o 
fruto da felicidade. Quem recebe o auxílio de mestres espirituais au- 
tênticos pode compreender que esta árvore complexa é apenas a 
manifestação da potência externa da Suprema Personalidade de 
Deus, que é afinal único e inigualável. Se alguém consegue ver o 
Senhor Supremo como a causa última de tudo, então seu conheci- 
mento é perfeito. Do contrário, se alguém está envolvido em rituais 
védicos ou em especulação védica sem conhecimento a respeito do 
Senhor Supremo, não alcançou a perfeição da vida. 


VERSO 24 


farsa ma dm 
figa RRA: 
eq TATA TAR REN 


eva guriipasanayaika-bhaktyã 
vidya-kuthárena sitena dhirah 

vivrscya jivasayam apramattah 
sampadya cátmanam atha tyajástram 
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evam-— assim (com o conhecimento que te dei); guru—do mestre 
espiritual; upásanaya—desenvolvido pela adoracáo; eka—imacula- 
do;.bhaktya—por. servigo devocional amoroso; vidyá—do conheci- 
mento; kurhárena—pelo machado; sitena—afiado; dhirah—alguém 
queé estável em virtude do conhecimento; vivrscya-—cortando; jiva— 
da entidade viva; asayam-—o corpo sutil (cheio de designações criadas 
pelos três modos da natureza material); apramattah-—sendo muito 
cuidadoso na vida espiritual; sampadya—alcangando; .ca—e; átmáa- 
nam->a Suprema Personalidade de Deus; atha—entáo; tyaja--deves 
abandonar; astram-—os meios pelos quais alcançaste a perfeição. 


TRADUÇÃO 
Com a inteligência estável deves desenvolver serviço devocional 
imaculado mediante a cuidadosa adoração do mestre espiritual, e 
com o machado afiado do conhecimento transcendental deves cortar 
a cobertura material sutil da alma. Ao conceber vividamente a Su- 
prema Personalidade de Deus, deves então abandonar esse machado 
do conhecimento analítico. 


SIGNIFICADO 

Porque Uddhava havia logrado a perfeição da associação pessoal 
como Senhor Krsna, não era necessário que ele mantivesse a menta- 
lidade duma alma condicionada, e assim, conforme descrevem aqui 
as palavras sampadya catmanam, Uddhava podia servir pessoalmen- 
te os pés de lótus do Senhor no mundo espiritual, De fato, Uddha- 
va solicitara esta oportunidade no início desta grandiosa conversa. 
Como se afirma nesta passagem, guripâsanayaika bhaktyã: pode- 
se alcançar o serviço devocional puro-mediante a adoração de um 
mestre espiritual autêntico. Aqui não se recomenda que a pessoa 
abandone o serviço devocional puro -ou-seu mestre espiritual. Ao 
contrário, afirma-se claramente através das palavras vidya-kutharena 
que a pessoa deve cultivar conhecimento sobre o mundo material 
conforme descrito pelo Senhor Krsna neste capítulo. Deve-se com- 
preender plenamente que todo e qualquer aspecto da criação mate- 
rial é a expansão da potência ilusória do Senhor. Tal conhecimento 
funciona como um machado afiado que corta as raízes da existência 
material. Dessa maneira, até o obstinado corpo sutil, criado pelos 
três modos da natureza, é cortado em pedaços, e a pessoa se torna 
apramatta, ou sã e cautelosa na consciência de Krsna. 
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O Senhor Krsna explicou claramente neste capítulo que as donze- 
las de Vrndavana não estavam interessadas numa abordagem analí- 
tica da vida. Elas apenas amavam ao Senhor Krsna e não podiam 
pensar em nada mais. O Senhor Caitanya Mahãprabhu ensinou que 
todos os Seus devotos deviam seguir os passos das donzelas de Vraja 
a fim de desenvolver com a maior intensidade o abnegado amor 
por Deus. O Senhor Krsna analisou minuciosamente a natureza do 
mundo material a fim de que as almas condicionadas, que estão ten- 
tando desfrutá-lo, possam derrubar a árvore da existência material 
com este conhecimento. As palavras sampadya câtmânam indicam 
que a pessoa com tal conhecimento não tem mais vida material, 
porque já alcançou a Personalidade de Deus. Semelhante pessoa 
náo deve demorar-se no reino de máya, refinando perpetuamente 
sua compreensão acerca da criação ilusória. Alguém que aceitou o 
Senhor Krsna como tudo pode desfrutar bem-aventurança eterna 
no serviço ao Senhor. Mas ainda que permaneça neste mundo, já 
não tem mais relações com ele e abandona os procedimentos analiti- 
cos para negá-lo. O Senhor Krsna, portanto, diz a Uddhava, tya- 
jāstram: “Abandona o machado do conhecimento analítico com o 
qual derrubaste teu sentido de propriedade e residência no mundo 
material”. 


Neste ponto encerram-se os significados apresentados pelos humil- 
des servos de Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhu- 
pâda referentes ao Décimo Primeiro Canto, Décimo Segundo 
Capítulo do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “Além da renúncia e 
do conhecimento”. 





